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भूमिका 


भारतीय सस्द्ृति ससद ये! २५ वष पूरे होने पर भारतीय सस्द्ृति” नामक, द्विसण्डात्मक, 

द्विभाषी लेख सग्रह, जिसमें भारत की मूध ये मनीपा का सस्क्ृति वे! विभिन्न विभागों वे अतगत विश्विप्ट 
विचार वेभव सगृह्दीत किया गया था, हमने सम्पादित प्रकाशित किया था। उस विलक्षण ग्रन्य की देश- 
विदेश में जानकारों ने सराहना की । वह अब दुष्प्राप्प हो गया | इतनी उस ग्रय वी माँग रही । दुस की 
बात है कि उस ग्र-थ के सवा सौ सहभागियों में से एक दजन से अधिक अब दिवगत हैं। सच्रश्ी वा०विं० 
मिराशी, सी ० शिवराममूरति, डी० सी ० सरवार, तान-युन शान, घुर्ये, वी ०सो ० देव, भवानी भट्टाचाय, नरहर 
कुरु दकर, आदि हमारे बीच में नही हैं। उनकी स्मृति को प्रणाम वरवे' यह "“भ्रज्ञा प्रदीप! पुन प्रस्तुत है, 
विद्वृज्जन तथा रसज्ञी वी सेवा मे, विनम्र भाव से । 

इस ग्रथ में भी भारत के चारो कोनो से जिन जिम विद्वानों और विचारकों ने जिसमें कई अय॑ 
भाधीय होकर भी हिंदी में विवेचन-विश्लेषणपुवक आलेख भेजकर सहयोग दिया, उन सबब हम अन्तस्तछ 
से आभारी है। 

'घम, दर्शन, सस्कृति' व राष्ट्रीय एकता ग्रय की परिकत्पमा के समय हमने यह पृण ध्यान रखा 
है कि इन सवल्पनाओं या अववोधो वे पीछे सु-प्रचलित पाश्चात्य धारणाओ से भिन्न भारतीय अस्मिता से 
आप्राणित और आलोक्ित आख्याओ को ही हम प्रधानता दें। सूत्रत 'धम' हमारे यहाँ ऋग्वेद मे 'श्छोक 
देव इणुते स्वायधमण्णे! (देवों मे अपने आचारनियमों के लिये वे श्लोक रचे) या 'वरुणस्य धमणा' में वरण 
के मोतिनियम के लिये प्रयुक्त शब्द है। वाजसनेयी सहिता में "भू वेन धमणा' कहां गया । अथववेद में धम 
से मिलने वाले पुण्य” को धम कहा गया है.। छाददोग्य उपनिषद में 'चार आश्रमों वे विशिष्द व्तंव्य' धम 
है। देत्तिरीय उपनिपद ने 'सत्य बंद, धम चर आदेश और ग्रीता मे 'स्वधर्म निघनश्रेय ” कहा गया। 
तत्रवातिक में 'सव धमसुनों मे वर्णाश्रम धम पालन ही धम है ऐसा माना गया था | 

यानवल्वय, श्रुति, स्मृति, सदाचार, सज्जनो का व्यवहार और जहा साबवंह हो वहा उत्तम सकल्‍प 
से निमित शास्त्र विरुद्ध न हो ऐसा 'काम' या इच्छा ही धम मानते हैं। ईा द्रय दमन, अहिंसा, दान आदि 
नेतिक मूल्य याशवत्कय वी धम-परिभाषा मे आते हैं। जमिनिने जब कहा 'चोदनालक्षणो$र्थों धम ” ती उसमे 
अत प्रेरणा और आदेश से प्राप्त विधि आदि की श्रेयस्कर क्ियाएँ निहित थी । धम आचार का अग था, 
जैनो वे! लिए और बौद्ध भी “धम्म! को -- 

'अनुपवादों अनुषघातो पातिमोक्यों च संवरों' 
अर्थात्‌ निदा मन करना, धात न करना, सयम से रहना, मिताहार और 'शयनासन' (मित विहार), 
एकातवास, और चित्त योग में ल्य-यह तत्त्व प्रधान मानते थे । 
महाभारत के शातिपव में तो धम को 
सर्वेषा य सुहप्नित्य सर्वेधां च हिते रत ॥ 
फ्मणा मनसा वाचा स धम वेद जाजले ॥। 


(१ ) 


यानी तुझाघार जाजलि से बहता है विः सबया मित्र सवके, हितवारी बम वरने वाला, मन और 
याणी से उसी में रत जो है वही सच्चा 'घामिव' है। महाभारत में 'वनपव” में तो यहा तक कहा गया है 
वि इस छोक में जीव थी हिंसा न बरता हो ऐसा कौन है ? बहुत विचार वे! बाद यह दिसाई देता है कि 
सम्पूर्ण अहिसव' कोई नही है । “अहिसाया तु निरता यबत्त यो द्विजसत्तम--वुव त्येव हि हिंसा ते यत्नादल्पतरा 
भवेत” (वनपव-२०८ ३३-३४) (अहिंसा में निरत द्विजोत्तम भी हिंसा वरते हैं। अत यह देसना चाहिये 
वि अल्पतर हिसा हो, वही अच्छा) । महाभारत वाल में 'पम' की सापेक्ष माव लिया गया था*-'योग्य 
वाल और योग्य देश मे जो धम हो, वही अयोंग्ययाल या देश में अधम हो जाता है ।” घधम वो परिस्थिति 
ये अनुरूप निश्चित वरने वी बात यही गई । 
यह प्रभावांदी विचार आद प्राचीन भारतीयो वा था । आज उसमे वाफी विश्वत्ति आ गई, 
इसका बारण हमारी ज्ञान वो सरस्वती और भक्ति गया में कम की यमुना वा वफी मिश्रण होते-होते 
अनेक ससदृतिया का मिश्रण प्रदूषण उसमें होता गया । गगा-सफाई अभियान पर हमारे सत्ताधारी करोड़ो 
रूपये व्यय करते हैं, पर मन को इस भागीरथी पतितपावनी धारा से प्रदूषण वैसे दूर हो, इसका विचार 
नहीं परते ) सबसे अधिक चुनौती पश्चिम वी औद्योगिक क्राति और यात्र शरग थे आगमन के बाद 
भारतीय चि/तन, जो समग्र और असण्ड था उसके 'सावल्य” में पश्चिमी तववादों ने काफी बुद्धिनभेद और 
'विभक्ति' प्रत्यय पंदा क्यि । यहा 'बपरेटिव फिलांसाफी”' नामव निउ मेक्सिको के प्रोफेसर आर्ची बाहय मे 
ग्रय से (जो उहांने स्वयम हमें भेंट में दिया) एक उद्धरण दे रहा हू। वे पृष्ठ ६९-७० पर यौरपीय, 
भारतीय और चीनी दव्टियो वो 'रीजन, इ टयूशझन और एप्रिहुशन' दाब्दा से अभिहित करते हुए तीन 
आइति चित्र देते हैं 


१ (9 या तो 'अ! है याअ वा नवार' है। दोनो एक साथ 
नही हो सकते (यौरप) 


न 'अ' है, न “भ वा नवार! है। न दोनो *'अस्ति! 


दे () और नास्ति हैं, न दोनो “नहीं हैं। चार तरह वा 


नवार सव गुण विवल्‍पो से परिशुद्ध है। (भारतीय) 
दोना एवं साथ है “अ और “अका नकारा भी। 
३ (छ भत्ति मस्ति का भेद स्पष्ट नही । (चीनी) 
आर्ची बाहय के शादो मे-- 
जा, 96778 धागफञा४४8 ढथा फ8 इपययशारबत शि0764॥5ए2॥28 ज्ञापि255 
प्रापएड 405०70॥26 शाव-]९5४855.. (705४ 400 3026 धय॥72॥655 
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दर्शन वा विचार १रते समय यह प्रश्न और दठीब रूप से सामने आता है। पश्चिम के विचारक 
दर्शन को वौद्धिव व्यापार मानते रहे हैं। दश्तात के 'मैं सोचता हु इसलिए 'हु” (काजणिटो अरगो सम) से 
लगाकर आधुनिक्तम अस्तित्त्ववादियों की 'तथता' ( 2॥॥ त०॥ ४४०॥९॥) तक वही “बुद्धि काम में आती 
रही है। वह “व्यवसायात्मिवा' है, गीता के अनुसार । हमारे दर्शन मे बुद्धि को एक साधन मात्र माना 
गया है। उपनिषद कहते हैं--त मेधया, न चहुधा श्रुतेन । नायमात्मा प्रवचनेन छभ्य ' । इसीलिए हमारे 
उपनिषद बहते हैं-- 
शभ्ोतव्य श्रुतिवाक्येक्यों मातव्यश्वोपपत्तिभि 
मत्वा तु सतत ध्येष एते दर्शनहेतव ७ 
आत्मा वा श्रवण श्रुतिवाक्या से बरें, मनन ताक्क युक्ति या “उपपत्ति' से करें, निदिध्यासन योग 
प्रतिपादित ध्यान आदि से बरें) 
सगीत वा का उदाहरण ले तो उत्तम शास्त्रीय सगीत का श्रवण, नित्य अभ्यास और श्रुतियों वा 
भान तीनो का परिपाक उत्तम गायक या वादक में आवश्यक होता है। अच्छे और श्रेष्ठ कवि की महाकाव्यो 
वा अध्ययन, श्रवण और छ दालवारादि वाव्य-रीतियो पर अधिकार और "प्रतिभा! अपूब वस्तु निर्माणक्षमा 
यायानध्य ग्राटिणी शक्ति) आवश्यक होती है। आज दुर्भाग्य से भारत मे और विश्व मे ऐसे अनेक तथा« 
वधित गायक, गीतकार, कविवम बरने वाले अज्ञजन अपने वो सवज्ञ मानकर यत्र-तन सचार कर रहे हैं। 
हमारी परम्परा में आस्विवः और नास्तियः दोनो तरह वे दर्शना को स्थान रहा है। लौक्कि ओर 
पारएौविय' वा द्वद्वात्मकः सम्वध देखने वाले हमारे पडदर्शन नीति निरपेक्ष नही रहे हैं। मोक्ष प्राप्ति वे 
विमिन मांग विभिन दर्शनों द्वारा बताये गये हैं। पुरुष और प्रकृति एवं ही तत्व वे दो भि'न गुणधर्मीय 
पदाय मानने से नामरूपात्मव सृध्टि निरभित होती है । हमारा दर्शन वेवछ उस विश्लेषण तक सीमित नहीं 
है, न वह भौतिष' तत्वों तव ही सीमित है । वह केवल शब्दच्छल नही है, और वह वेवल आत्म विस्तार 
और आत्म विश्लेषण तक मर्यादित नही है । पश्चिम वे कई दार्शनिबः मत-वाद इन सीमाओ से आविष्ट हैं। 
इसलिए उनमे रामग्रता वी कमी है। हमने इस ग्रथ में भारतीय दर्शन वे विभिन पक्षा को प्रस्तुत करवे 
उसपी 'एवो'हू बहुस्याम! और 'अविभवत विभवतेपु” दोनों धाराओं और विश्वासो को अद्यत प्रेषित बरोे 
वा यत्त जिया है । 
व्यास ने अध्यात्मशास्त्र शो चिब्रित्साश्ास्त्र बी तरह चतुब्यू ह बताया है रोग, रोग हेतु, आरोग्य 
और ओपध ये घार व्यूह होते हैं। अध्यात्मशास्त्र या दर्शन से भी ससार, मरार-हेतु, मोक्ष और मोक्षोपाय 
यद्‌ भार ब्यूह इस ग्रथ भे चचित हैं। विभिन विचारो और अनुशांसना थे विशेषत्रा ने अछग्रन्मर्ग 
यातायना से इस सश्टिप्ट रिकत और प्रक्रिया को यहाँ देया है । इस “दर्शन! में दृश्य द्रप्टा-दर्शन वा त्रिपुटी 
सपाग भी गूरित है। देसे तो भारतीय धम कौर दर्शन महासागर यी तरह हैं, उनवा पूरा आवलन एवं 
एर्टे से प्रप में सम्भव तही । परतु अपनी अपनी दृरबीन से इस महाव्योम मे दर्शन बराने वा यह छोटा 
प्रयाग है। 
मराति शबग्ल भी उसी तरह से पुद और पश्चिम ये मृुवशास्त्रियों, इतिहासवारां, समाज 
शारिचरयों मतादेताविशों और याइमयमेयवा ने अन॑य' तरह से परिभाषित जिया है। यहाँ उसी उु्य 
बाओ को जात वा यरने विया गया है।  उदादरणाधघ शोर-मस्याति' हाब्ल एं॥ हमारे यहाँ प्राचीन 
कर ते आध और गामसाय, महायाद और हीतथा।, मार्गी और देची, दिव्य और मानवी, सॉच्यित्र और 
कामों झाटि हंब्हादलियों मे "टोट कष्णमर और भाम क्‍त्ट मे भेद यो आग्यायि शिया गया था। 


(॥॥ ) 


स्मृतिकारो, धमशास्त्रियो, अथश्मास्त्र-शिल्पश्नास्त्र आदि के रचयिताओं ने मानव व्यवहार की व्यक्तिगत 
भऔर समूहगत मीमासा करके कुछ नियम बनाये, पर वहा भी 'सम्पूणता की दृष्टि को नहीं छोडा। 
वाचिक को छोडकर वेवल लिखित को आधार नही बनाया, न प्रत्येक छोक-सस्कार को अन्तिम सत्य मानकर 
विदेशी 'अथुरैषोलौजिस्टो' की तरह उसे अपरिवतनीय पत्थर वी छकीर” माना । साहित्य, कछा, सस्कार, 
आचार आदि में होते जानेवाले परिवतनों पर केवल ऐतिहासिक शल्य चिक्त्सा! नही की, उसमे स्पदित 
जीव त अनुमव का साक्षात्कार किया। जआानादकुमार स्वामी या रवी द्रनाथ ठाकुर के छोक क्छा और 
लोक सस्ट्टति पर विचार ध्यातव्य हैं। मनुष्य की सत्य, शिव, सुदर की तिरतर टोह किस तरह से 
उसे नित्य ऊष्व-मानस की ओर ले जाती है, यही सस्कृति विचार का मूल तत्त्व है। (इस ग्रथ में कुछ 
लेख उन्ही छोकायत विषयो से सबद्ध है । 

यह ग्रन्थ समपित है हमारे सस्थापक एव प्रेरणास्रोत श्री माधोदास मूंघडा को जिनकी जमतिथि 

के उपलक्ष्य मे आयोजित प्रकाशित क्या जा रहा है। वे अत्यत विनद्न और आत्म विज्ञापन से दुर रहने 
वाने व्यक्ति हैं। परातु उनकी सास्क्ृतिक विपयो में रुचि और पेठ बहुत स्थायी और गहरी है". 
अत मे, इस ग्र थ की कुछ विशिष्ट उपलब्धियों की ओर पाठको का ध्यान हम आक्षपत करना 

चाहते हैँ बन | ' टटँ 

१ मभूलत यह कल्पना श्री माधोदासजी मूधडा की ही थी ।१६ साहित्य पर तो अनेक ग्रन्थ हिंदी 
में है, परतु घम्र और दर्शन के विविध आम्नाओ को सस्द्ृति के पक्षो के साथ जोडनेवाले ग्रथ.कम हैं । अत 
इस ग्र'थ की पहली विशेषता यह है कि प्रज्ञावाद तथा मानवतावाद के सम-वेय से भारतीय अस्मिता के ४ 
'समग्र' रूप मे दर्शन कराने का यह प्रयत्न है जंसे सारा ब्रह्माण्ड एकसाथ नही देख सकेतें/ दृूरबीन से उसके 
अश या भाग ही देखे जा सकते हैं, हमारे इन सताइस विद्वानों ने (छेख सख्या वेसे आमुख मिलाकर ३१ है, 
पर'तु दोनो सम्पादको और मू धडाजी को मिलाकर चार लेखक इस सख्या में कम क्ये हैं) अपनी-अपनी 
विशेषता का परिचय देते हुए इस भारतीय चिताधारा की आकाशगगा को देखा है ! 

२ यहाँ लेखक भारत के चारो कोना से यानी कई प्रदेशों से, विभित हिंदीतर मातृभाषाओं 
वाले, हिंदी भाषा-भाषी, विभिन धर्मानुयायी, त्तथा विभिन प्रकार की ज्ञान-शाखाओं से मौर सस्कृति- 
कम से जुड़े हुए हैं। बुछ अध्यापक आचाय हैं, कुछ व्यवसायी हैं, छुछ प्रकार हैं, बुछ सस्थाओ मे 
कायरत हैं, कुछ सृजनश्ील साहित्यकार हैं, कुछ समीक्षण और अनुवादक । इसमे अनेक विद्वान सेवानिवृत्त 
प्रोफेसर और शोघवर्ता रहे हैं, दो भूतप्व कुलपति हैं, एक पुरातत्त्व संग्रहालय के प्रधानाधिकारी, एक 
उत्तर प्रदेश हिंदी सस्थान और एक राष्ट्रभापा परिषद ( विहार ) से सम्बद्ध / एक प्रख्यात सगीतवेत्ता 
हैं, तो अनेक ससक्ृतविद । महाराष्ट्र से मिथिला तक, असम से आश्रप्रदेश तक, राजस्थान से कर्माठक 
तक, अलीगढ़ से अहमदाबाद तक, और कोल्हापुर से कलकत्ता तब के लेखक इस सग्रह मे हैं। इस प्रकार 
से समूचे भारत का आशिक प्रतिनिधित्व, इस ग्र थ में हो गया है । 

है विषयो का वैविध्य इस ग्रथ की और एक विशेषता है। सत्य, शिव, सुदर” इन तीन 
मूल्यों की हम सदा चच्चों करते हैं । परवु वे अमूर्ते तत्त्व हमारे जीवन मे प्रत्यक्ष चाक्षुप वास्तव मे बनकर, 
ऐ[द्रक सम्वेदनाएँ बनकर, उनसे निर्मित जवबोध और सज्ञाएं बनकर आते हैं। कई शब्दो, पदाशो, 
बिम्बो, प्रतीवो, सकेतो और मिथवी का समेकन होवर हमारी सस्क्ृतिं, उसका मूछाधार दशन और 
आचरण का मेरुदण्ड घम्र निभित होता है। वह केवल कमर धम-सयोग नही, वह समवाय और सश्लिध्टि 
है। उसकी ओर हर लेखक ने अपना विचार-निर्देश किया है । 


(९) 


दर्शन था वियार यरते रामय यह प्रशा और तौग्न रुप से सामो आता है। परश्यिम वे विधारत 
दर्शाा वो बौड्धिए व्यापार मानते रह हैं। दगात ये में सोगता ए इसएिए है! (गाजिटों भरगी सम) से 
ऊुगावर आधुनिक्तम अर्तितत्ववादियों थी 'तथता' [ वा तथा इगणाशा) ता यही 'बुद्धि! राम मे बातो 
रही है। बह 'व्यवमायात्मिवा' है, गोता बे! अपुमार । हमारे दर्शन में घुद्धि गो एफ साधन सात्न माता 
शया है। उपनिषद वहते हैं--॥ भेधया, ते बहुघा श्ुतेत । पायमारमा प्रययनोन एम्स) इसीशिए हमारे 
उपनिषद पहलते हैं-- 
श्रोतव्य. श्रुतिवाकेध्यो मातय्यश्वोपपत्तिभि 
भत्या सु सतत घ्येष एते दर्शनहेतष ७ 
आत्मा पा श्रवण श्रुतिवाक्यों से परे, मन ताविय युक्ति या 'उपपत्ति' से बरें, निदिष्यासन योग 
प्रतिपादित ध्यान आदि से बरें) 
संगीत ₹ला वा उदाहरण झे तो उत्तम धास्त्रीय सगीत पा] श्ववण, नित्य अभ्यास और. शुतियों वा 
भान तीनों का परिपाव उत्तम गायर या बादव मे आवश्यव' होता है। अच्छे और श्रेप्य पचि वो महावाब्यों 
वा अध्ययन, श्रवण और छदालवारादि वाव्य-रीतिया पर अधिवार और “प्रतिभा” अपूव यत्तु विर्मागक्षमा 
यायानध्य ग्राहिणी घरक्ति) आवश्यक होती है। आज दुर्भाग्य से भारत में और विश्व में ऐसे अनेव तथा- 
कथित गायव', गीतकार, वविपम वरने वाले अचजन अपने यो रायन मानगर यत्र-्तत्र सचार बर रहे हैं । 
हमारी परम्परा भ आस्विक और नास्तिर दोनो तरह मे दर्शनों यो स्थान रहा है ॥। लौविय और 
पारदोकिक वा द्वद्वात्मक सम्थ”घ देसने वाके हमारे पडदर्शन नीति निरपंदा नही रहे हैं। मोक्ष प्राप्सि ये 
विभिन माग विभिन दर्शना द्वारा वताये गये हैं। पुरुष ओर प्रवृत्ति एवं ही तत्व वे दो भि-न गुणधर्माय 
पदाथ मानने से मामरझुपात्मव सूप्दि मिभित होती है। हमारा दर्शन वेवल उस विश्लेषण तव' सीमित नहीं 
है, न वह भौतिक तत्वों तक ही सीमित है । वह वेवल दाब्दच्छुछ नही है, और वह पेवछ आत्म विस्तार 
और आत्म विश्लेषण तक मर्यादित नहीं है। पश्चिम वे' बई दार्शनिव मत वाद इन सीमाओ से आविष्ट हैं। 
इसलिए उनमे समग्रता वी फ्मी है। हमने इस ग्रथ में भारतीय दर्शन वे विभिन पक्षो को प्रस्तुत करवे 
उसकी 'एक्5ह वहुस्याम' और 'अविभवत विभक्तपु” दोनी घाराओं और विश्वासा को अशत प्रेषित करने 
का यत्न किया है । 
व्यास ने अध्यात्मश्षास्त्र वो चिक्त्साशास्ध्र वी तरह चतुब्यू ह बताया है रोग, रोग हेतु, आरोग्य 
ओर ओपध ये चार व्यह होते हैं । अध्यात्मशास्त्र या दर्शन से भी ससार, ससार-हेतु, मोदे और मोक्षीपाय 
यह चार व्यूह्‌ इस ग्रथ मे चचित है । विभि"न विचारों और अनुशासनो के विशेषज्ञों ने अलग-अलग 
वातायना से इस सश्ल्प्ट रिक्त और प्रक्रिया को यहाँ देखा है ) इस 'दर्शन! म दुश्य द्रप्टा दर्शन का शिषुटी 
संयोग भो सूचित है १ वेसे तो भारतीय घम और दर्शन महासागर वी त्तरह हैं, उनवा पूरा आवलन एव 
छोटे से ग्र थ से सम्भव नही । परतु अपनी अपनी दूरबीन से इस महाव्योम के दर्शन कराने का यह छोरा 
प्रयास है। 

'सस्कृति' शब्द भी उसी तरह से पूव और पश्चिम के नृवशशास्तियो, इतिहासकारों, समाज 
शास्त्रियों मनोबेचानिको और चाडमयसेवको ने अनेक तरह से परिभाषित किया है। यहा उसकी कुछ 
क्लाओ को जानने का थत्न किया गया है। उदाहरणाथ 'लोक्-सस्कृति शब्द लें॥ हमारे यहाँ प्राचीन 
वाल से आप और सामाय, महायान और हीनयाा, मार्गी और देशी, दिव्य और मानवी, सात्विक और 
राजसी आदि शब्दावलछियों में 'एलोट कल्चर और मास कहटों के भेद को आख्याधित विया गया था। 


(॥॥ ) 


स्मृतिकारों, धमशास्त्रियो, अथशास्त्र-शिल्पश्ास्त्र आदि के रचयिताओ ने मानव व्यवहार की ष्यक्तिगत 
और समूहगत मीमासा करके कुछ नियम बनाये, पर वहा भी “सम्पूणता' की दष्टि को नहीं छोडा। 
वाचिक को छोडकर केवल लिखित को आधार नही बनाया, न प्रत्येक छोक-सस्वार को आ तम सत्य मानकर 
विदेशी 'अथौपोलौजिस्टो! की तरह उसे अपरिवतनीय “पत्थर वी छकीर” माना । साहित्य, कछा, सस्कार, 
आचार आदि में होते जानेवाले परिवर्तनों पर केवछ ऐतिहासिक शल्य-चिक्त्सि नहीं की, उसमें स्पदित 
जीवत अनुमव का साक्षात्वार किया । आनादकुमार स्वामी या रवी द्रनवाथ ठाकुर के छोक कछा और 
लोक-सस्कृति पर विचार ध्यातव्य हैं। मनुष्य की सत्य, शिव, सुदर की निरन्तर टोह किस तरह से 
उसे नित्य ऊध्व-मानस की ओर ले जाती है, यही सस्क्ृति विचार का मूल तत्त्वहै। (इस ग्र'थ मे कुछ 
लेख उही लोकायत विपयो से सबद्ध है । 

यह ग्र'थ समर्पित है हमारे सस्थापक एव प्रेरणास्रोत श्री माधोदास मूंधडा को जिनकी जन्मतिथि 

के उपलक्ष्य मे भायोजित प्रकाशित क्या जा रहा है। वे अत्यत विनश्न और आत्मविज्ञापन से दुर रहने 
वाले व्यक्ति हैं। परतु उतकी सास्क्ृतिक विपयो मे रुचि और पैठ बहुत स्थायी और गहरी है'॥:*+*... 
अत भे, इस ग्रथ वी कुछ विशिष्ट उपलब्धियों की ओर पाठकों का ध्यान हम आकपित करना 

चाहते हैं - (८ 

१ मूलत यह कल्पना श्री माधोदासजी मूधडा की ही थी । ! साहित्य पर तो अनेक अ्रथ हिंदी 
मे है, पर तु घम और दर्शन के! विविध आम्नाओ को सस्कृति के पक्षा के साथ जोडनेवाले ग्रथ.कम है | अत 
इस ग्र-थ की पहली विशेषता यह है कि प्रन्नावाद तथा मानवतावाद वेः सम वय से भारतीय अस्मिता के ४ 
समग्र” रूप में दर्शन कराने का यह प्रयत्न है। जेसे सारा ब्रह्माण्ड एक साथ नहो देख सकेंतें दूरबीन' से उसके 
अश्य या भाग ही देखे जा सकते हैं, हमारे इन सताइस विद्वानो ने (लेख सख्या वैसे आमुख मिलाकर ३१ है, 
परन्तु दोनो सम्पादको और मूधडाजी को मिलाकर चार लेखक इस सख्या में कम क्ये है ) अपनी-अपनी 
विशेषता का परिचय दंते हुए इस भारतीय चिताधारा की आकाशगगा को देखा है ! 

२ यहाँ लेखक भारत के चारो कोनो से यानी कई प्रदेशों से, विभिन हिंदीतर मातृभाषाओं 
वाले, हिंदी भाषा-भाषी, विभिन धर्मातुयायी, तथा विभिन्न प्रकार की ज्ञान-शासाओ से और सस्कृति- 
कम से जुड़े हुए हैं। कुछ भ्रध्यापक आचाय हैं, कुछ व्यवसायी है, कुछ पत्रवार हैं, कुछ सस्थाओ मे 
कायरत है, कुछ सृजनशील साहित्यकार हैं, कुछ समीक्षक और अनुवादक । इसमे अनेक विद्वान सेवानिवृत्त 
प्रोफेतर और शोधकर्सा रहे हैं, दो भूतपूव कुलपति हैं, एक पुरातत्त्व संग्रहालय के प्रधानाधिकारी, एक 
उत्तर प्रदेश हिंदी सस्थान और एक राष्ट्रभापा परिपद ( विहार ) से सम्बद्ध । एक प्ररुयात सगीतवेत्ता 
हैं, तो अनेक सस्द्ृतविद । महाराष्ट्र से मिथिला तक, असम से आध्रप्रदेश तक, राजस्थान से कर्नाटक 
तक, अलीगढ से अहमदाबाद त्त+, और कोल्हापुर से कलकत्ता छक के लेखक इस सग्रह मे हैं। इस पवार 
से समृच्े भारत वा आशिक प्रतिनिधित्व, इस ग्र थ मे हो गया है । 

३ विपयो का वँविध्य इस ग्रथ वी और एक विशेषता है। “सत्य, शिव, सुदर” इन तौन 
मूल्यो की हम सदा चर्चा वरते है! पर/तु वे अमूत तत्त्व हमारे जीवन मे प्रत्यक्ष चाक्षुप वास्तव में बनकर, 
ऐ[ द्रकः सम्वेदनाए' बनकर, उनसे निर्मित अवबोध और सज्ञाएं बनकर आते हैं। कई छब्दो, पदाश्ञा, 
बिम्बो, प्रतीको, सकेती और मिथको का समेक्न होकर हमारी ससस्‍्कृति, उसका मूठलाघार दशन और 
भाचरण का भेरुदण्ड धम निर्मित होता है। वह केवर कम धम-सयोग नही, वह समवाय और सश्लिप्टि 
है। उसकी ओर हर लेखक ने अपना विचार निर्देश क्या है। 


(९) 


४ 'प्रनज्ञा' का अभ है विशेष ज्ञान । विभिन्न अनुशासनों के भीतर वया अन्त सम्बंध हैं और 
परस्पर-सघात से निर्मित नई उद्भावनाएँ सामने आती हैं, उनगी ओर यह ग्राथ हमे ले जाता है। यह केवल 
प्राचीन विचारी का स्पष्टीकरण, उन पर भाष्य या सूक्ति-स ग्रह नही है । नवीन युग में, नयी चुनौतियों के 
परिप्रेक्ष्य मे उन सनातन और शाएवत, 'आयसत्यो' का वया नया अथ, कौनसा नया सांदभ और स्वरूप 
हमारे जीवन वे लिए प्रकाश पथगामी सिद्ध होगा, यह भी इन केखो को पढने पर जाना जा सकता है । 

५ यह ग्र-थ जैसे प्राचीन या अर्वाचीन वा बेवछ निरुपण नहीं है, बसे ही क्षणिक और 
कालातीत, विगत और आगत के बीच जो जीवत और प्राणवान अविच्छिन्तता है, उसका थ्योतव भी इन 
छेखो मे है। व्याकरण की दृष्टि क्या है, चारो आचार्यों और ब्रह्मसूत्र भाष्यकारों के प्रस्थानविदु कहा है, 
भारतीय मनीषा की यात्रा बिन साथव निगमागम घाराओ, भार्गी और देशी परम्पराओ और तत्र की 
और सवतन्त्र-स्वत-न दिशाओ से ग्रुजरी है, उसका भी एक सक्षिप्त आलेख यहाँ प्रस्तुत है । 

६ यथासभव, हमारे विद्वान छेखको ने सामाय पाठक का ध्यान रखा है। बहुत सूक्ष्म 
विवरणो या विषय की ऐसी शास्नीय था तकनीकी उलछमनभरी वीथियों में हमारे विचारों को नही 
भटकाया है, जहा कदम-कदम पर 'यक्ष-प्रश्न! उपस्थिति हो, या जहाँ रहस्य अधिक गरूढ और गाढ वनता 
जाये । वाचनीयताको ध्यान मे रखक'र लोक्साहित्य को भी इस विचार-यात्रामे आधार बनाया गया। 
विदृषी महिलाओ ने भी विद्वान पुरुष छेखको के समान वौद्धिक सतह पर अपना योगदान भ्रस्तुत किया है। 

७. जयशकर “प्रसाद! की ज-मशतीका वप होने से एक लेख हिंदी के इस अध्यात्म और 
मनोविज्ञान को काव्य मे सहज पिरोनेवाले महाकवि के स्मरण में भी जोड दिया गया है। कोई 'कामायनी 
बार को स्पदकारिका से अनुप्रेरित काश्मीर हंवदर्शन का समथक मानता है, तो कोई आन दवादी । कोई 
उन्हे ऐतिहासिक नाटककार मानता है, तो कोई उपयासो मे सामाजिक यथाथवाद का प्रवतक | धप्रसाद' 
केवल अतीतो मुखी नही है, वे तो भारत की अजातशनु कामना वे प्रेमपथिक हैं, वे प्रकृति की लहर कानन 

कुसुम और भरने मे ही नही देखते, वे आधी मे आकाशदीप और छाया-प्रतिध्वनि के चित्राघार हैं, वे 
भारत की ऊजस्विता के 'एक धूट' हैं, वे 'रम्याणि वीक्ष्य में भी 'करुणारूय! हैं। इस प्रकार से यह 
लघु प्रथ शिव और शक्ति, वैष्णव चेतना और बौद्ध करुणा, वेदात का निरपेक्ष और जैंनो का सापेक्ष, 
पुराणों की नानावर्णी व्याख्याएँ और दृश्य-श्रव्य वछाओ के अनेकआयामी 'इद्रजाछ! की भी भलक या 
माौँकी दिखाता है। एक तरह से यह ग्र-थ जानकारो के लिए और सोचने वी सामग्री देता है, जो नौसिखुए 
हैं उठे और जानने की जिज्ञासा जगाने को प्रेरित करता है। एक ही प्रथ मे इतनी विविधता में एकता, 
भूघडाजी के व्यक्तित्व व मृदु दुढ स्वभाव के अनुरूप ज्ञान-दान और भक्ति शक्ति की ही महत्ता अधोरेखित 
करता है। 

इस ग्रथ को क्षाप सहदयो और सुबुद्ध पाठकों के समक्ष रखते हुए हमे बडी प्रसनता है । 


बस लत पचमी साभिवादन विनीत 
स० २०४५ प्रभाकर माचते 
दिनावः १० फरवरी १९८९, जयकिशनदास सादानो 
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आमुख लेख 


अविभकक्‍तं विभकतेषु 


डॉ० प्रभाकर साचवे 


भारतवासी एवं हैं या अनेव, या एवं में अनेक हैं, या अनेव में एक, यह प्रश्न प्राचीन काछ से 
आज तब भारतवासियों को, और उससे भी अधिव भारत में जब बाहर के विभिन सस्द्ृतिया वाले प्रवासी, 
व्यापारी, प्रचारक, प्रशासव आने लगे, तो उनको चकित करता रहा है। और इस अखण्डता, एकता, 
एक्त्मता, निरतरता, सनातनत्त्व, अत सलिला अभेद-भावना और अद्वत वा मिरुपण और अथ शीघनते 
अनेक विद्वान अपने-अपने ढग से वरते आ रहे हैं। “एक सत्‌ विपश्रा बहुधा वर्दा त', “नाना विवाचसा', 
“तत्त्वमस्ि' आदि अनेक वचन इसकी पुष्टि वरते हैं कि जंसे अनेक नदियाँ एक समुद्र मे जाकर मिल जाती है 
(और पुन उसी समुद्र से मेघमाय से जल प्रवाह में नद नदी रूप ग्रहण करती है ) बसे ही सब देवो को 
नमस्कार पहुँच जाता है, जब हम एव देव की उपासना करते हैं, या 'सर्वे देव नमस्कार केशव प्रति« 
गच्छति' । यह बात प्राचीन काल से हमारे मन में सस्कार फी तरह चली आ रही है कि नर और नारायण 
दो नहीं हैं, पिण्ड और ब्रह्माड एक हैं, जो घट में है वही घट वे बाहर है, इसलिए हमारे भगवान अवतार 
लेते हैं, और मनुष्य पचभूतो मे एकाकार हो जावा है, सदेह स्वग जाता है या प्रतीक रूप से कहे तो आत्मा 
ऊध्ब सतरण कर परमात्म रूप हो जाता है। आनदयात्री रवीद्रताथ इसी को “आनदम्‌ रूपम अमृतम्‌' 
कहते हैं, इसी को महात्मा गाँधी ने ईशावास्यमिदम सवम्‌ कि जगत्याजगत्‌' माना, और इसे ही योगी 
अरविंद पूणयोग (इ्टाटिग्रल योग) वहते हैं! शब्द अलग-भरूग हो, परतु सब का आशय प्राय एक ही है। 
इस अनेक्ता मे एकता की समस्या वो हम भौगोलिक, भू भौतिवीय, ऐतिहासिक, सभ्यता के' 
इतिहास मे मानवी इतियां की शाश्वत सम्पदा-भापा साहित्य, क्ला-शित्प आदि की दष्टि से और समाज 
वैज्ञानिक मनावेज्ञानिक या दाशनिक-वैज्ञानिक दष्टियों से देख सकते है। सम्पूर्ण विचार तो एक ग्रथ थे 
आकार में भी नही समायेगा, चू कि भारत तत्त्व की व्याप्ति देश और काल दोनो ही परिमाणो मे विशालू, 
डिस्वृव, विराट और विश्वव्याप्री है, परतदु एश लिख में, मृत्ररूप में, उम्र विलक्षण समावय, विरोधों 
मे भी अविरोध और सघर्षों मे भी समवाय, द्वद्ष में भी दद्वातीत वी भाँती हम देने वा यत्न 
व्रंग। 


६55 
संबप्रथम देश नाम ही ले। भारत, भारतवप, आर्यावत, जबूद्वीप, इण्डिया, हिंदुस्तान आदि 
अनेक अभिधान हमारी ज-मभूमि, मातृभूमि के हैं। भागवत पुराण मे इसे 'अजनाभ वष नाम भी दिया 
गया । 'अज' अर्थात अज मा भगवान विष्णु के नाभिवमरू में जो चतुमु ख ब्रह्मदेव विराजमान है वे ही 


सध्टिक्ता या प्रजापति हैं। यानी भारत मानव की उत्पत्ति का अकाप्यी दायर मच 


वायुपुराण में इस देश को हैमवत वर्ष भी वहा गया है। यानी जिस देश्व वी उत्तर वी सीमा मे 
हिमवान्‌ पवत है, वही यह देश है। तीसरा नाम कामुक वष भी था। कामुक का अथ है धनुष्य । 
वासुदेवशरण अग्रवाल के अनुसार हिमालय प्रत्यचा और समुद्र वी ओर जो दक्षिण मे भारत का भू प्रदेश 
है वह खिचा हुआ धनुदड है। माक डेय पुराण मे भारत को वूमसस्थान कहा गया है। इस क्छए का 
मुख पूव की ओर है। पीठ हिमालय है, और इसके नौ हिस्से है। यह जनपद सूची वराह मिहिर पी 
'बृहसहिता' के चौदह॒वें अध्याय मे दी गई है । अय कई ज्योतिषग्रथों मे, जैसे नरपति जयचर्या या पराश्न 
रादि मुनिक्ृत ग्र थो मे यह नाम पाये जाते हैं। घर के आगे रागोली में कुम बनाते हैं । 
एक व्युत्पत्ति यह है कि स्वायभुव मनु के प्रियत्रत, प्रियन्नत के नाभि, नाभि के ऋषभ, और ऋषभ 
के सौ पुत्रो मे ज्येष्ठ थे भरत । वायुपुराण में इस भरत को महाभागवत और महापरात्रमी बताया गया है। 
*' उसे हैमवत के दक्षिण का देश राज्य करने के लिए दिया गया। उसी भरत के नाम से भारत बना। यही 
बात भागवत मे और माकण्डेय पुराण मे कही गई है। महाभारत मे दुष्यत के पुत भरत से भारतबुल और 
उसी के नाम पर भारत बना । इस प्रतापी राजा ने अनेक अश्वमेध किये, ऐतरेय छाह्मण कहता है । शतपथ 
ब्राह्मण वे अनुसार यमुना किनारे ७८ यज्ञ और गगातटपर ५५ यज्ञ उस राजा भरत ने क्यि। इन 
यज्ञों से सारे भारत में राजनंतिक एकता हुई, ऐसा भी कुछ कुछ लोगो का विश्वास है । ऋग्वेदकालीन 
भरत नामक एक पराकमी जाति ने विपाशा और शुतुद्री नदियों को पार कर भरत जनपद स्थापित किया, 
जो बुरु क्षेत्र था । ब्राह्मण काल मे कुरु पाचाल के क्षत्रियो मे इस जनपद का समावेश हुआ । पाणिनि के समय 
तक भरत जनपद को याद क्या जाता रहा | यही नाम बाद मे पूरे भारत को व्याप्त करने लगा | आज के 
कुरुक्षेत्र (हरियाणा) और पाचाल (पजाब) को मिलाने और फिर भी दोनो नामो को अलग-अलग रखकर 
एक समास बनाने 'कुर पाचाल” की समस्या ढाई तीन हजार बरस पुरानी लगती है । 
कौपीतकि ब्राह्मण में “अग्निर्वे भरत सर्व देवेभ्यो हृव्य भरति” (अग्नि ही भरत है, चू कि 
यजमान ने दिया हुआ ह॒विद्र व्य लेकर वह देववाओ के भाडार भरता है ) | शतपथ ब्राह्मण मे अग्नि को 
विविध प्रजाओ का पालक माना गया | महाभारत मे भी कहा गया कि भरत अग्नि बनकर लोगो मे श्रसत 
हुआ | बाद में जहा उस अग्नि को शुद्ध और निरतर रखने के लिए आर्यों मे अग्निपूजा अग्निहोत्र अग्नि 
साक्ष्य आदि चले | ध्यातव्य है कि अग्नि एकमात्र देवता है जिसे दाढी-मूछ पारसीक शिल्प की तरह मिलती 
है और मेष उसका वाहन है । इसीलिए अग्नि पूजक पारसी भारत मे बस गये । उनका विरोध नही हुआ । 
इस सारे विवेचन से एक ब,्त सिद्ध हुई कि भारत” नाम में ही भौगोलिक सीमाओ वाला राज्य, 
विभी जनपद के विशेष लोग और उनकी सम्समिश्र व्युत्पत्ति तथा उसके मत विश्वास लोकाचार आदि 
सास्कृतिक विकास के प्रतीक सब एकाकार हो गये । भारत एक देश का नाम हो गया, भारत जनता का 
नाम हुआ। भारत एक विचार-पद्धति का नाम हो गया यथा भारत सावित्री भारत सहिता। एव 
लवराचाय या नाम भारतो शरृष्णतीय वना। सरस्वती को “भारती” कहने छंगे। वाग्देवी कुमारी है। 
भारत वो 'वुमारी द्वीप भी कहा जाता है। बौद्ध ग्रथो मे जम्बूद्वोप का एक हिस्सा भारत वहां गया। 
सासानी राजाओं का पहलवी भाषा मे एक शिलालेख पैकुली मे मिला है। उसमे इसे हिंदू (सिंधु) देगा 
पहा गया। वहीं से मृनानियो ने यह शब्द उठा लिया और 'इ दोस' कहने लगे। चीनी भाधा मे प्राचीन 
वाट मे चिन-तू! देश के नाम से इसे सम्बोधित विया गया। 
तब भारत वी भौगालिव' सीमाएं वेसी नहीं थी, जँसी आज हैं। पुराणों वे अनुसार जम्ब्‌ द्वीप 
वा जो भूसण्ड गिनाये गय हैं उनम से वई स्वतात्र दश हो गये हैं। जैस इद्रद्वीप तो अदमान 


दो प्रशा प्ररोष 


द्वीप समूह है। कसेरू मठयद्वीप है, ताम्रपण श्रीलवा, सागद्वीप निकोबार द्वीप समृह है, वारुण बोनिओो 
द्वीप है, गरभस्तिमान ( भायद सुवणद्वीप सुम्मन्त फुम्मो--'सुमात्रा' हो ), 'सौम्य' और 'गधर्व” वा पता नही 
लगता (शायद 'बाली' हो), और मुमारी द्वीप था भारत। तमिल साध्ष्य में भी कपाटपुरम्‌ पता नहीं 
वहा समुद्र में लुप्त हो गया | ग्रुप्तताल यानी पुराणवाल वे” वाद धीरे-धीरे इस विशाल भुभाग के कई 
हिस्से अलग-अलग हो गये । जेंसे सरस्वती नदी लुप्त हो गई, गाघार कंदहार बन गया। भोट देश 
तिब्बत । और इसी प्रवार से कितने वितने अग बंग बलिय उपविभाजन होते चले गये। पग्रहद्मावत से 
बुरक्षेत्र, मरस्य, शूरसेन, पाचाल जनपद बने, जो मनु वे समय मे “मध्यदेश” कहलाता था। सीवीर (मिंध) 
ओर आनत (गुजरात), कबीज और विश, मूजबत और वाल्हीव कभी भारत वे अग थे। परन्तु उस 
सारे इतिहास में जाने से वेवडठ यही मिलेगा वि अगागी भाव से आज भी वई भारतीय प्रभाव, भग्नावशेप, 
जीवित लछीक-नृत्य परपराएँ, उपासनापद्धतियाँ, भाषा सहवर्तित््व वहाँ मिलता है। चाहे वे इददोनेसिया 
के व्यक्ति माम हो या बाली के नृत्य, अगकोरवाट और बोरोदुदीर वे मदर हा, या तिब्वती लिपि और 
बौद्ध भितिचित्र, वामियों (अफगानिस्तान) वा विराट बुद्ध हो या नेपाल वे पशुपतिनाथ-ऐसा बहुत कुछ 
मध्य पृव और सुदूर पूथ म॑ ऐतिहासिव' सास्ट्ट तिव साक्ष्य फंछा है जो सिद्ध करता है कि भारत से अलछग- 
थछग होने पर भी वहाँ भारत वे! ततु अभी भी अवशिष्ट हैं। राज"ीसर ने 'बाव्यमीमासा' म॑ ठीतः ही कहा 
कि “बयाजुमारी से बिंदु सरोवर तक (यानी मानसरोवर तक) भारत वा चत्रवति क्षेत्र था । 
अब स्थिति भिन्न है। मानसरोवर जाना हो तो चीनियो से अनुमति-पत्र तेना पडेया। तक्ष- 
टिला ने लिए पाविस्तानियों से। बामियाँ के लिए अफ्गानियों से । सिहगिरी या सिमिरिया वे! लिए 
श्री वा वालों से | डाकिय देवी क्षेत्र ( ढाका ) वे लिए बागछादेशियो से । और यह सूची छूबाई जा 
सकती है । यह तो हुआ राजनीति वा भूमोल पर आक्रमण । पर हमारे देझ् के प्रवासी और उन (पडोसी) 
देश से भारत में आनेवाते प्रवासी लिखते और वहते नहीं अधाते कि लाओस में रामक्था है, इंदो 
नेमियाई माँ दरा में महाभारत के पात्रा के 'वायाग' (काप्ठ-पुत्तलिका नृत्य) होते हैं। सिहुल और नेपाल, 
थाली और सुमात्रा वे नाम तव इतने भारतीय हैं भडारनायक, जयवद्ध न, प्रमदास, सुकण, नरोत्तम, सिहानुक, 
रामवाति, निश्शक, महंद्र, तिभुवन आदि । यानी बुछ ऐसा है जो चाह नाम रूपात्मक ही क्यो न हां 
परातु वह शेप है। बागला देश की स्त्रिया शव नी चूडियाँ पहनती है, और सिंद्दर भी लगाती है। 
वहा मे और भारत मे! छोकगीत और लोब नाटयां में विलक्षण समानताएं' हैं। यानी हम विभक्त होवर 
भी पुन वही न कही एक ही हैं। सिफ हमारी तथावधित 'राध्ट्रीयता या 'नागरिकता' भिनर कर दी 
गई है पर ल्द्ष्मीप्रसाद देवकोटा (नेपाल) वी कविता काजी नजरुल इस्लाम ( जो बास्ला देश में भरे ) 
से बंसे भिन्न है ? या फैज़ और फिराक में क्या कोई समान सूत्र नही हैं ” भारत और बागला देश ने राष्ट्रगीत 
एव ही महाव वि वी लेखनी से नि सृत हुए जिसने अपनी 'गीताजलि' में और प्रसिद्ध प्राथना मे ल्खि-- 
हे मार चित्त, पुण्यत्तीर्थं जागो र धीर 
एुइ भारतेर महामानवेर सागर तीरे । 
केह नाहि जाने, वार आह्वाने, कत भानुधेर धारा 
दुर्वार स्रोते एलो कोधा हते, समुद्र होछो हारा | 
हंथाय आय, हेथाय अनाय, हेथाय द्राविड चीन 
थक हूण दर, पाठान, मोगल एक देहे होलां लीन । 
( रवीद्रनाथ ठाबुर “भारततोथ' ) 


प्रज्ञा प्रदीषतीन 


की 0 । 
जो 


१९४७ के भयानक देश विभाजन के बाद हम “विभाजन शब्द से उसी तरह डरते हैं, जैसे 
'आतकवादी' शब्द से । परतु हम भारत | पाकिस्तान तब नही रवे । पाविस्तान वा अग बॉगलादेश 
भी स्वत-त्र हुआ। हमने १९५६ में भाषावार प्रात बनाये । क्षेत्रीयत्ा वो बढावा मिला । अब परिदृश्य 
यह है कि कोई भी भारत वा प्रदेश इस 'अलगाववाद' वे भयानक प्रदूषण से बचा नहीं है। हर दो 
प्रदेशो की सीमा पर तनाव है। प्रदेश प्रदेश मे जातीय अल्पसख्यको ( एथनिब माइनोरिटो ) वा संगठन 
है। वे विच्छित होने की धमक्िया दे रहे हैं। हिसक घटनाओ से दवाव डालना चाहते हैं और पता नहीं 
यह प्रायदीप क्तिने उपखण्डो और उप-उप प्रदेशों, 'स्तानों' और 'लैडो” म॒ बेंट जायेगा 


र्‌ 
भाषा मनुष्य मनुष्य के बीच में भावों के आदान प्रदान का सप्रसे बडा वरदान था। पर धीरे- 
धीरे उसे हमने अभिशाप मे परिणत कर दिया । बुछ भाषाएँ चग विशेष, जाति विशद्येप, स्थान विशेष 
वी विशेषाधिकारवती हो गई और भाषिक अस्मिता का अहकार हमे और सकीण बनाता चला गया | 
हमारी पुरानी भाषाएं, बडी भाषाएं, व्यापक प्रदेशों मे फेली और बहुजन समाज जिह समभता था 
वे भाषाएं कितनी उदार थी, क्तिनी सवसग्राहिका थी इसका उदाहरण सस्क्ृत से ही मैं देता हू । 
दुर्भाग्य से उस भाषा को हमने 'देववाणी' बनावर एक अभिजात वग की दासी बनाडाछा। ससकेत में 
अय भाषाआं से कितने छब्द लिये गये थे ( जेसे कि सस्कृत के अनेक शब्द द्वाविड बुछ, मगोल ठुढ 
दरद-कुल और ईरानी तथा सलाव कुल वी भाषाओ मे हैं) उनकी छोदी-सी तालिका नीचे दे रहा हूं । 
कोल, मुण्डा आदिवासी भांपाओ से--3 दुर (हिदी-चुहा) 
क्दली (,, केला) 


कर्पास (,, कपास) प्रीक वार्पासोस 
ताबु८लल (,, पान) 

मरीतच (,, मिच) 

लागल [ हल) 

सपप [ सरसो) 


नारिकेल ( ,, नारियल) 

गुवाक (,, सुपारी) 

हरिंद्रा (,, हल्दी) 

शगवेर (,, अद्रख) 

गगा (६ तिब्वती--त्सोग, थाई--खाग, चीनी--किआगं, 
अनामी--खोउ ग ) 


ट्राविड भाषाआ से--अनल (हिंदी--आग ) 
उल्खल (,,  उखल) 
जल (,, वाजल) 
वढठिन, बलुप, कट काक, बानन, वुटिल, वु ड, केतव, कोश, 
सऊछ गड़ चदन, चिकन, चडा, तूल, दड, नप्त, निविड, नीर 


चार[प्रता धरोप 


०2 >ढह व ड पटोल, पडित, पलली, पिंड, बक, बल, विडाल, बिल, बिल्व, 
ढ््‌57 मटची (अथ टिडडी-यह उपनिपद में भी है) ममूर, मल्लिका, 
मति, महिला माला, मीन, मुझुंट, मुक्ता, छाछा ( छाभ ) 
वलय, वल्ली, शठ, शव, शूप आदि । 

चीनी, तिव्बती, समामी, वर्मी भापाओ से--वीचबा ( वाँस ), मुसार 2 कल न ( रत्न, तीटऋधिण७.धाय 


(वाग़ज़ ), सिंदूर, तसर ( बपड़ा ) आदि | टरस्की धार 
ईरानी, ग्रीवा वश वी भाषाओं से-लिपि (ईरानी दिपि) शी 2...>- ३३८ 
के | कयाप(5.......... ज 


वारबाण ( ,, वरोपन) है 
अश्ववार ( ,, असवार) अकाल! लियाप--> ० 
40 दी दा 
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खलील (अर्थ लगाम, मूल ग्रीव * 
सुरूगा (अर्थ--.'सुरग , मूल ग्रीक' 'स्य्‌ 
क्रमलका' ( अथ--'ऊंट', मूल ग्रीक 'वामलास') 
पलवग' इ दोनेसी भाषा वा शब्द है। इस प्रकार से केवल विदेशी शब्द ही “सस्क्ृत” नही बन 
गये, आधुनिक वाल मे ध्वनिमुद्रण, आवाशवाणी, घलचित्र, दूरदर्शन, दुरभाष विदेशी शब्दों के भावो से 
अनुवादित “ब्द हैं, जो सुप्रचलित हो गये हैं । 
यह प्रक्रिया जैसे भाषाओं से आत्मसात भौर उह्े अविभक्त बनाने की चछी, और वह केवल 


् 


ससकृतोत्पन्त भाषाओं में ही नहीं, भारत वी सभी भाषाआ। में परस्पर आदान प्रदान और व्यवहार और 
उपयोग से बढती गयी । 

सस्दृत दूर-दूर के प्रदेशा और देशों तक फैलती गई | तमिल प्राचीन ध्याकरण ग्रथ तोलकाप्पियर 
की एवं दटीवा में शिवज्ञान मुनिवर ने लिखा वि 'जो सस्क्ृत नही सीखा है, उसे तमिल भाषा का रूप भी 
ठीव से नात नहीं होगा । समाम ([द्वारावती) में सस्दृत झब्दो का उच्चारण उसी तरह से बदलता 
गया जंसे सुमात्रा, जावा, बाली, वम्योडिया, तिब्ववत, चीन आदि म--पर तु उन शब्दा का मूल सस्वृत है। 






सयामी थोरोसप [ यूरसप दूरशब्द (टेलीफोन) 
आगात छान आवाशझ यान (हवाई जहाज) 
आराज पथेत्‌ अरण्य प्रदेश (एक नगर नाम) 
सुमात्री सूरत श्रक्‍्ता (नगरनाम) 
जवार्ता योग्यकर्ता ,, 
श्षोमो ब्रह्मा गा 
बोनोसोबो वनसभा  ,, 
स्मेरे सुमेरु पर 
जावानी ध्रुरादिपुर सुराधिपुर ,, 
आज आदिविजय आये आदिविजय (नाम) 
शास्त्रोविष शास्त्रवीय ह 
बुद्धि उतोमो बुद्धि उत्तम ( एक सस्था का 
नाम ) 
बॉनितो विरोमों वरनिता विराम 


॥ग 


प्रज्ञा प्रदोप/पाँच 


विब्बती चीनी एवाक्षरी भाषाओं में सस्दृत सताओ वा इतना रूप बदल जाता है वि पता ही 

नहीं छगता। उदाहरणार्थ बुद्ध या भ्यवत्‌ , फवात, पलात , फ्रा, फू बन जाता है। अमिताम 
बुद्ध का 'ओमितो फू '। काश्यप का 'चिया येह,। व्राह्मण वय 'बोलोमेन'। जापानी भाषा मे तो 
सस्कृत वे शब्द चीनी से भी जयादह्‌ हैं यथा--ुस्सुतरुतु (युद्ध), बरमोन (ब्राह्मण), दम (धम) पति 
(पात्र), विनयक (विनायव), गेम (यम), सुतर (मूत्र), विज (भिक्षु), विवुनी (मिलुणी), हु दरिति 
(पु डरोक) आदि। 

यदि इस तरह से एव दूसरे वे ल्यि हुए शब्दो वा ही विचार विया जाये तो भारतीम भाषाओं 
का एक पूरा ग्रथ धन जायेगा । विश्वताथ नरवणे वे! चौदह भाषाआ ये कोश भारतीय व्यवहार वीश' 
(पुनर्प्राष्प अनिलकुमार मेहता, मेहता पलिसिंग हाउस, १२१६ सदाशिव पेठ, पुणे-३० से) में देखिये । 
चौदह भाषाओ वे सस्कृत मूलक और देशज भी समान शब्दों भी बितनी वडी सम्पदा है। “एवं द्वदय 
है भारत जननी --चाहे बोले चौदह वाणी ! वे'द्रीय हिंदी निदेशालय ने भी पन्द्रह भाषा वोश प्रकाशित 
क्या है। 

में इन चौदह भापाओ के प्रमुख साहित्यवारों चिन्तकों वे बीच, पुरस्कार प्राप्त प्रतिमाआ में 
बीच चार दशको तक, सारे भारत में धूम घूम कर, उनसे मिल्वर (१९४८ से १९५४ तव आवाशवाणी 
नागपुर, इलाहाबाद, नई दिल्‍ली में, उससे पहले 'शासन दाब्द बोश” सम्पादन ने! रिश्ये भारत के सात प्रातो 
म कौशकारों के साथ साक्षात्वार, १९५४ से १९७५ साहित्य अपादेमी वे बे द्वीय कारयवर्त्ता के नाते, और 
उसी बीच १९६४ से १९६६ तक संघ छोक सेवा आयोग भें भाषाविशेषाधिवारी के नाते मानविवी के 
प्राध्यापको से, तथा १९७९ से १९८५ तक भारतीय भाषा परिषद, वलकत्ता में ) यह जानवारी जमा 
करता आ रहा हूं कि इन विभिन भाषाओं के छेखका, साहित्यवारां, चि/तका मे वया समानताएं हैं और 
वे क्ति बातों में एवं दूसरे से अलग हैं। इस निरीक्षण वा निचोड, मैं इस लेख मे, धामित विश्वासा, 
दार्शनिक माग्यताओ और सास्द्ृतिक आचार व्यवहारो वे सदभ मे प्रस्तुत कर रहा है । इसी प्रमत 


में विभिन्न लेखको वी पलात्मव रचिया, साहित्य और ललितक्छाओ ने अ तसबध का भी विचार मेरे 
मन में है । 


रे 

दश्य कलाओ म उदाहण वे' लिए, हम भारतीय शित्पक्लछा को लें। हमारे लेखवबधु ही नही 
अनेब' संवेदनशील पाठक, सामा“य नागरिक भी भारतीय शिल्पकला से रुचि रखते होंगे । उसके इतिहास 
में हमे विभवतता में अविभक्तता कैसे दिखती है यह धम और धम वे पीछे दाशनिक चिन्ताघारा वे परिप्रेक्ष्य 
में लक्षणोय विषय है। भारत में शिल्प' शब्द व्यापक अथ में प्रयुक्‍तत होता था। आजकल, बंगाली 
भाषा में सभी तरह के क्लाकारो को 'शिल्पी' वहते हैं, मराठो में शिल्पक्ला शब्द केवछ मूतिबला वे अर 
में प्रयुतत होता है। प्राचीन सस्दृत ग्रथो में शिर्प शब्द कला, अदभत काय, कौदल्य, , बारीगरी, केंली 
कृति इन सभी अर्थो म प्रयुकत होता था। ऐदतरेय प्राह्मण मे तो यज्ञ मे गाये जाने वाले स्तोत्रों वो भी 
लिल्प वह्दा गया है। यह स्तोत्र देवताओं की स्तुति में हो तो उसे देव शिल्प कहते थे । चू्ि भारत मे 
हर मनुष्य म दवत्व माना जाता था, इसीलिए मानुषशित्प देवशिल्प से अछग नहीं था। सारी कल 
तब ईश्वरापित थी। बडे बड़े माँ दर बनते थे, या गुहाशिल्प, या भित्तिचित्र सव देवशिल्प या मिथव 
में सम्बद्ध थे। प्रतिमाए प्रस्तर की हा या धातु वी, काष्ठ की तो बहुत कम बची हैं (सिवा नेपाल मे और 


छह [प्रिज्ञा प्ररोष 


पहाडो इछाड़ो में) या ई टो की या मृष्मृतिरुष (टुरा कोटा, जँसे विष्णुपुर में) सब उसी धम दशन वी 
भित्ति पर आश्रित थी । श्रव्य और दृश्य श्रव्य बछाएं भी उसी नवधाभवित का आविष्कार था ( श्रवण 
बीतन चंव) भौर नादय को तो पचम वेद ही कहा गया है । 

'लिल्प' पहली बार मैत्रायणी उपनिधद में प्रयुकत शब्द है। अथववेद में 'शिल्पी' कारीगर ने 
लिए प्रमुशत धब्द है। पाणिनीय अध्टाष्यायी, कौटिलीय अथश्यास्त्र आदि मे 'रिल्प', संगीत, नत्य सबवे 
लिए व्यवहृत है । भरत के नाटयशास्त्र में भ्राश्वयमय इृत्य, कोशल्य और लल्तिवला तीनों अर्थों में 
'झ्विल्प झब्द आता है। बलाप्रवीण स्त्री वो 'शिल्पकारिका' वहा है। अभिनव गुप्त समीत, नृत्य, 
वादन को वला यहते हैं, और माला गू थना, चित्रोक्स मरना, छकडी मिट्टी वी चीजे थनाना शिल्प है । 
बृहस्पति स्मृति में स्पप्ट रूप से सुवर्धालवार बनाने वल्ला लकडी, पत्थर, चमड़े वी चीजें बताने वाला, 
बु"लवर्मी शिल्पी माता गया है _ - 

हिरण्प वुष्प सूत्राणां काष्ठपाधाणचमणाम्‌ 
सल्कर्ता तु कलाभिन्न शिल्पी श्रोक्त मनोषिधि 

शुक्रनी तिसार में ध्रासाद रघना, सूर्ति निर्माण, गृह निर्माण आदि 'शिल्प' हूँ तो बराहमिहिर ने 
'व हज्जातक' में शिल्प का अथ बला वीशल दिया है। ऐसा लगता है कि नौवी शताब्दी के! बाद भारत 
में दश्य क्लाबो से 'रिल्प और समीत, नृत्य, नाटय को 'क्लछा! कहने लगे। यहाँ भी छलितकला मं 
विभिन्न घलिया मे एवं ही अभिन्न सौंदर्यावेषण और आना द साधना को लक्ष्य माना । 

'अविभवत विभकक्‍तेपु” वा मूछाधार हमारा प्रश्ृति वे प्रधान शक्ति स्रोतों को देवता रूप देना 
और उन अमृत ऊर्जा-स्रोतो वो रूपायत्त वरना रहा है। अप्नि, सूप, वर्षा, मेघ, तडित , उपा, भमिश्ा, 

सरिताओ और पवतां को वेदिक बालू से दिव्य मानवीय रूप दिया गया। उहहं देवता माना गया, 
उनको प्रगस्ति की--'दिव्य शवतमा सपन्न मानव एवं। अग्नि, आप, अतरिक्ष, अनिल, अवनी सब 
साकार हो गये । एक उदाहरण पृथ्वी का ले । 'प्रथते विस्तार पाव्रति इति'--जो विस्तार पाती है पृथ्वी 
है। उसके अनेक गुण धर्मों को देखकर भू, भूमि, विश्वम्मर, धरिन्नी, क्षिति, वसुधा, मेदिनी, महीं 
आदि अनेक नाम उसे दिये गये हैं । गध उसका प्रधान ग्रुण है। नववर्पा के बाद सौधी मिट्टी की बास 
वा वणन कवियों ने किया है! प्रथ्वी नानारूपवती है। उसका स्पश अनुष्ण अशीत और पाक़ण है। 
भाषापरिच्छेद” नामक “यायप्रथ भे पृथ्वी को तित्य और अनित्य दोना माना गया है। शिव की पाथिव 
पूजा में मिट्टी वा प्रयोग किया जाता है। काली, दुर्गा, गणपति आदि की मूर्तिया भिट्टी से बनाई जाती 
है और प्रतिवष जल में विसजित भी की जाती है । देह, ईा द्रय और विषय भेद से पृथ्वी त्रिविधा होती है। 
अणुरूप रजक्ण में वह नित्य है, पर/तु जारज, स्वेदण, अडज, उद्भिज उसके देहरूप होते ह, प्राण उसका 
इरिद्रिय रूप है (आजवल “बायोगेंस' सारा मिट्टी से ही बनता है) । इस प्रकार प्रथ्वी तिल से ताड तक 
पैदा करती है। अग्रेजी कहावत है फ़ाम मोल टु माउ टेन'-यह सब उसी के स्वरूप है । “पृथ्वी को 
पाचवा भूत माना जाता है, प्राण उसवा अध्यात्म है, गंध अधिभूत है और वायु अधिदवत्--यह महाभारत 
की मायता है । पृथ्वी की घतपथ ब्राह्मण प्रथमजा मानता है। उसी 'द्यौ से सूय, ग्रह आदि बने। 
तैत्तिरीय ब्राह्मण बहता है कि प्रजापति ने “भू ” कहा और उसी से भूमि बत गई । शतपथ मे ही प्रथ्वी के 
नौ रूप दिए हँ--फेन, शुप्काप, ऊप (क्षार द्रव्यगुक्त), सिक्‍्ता, शकरा (मोटी बाड), अश्मा पत्थर), अयस 
(लोहा), हिरण्य (सोना) ओर औषधि वनस्पति । इस अप्नियर्भा पृथ्वी की यही 'वव सब्दि है। धतपथ 
ब्राह्मण में पृथ्वी गोल, परिमण्डलछूपः और अपने आसपास घूमनेवाली और वातावरणयुकत कहा गया था | 


प्रज्ञा प्रदोप|सात 


इसी पृथ्वी को लेबर अनेकः पुराण कथाएं पुराणों मे मियवों थी तरह दी गई । उम्रगी उत्पत्ति, 
सप्तेपाताछ, और उसके डूबते समय मत्स्य, नच्छप, वराहू बनवर उसे बयाने वाले विष्णु बे! दणावतारा 
की । पृथ्वी को इसीलिए वराह-पत्नी भी यहा गया है। विदिशाम उदयगिरि पवत म जिसने विशाल 
वराह मूर्ति देखी हो और उसकी जघा पर चैठी डरी-सहमी छोटी सी घरती की--उसे “बाणमभट्ट वी 
आत्मकथा का स्तोत्र याद आयेगा । भागवत पुगण म पृषु राजा और पृथ्वो का आस्यान है। वहाँ दे 
गो रूप बताया गया । अथर्वबेद में पृथ्वी मूपत आता है, जिसम भारतीय धमंदर्शन वी अदभुत 'आ वति 
वे दशन होते हैं। अथबवेद (१२-१-१५) भजों पृथ्वी मूषन है, उसवा अथ दिया जाता है-- 
सत्य, ऋत, उद्र, क्षात्रतेज, दीक्षा, तप, नान मौर यन पृथ्वी या धारण परते हैं। भूत और 
भविष्यत सब पदार्थों की पालनकर्त्री तू ही है । पृथ्वी हम महान कार्यक्षेत्र देती है । 
हैं पृथ्वी यह भनुष्य तुझसे ही उत्पन्न हुए और तुकीपर सचार करते हैं। द्विपाद, चतुप्पाद 
पशुओ का तू पाछन पोषण बरती है। हम पाच तरह के! मानव, तुम हमारे लिए जो उगते हुए सूय वी 
व्रिणां को फलाती हो, तुम्हारे आभारी है। सूय हम अमृतरूपी तेज देता है 
कई तरह की खदानों मे पृथ्वी सोना, रत्न, खमिज धातुओं वी निधि धारण करती वसुधरा 
है। यह पृथ्वी हमे घन दे । दानफ्त्रीं और देवस्वरुपा है ! वह हम पर प्रसप्त हो ।" 
इसी कारण से वाराणसी में जब बावू शिवप्रसाद गुप्त ने 'भारतमाता माँ दर! बनवाया, जिसमे हि 
कोई मूर्ति नही है, एक तरफ से छुले दरवाजोबाले गोलावार स्थान में भारत का एक उमरा हुआ 
मानचित्र मात्र है, जौर वहा गाधीजी कौ १९२७ में उदघाटन बे” लिए बुलाया तो उाहाने पदम पुराण वा 
यह ग्रध्िद्ध श्लोक अपने भाषण मे कहा--जो अब 'आश्रम भजनाव्षि' मे भो है-- 
समुद्रबसने देवो, पदतस्तनभडले 
विष्णुपत्नी ममस्तुभ्य, पादत्पश क्षमस्व से ।) 
यदि इस “पादस्पर्श! वाली भावना के ध्यान रखा जाता तो हमे पर्यावरण प्रदूषण वे इतने 
सारे कायत्रम नही बनाने पडते । न चक्षारोपण महोत्सव, न गगा-शुद्धि योजना चछानी पडती । न इतने 
सूखे और बाढ के, अनावुष्दि और अतिवष्टि वे” ने समाप्त होनेवाले चक्कर में हम फेसते । 
पुन शित्प शलियों में 'अविभवत्त विभवतेधु” की ओर हम ध्यान दें तो यद्यपि हमारे दर्शनशास्त्रो मे 
याय वेशधिक चारभूतो-पृथ्वी, आप, तेज, वायु को अणुरूप मानता है और आकाश को विभु रूप, चार 
दर्शन वेवल ३ द्वियगम्प प्रथम चार भूतो को हो मानता । इन सब बे स्थूछ और सूक्ष्म भेद होते हैं । यही 
वात दष्णवो के चेत्र शुद्ध पचमी को उपवास क्रवे विष्णु के पार भुतस्वरुपो वी उपासना मे मिहित है। 
पच शब्द को भारतीय मस्कृति मे बहुत वडी महत्ता है चाहे वह बौदो मे पचवुद्ध या जेनियो मे पंचकत्याणव 
प्रतिष्ठा के रूप म॑ ; कर्नाटक मे तो एक जन मां दर ग्यारहधी सदी का मिलता है जिसका नाम है 'पंचकूट 
वसदी' | जसे हाथ की पाच उगलियाँ एक मुट्ठी बनाती है। सिबखा में पजञा' साहब की पुजा वी जातो है| 
महाराष्ट्र बे महानुभाव पथ में 'पचकृष्ण” की पूजा होती है जिनमे श्रीकृष्ण, दत्तात्रेय, गु डमराउल, चागदेव 
राउलछ और चश्नधर को देव मानकर पूजा को जाती है। चत्रधर गुजरात के राजपुत्र थे और मराठीवे 
आय कवि थितक महानुभाव पथ के सस्थापक माने गये | 
बस्तुत अन्नमय प्राणमय, मनोभय विज्ञानमय, पचकोशो से युक्त मानव ने जब शित्प रूप मं आईति 
बडे कल्पना की ता वह 'पचतार थी | भारतीय मानव पचगगा को पूजा करवे' दक्षिण उत्तर बी एकता 
वो इजोका में पहले हो प्रतिष्ठा दे बुत था-भागीरथी, गोदावरी, कृष्णा, पिनाकिनी कावेरी ॥ “महा 


आठ! प्रश्ठा प्रदोष 


शाष्ट्रा ध्रद्राविडा वर्णाटाश्वेव गुजरा । द्राविडा पचधा प्रोवता विध्यदक्षिण वासिन“” विध्याचल के 
उत्तर में सारस्वत, वा यदुब्ज, गौड़, उत्तलछ, मैथिल्ल पचगौड थे । और महाराष्ट्र, आध, तमिल, द्राबिड, 
गुजर तन पचद्राविड थे। तद केरल शायद स्वत'त्र नही था, तमिलनाडु का ही कयाबुमारी तक हिस्सा 
था। साहित्य के अध्येताओ को पचत त्र और नाठक वी पाँच संधियो और ओडिसा वे' पचसखा कवि और 
पचरशर और पचपल्लव नये नही हैं। वेंदाव दशन वी एक बडी विद्यारण्य छत टीका 'पचदकशी' है। 
समीतप्रिय लोगो को पच्रम स्वर मधुर है। पचवाद्यम अब भी केरल में मदिरा के आगे आवश्यक होते हैं! 
तातबिव उसे पचमकार तव ले गये और राजस्थान के लोवजीवन में 'पचपीर' की पुजा होती है । यहाँ तक 
वि बाडुग में प० नेहरू उसे पचश्ील तक ले आये । १९४४५ में, बौद्धा के पचशील अहिसा, अस्तेय, श्रह्मचय 
सत्य ओर अव्यसन में सुधार कर डा० सुक्ण ने अपने भाषण में यह पाँच तत्त्व दिये-- 
राष्ट्रवाद 
मानवता 
स्वतश्रता 
सामाजिव याय 
५ परमात्मा पर श्रद्धा 
१९४४ में चाऊ एन छाय भारत आये तब नेहरू और चाऊ ने जिस 'पचशील' को घोषित क्या, 
वे पे-- (१) परस्पर प्रादेशिक एकात्मता और सावभौमिकता को सम्माव 
(२) परस्पर अनाक्रमण सधि 
(३) एक दूसरे के अआतगत सामलो मे हस्तक्षेप न वरना 
(४) परस्पर समानता और हितरक्षा 
(४५) शात्तिपूर्ण सहजीवन' 
अब इस पचाक्षरी मत्र और पचायतन पूजा को क्सिानों के पच्ायत राज और दोनो पक्षो को 
सहमति से कानून में जिस 'पचाट' वा मायता दी जाती है उसपर छोड दें । परन्तु वेदात मे 'पवीक्रण' 
उही पचमहाभूतो में स्थूल, स्थुलतर, स्थ्‌लतम से सूक्ष्म वी ओर जाने की हम न भूले । 
आवाज्ञ में शब्द 
वायु मे शब्द और स्पर्श 
अग्नि में शब्द, स्पर्श और रूप 
जल म दाब्द, स्पर्श, रूप और रस 
पृथ्वी में शब्द, स्पर्श, रूप रस, गध 
इसी प्रक्रिया से हमारी ई द्रयाँ मुत से अमृत और अमृत से मत का आवलन, भवगाहन अधिग्रहण 
करती जाती हैं। इस बात को भूलने से दोनो ओर अतिवाद होते है, निगुण और सगुण दोनां प्रकार 
की भक्तियों मे। अविच्छेदकत्व वहाँ परस्पर निषेध में नही है। तुलसीदास ने इसीलिये कबीर जँसी 
ही बात कही थी--'निगु ण सग्रुण से परे देखयो रूप अनूप”, 'हंद बेहद दोनो गया, कबिरा देखा नूर !! 
शिल्प शैलियों मे यह समावय भावना अनेक तरह से मिलती है ग्रीक शिल्पकरा देवताओं को 
मानवरूप दे रही थी, और भारतीय शिल्पकला नर को नारायण बना रही थी । जब शव व॑ष्णवा में 
मतभेद तीब्र हुए एक “हरिहर' देव बना दिया गया। पशु और मानव, पक्षों और मानव, मानव और 
अतिमानव के तो अनेक रूप है, नाग, हनुमान, गरुड यक्ष, कितर, गधव, विद्याधर प्रतिमाओ मे। नृत्य 
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वी मुद्राओ में प्रति और मनुष्य वे राग विराग का सथ-रसमय प्रतीय विप्रण है। भरहुत, साँची, 
मागाजु नसागर, अमरावती ये शिल्पावशेप यह सव वहानी सग्डित रुपों में भी स्पप्टत बहने हैं 
राजप्रासाद, प्रावार, अट्टालय, चैत्य, मडप, तोरण, शिखर, बीधिवा, स्तम, गवाक्ष, प्रद््षिणापण वितती 
विविधता, क्तिनी एवरूपता एये हुए हैं। हिंदू, बौद्ध, जैन स्थापत्य शिल्प थे अछय मछग किवछ' त्तो 
बाद भे॑ विदेशी बछाछोचवा छे आये। पर वहीं धम सम्प्रदाय सारे एवायार थे । यहाँ तक वि 
ताजमहल के शीप पर हिदु-राजमिस्त्रियों ने उछटा हुआ वमझछ अवित विया । मीनार और विजमल्तम्ग 
एक रूप होते गये । हाथी, घोड़ा, बैठ, वमल बुद्ध वे' जम से विंद्ध प्रतीवा वा गये | बोधिवृक्ष, धमपक 
आदि पुराने मडल और श्रीचक्र और स्वस्तिय वे ही "एवं ही तत्व विविध आवार' होते चलते गगे । 
प्राचीन शैलगृहा के उत्वीण शिल्प, चाह विहार वी छोमश गुफा हो या उड़ीसा वो उदयंग्रिरिनयडगिरि 
या सीतावेंगा वार्ला हो या एलौरा इस बात के साक्षी है वि विविध मतों वो मानने वाले बसा सह 
अस्तित्व धामिक कला में भी सदियां तव दिसाते रहे । तब ने वावरी मस्जिद, रामज मशूमि विवाद 
उठते थे, न कार सेवा करके! अवाल तर्त वो बनाया, मिटाया फिर बनाया जाता थां। तब माँ दर 
अपन दंभव प्रदर्शन वे! लिये मही बनते थे, जो भव्यता में होड ले, और न वे अपनी अतिरिवित अवध 
अनाजित सम्पत्ति को 'सफेद' बनाने का सुरक्षित साधन थे । म 
मूर्ति-शिल्प के कुछ परस्पर-विरोध स्थुल दृध्दि से दिखाई देते है। परातु वें विसी आतर्खि 
अपरिभाषेय मा“यता से जुडे हैं। बौद्धशित्प में एवं. ओर विराग से आसीन या वापाय ओढें खई 
भूमिस्पर्श या अभय-हस्त मुद्रा मे बुद्ध तो दूसरी ओर तिभगावस्था में यक्षिणिया और धालभजिकाएं भी 
हैं । अनासवित और अनुरक्ति का ऐसा एक साथ चित्रण भतृ हरि के झ्यू गारशतव' और वैराग्य शतक, था 
तिस्वल्लुयर के तिस्ककुछर में आरत्त्‌ प्पाछ और वामत्तप्पाल जैसा ठुगता है । आदिशव राचाय ने ब्रह्ममृत्र 
भाष्य और सौदयलहरी कौ रचना एक साथ नही वी ? धम और काम तब परस्पर विरोधी नही थे। वे 
तो इस्लाम, ईसाई मत और तत्पश्वात्‌ उही की प्रतिक्रिया मे आयसमाज, गाँधीवाद सबीण सँनिक 
राष्ट्रवाद आदि ने नर नारी सम्बन्धा को सकल पाप वी खान, “प्रथम पाप से निरतर शुद्धि/, ग्रुगाहे 
आदम और आरोपित शुद्धतावाद (जैसे रानी विकटोरिया वे! जमाने वा इ ग्लैंड वा 'प्युरिटेनिज्म ) से दावे 
दिया । फ्रॉयड ही सबका चश्मा बन गया, जो एवागी था । 
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विभवत होकर भी भक्‍त बने रहने की इस प्रक्रिया मे भारतीय सगीत साधना वा साक्ष्य बहुत ही 
महत्वपूण है । यात्तवल्वय स्मृति मे तो यहा तक कह दिया था कि 'बीणा वादन तत्त्वन् श्रुतिजाति विश्वारंद 
तालभ मनुष्य विना प्रयास वे' मोक्ष प्राप्त करता है ।” यानी हमारे सब देवी देवता समीत से प्रसन्न ही 
नही होते, वे उसमे बुशल भी हैं। शिव के हाथ मे डमरू है। वह ताडव करते हैं भर लास्य भी 
जानते हूं । ताडव के “ता” और लास्य के 'र” से ताल बना । मंडेल सोहेन आदि आधुत्तिक वँज्ञार्तिक भी 
भोतिव रासायनिक सश्लिप्ट तत्व (कम्पाउण्ड्स) उतने ही मानते हैँ जितनी श्रुत्तियाँ । 
समीत जिस धातु स बना है उसमे 'ग' कय अर्थ कठ से गाना ओर गति दोनों अथ निहिंत हैं। 
सरस्वती वीणाधारिणी हैँ । गणेश नतन करते है। एक शिल्प मे मैंने उहह वाँसुरी वजाते हुए देखा है | 
विष्णु शेषणायी हा ता उनके पास तु बुरे, नारद आदि वीणा लिये उनका रजन करते हैं। गीत, वाद्य 
नत्य वा यह त्रिगुण मेल प्राचीन वाल से चला आ रहा है । वाद्य यत्र वीणा की उच्पत्ति, निद्धित पावती 


इस|प्रज्ञा प्रदोष 


वे रपावार से स्वयम टिव निमित मानी गई। उसी वारण से "ुद्र वीणा शब्द बना। एक सम्पूण 
चेद ही 'साम' वेद है, जो सग्ोत वा आदि ग्रथ है। वेदों वी ऋचाआ। वी पाठपद्धति म ही उदात्त, 
अनुदात्त स्वरित शेलियो से 'स्वर-अम्यास' (वॉइस वल्चर) वराया जाता था। प्रात काछीन प्राथनाएँ 
साधारण बोल-चाल वे मध्यम स्वर में, मध्याह्न वी ऊँचें और सायवालीन प्राथनाएँ और भी ऊँचे स्वर 
मं वी जाती थी। त्तव लाउडस्पीवरों वी ईजाद नहीं हुई थी और अब ता सब धमस्थानों मे ये 
स्व॒रोच्चारण वो स्वर विस्तार और वकोलाहछ तक पहुँचाने वाले यत्र लग गये है । बसे कबीर के जमाने 
से ही बाँग दनेवाले मुल्ला से पूछा था उस सत ते--'क्या वहिरा हुआ खुदाय ” ये मद्र मध्य तार 
स्वर ही सामगायन के 'सप्तस्वरा यमास्ते! वे यम थे। आरम्भ में साम गायन वे पाच भाग थे, वही 
प्र पद गायन में यो बने 
(साम) १ हिवार २ भ्रस्ताव ३ उदगीथ ४ प्रतिहार ५ निधन 
(श्रपद) १ मोम २ तोम्‌ ३ स्थायी ४ सचारी ५ आभोग 
यह अभिजात ध्रूपद गायन परम्परा आज भी भारत मे प्रचलित है और डामर-बधु जंसे अ हिंदू 
भी उसवा प्रसार-प्रचार करते हूँ। साम गायन वे पाच 'मुकाम' बाद में सप्तपदी' में परिणत हुए । 
यह बताने वी आवश्यवता नहीं कि स्वर सात होन पर भी, सगीत एक होता है। जैसे सात रग्रों से 
सफेद रग। उसी एव बूद मे से प्रवाश वे पृथवत्त रण से इन्द्रधनु । 
समीत वी औत्तरीय और दाक्षिणात्य, हिंदुस्तानी और वर्नाटकी पद्धतियों वे विवेचन करने वाले 
बारहदी शती वे वाद वे ग्रथा वे नामो मे ही वितना साम्य है, यह दशतीय है। 


हि दुष्तानो फर्नाटकी 

रागाणव सगीतसार 
रागरत्माकर स्वस्मेल कलानिधि 
नतेननिणय सगीतसुधा 
मानसोल्लास रागविवोध 
सगीतराज चतुदण्डि प्रवाशिया 
पडरागच॒द्रोदय सग्रहचूडामणि 
संगीतदपण सगीतसारामृत 


आहत अनाहत ध्वनि, उच्च नीच नाद बाईस श्रुतिया, सप्तस्वर (कोमल, तीत्र और शुद्ध विह्ृुत) 
यह सव तरह के कठ और वाद्य सगीत के प्राण हैं। उनका पूरा मणित है। रागरचना में वादी सवादी 
आरोह अवरोह अल्पत्व बहुत्व, अस्ताई-अतरा, समस्यान क्रम सबसे सिद्ध होता है कि विविधता में भी 
एक्रुपता क्सि तरह इस छलित कला और भक्त प्रकार में गुंथी हुई है। निवद्ध अतिवद्ध माथन में तान 
विस्तार आदि से और अछग अलग ताला से कितने रूप बनते जाते हे, यह सब भारतीय सगीत की शाखा- 
प्रशाखाओ वे! साथ-साथ मूल वक्ष वे! आधार के “यग्रोघ रूप के साक्षी हैं । 

यजुर्वेद में 'देवता गाते है” (अग्रायन देवा ) और स्त्रियो को गानेवाला पुरुष पस द है ( गायत 
स्त्रिय कामयतं) ऐसे उल्लेख मिलते है । वाल्मीकि रामायण मे जाति गायन की बात आती है और 
कथा गाकर सुनाने वाले लब-कुश से ही 'कुशीलव” एक जाति बनी । भरत के नाटय शास्त्र मे सगीत को 
गाधव बेद कहां गया। तात्रिक ग्रथो में यामल तत्र में उनीसवें अध्याय में स्वरोत्पत्ति, रागभेद, रा गवाद, 
ध्वनिभेद, ताल श्रुति छय मेरू आदि का विस्तृत विवेचन है । 

समुठभुप्त वीणा बजाते थे ऐसा उस समय के सिक्‍ये' से पत्ता लगता है। दक्षिण में शव वष्णव 
सप्रदाया में समीत एक ग्रधान अग था उपासना का। उनमे शुद्धा भिन्रा, गौड़ी वेसरा गीति शैल्यिा 


प्रज्ञा प्रदोप/ग्या रह 


बची । गेवर पामकः वेग्रिरि दरबार क्षत संगीत: सास्वकर पदेवरम #- मा दर द्वार पर नृत्य 
की मुद्ाओ का शिल्प, भुवनेश्वर मे पेटमीदिर ३ वाद-पढ ने बात के ॥' यह 
था बहुत विकत्ित । सतत ता मे विषुक्त प्रमाण मलते 'पठिदास के जादके को 
गपयिकाए* अप्सरा पत्र] पजुन्तछा या नह तिस्पर्षा मे भाय लेने कल गा या स्वयम ऊबनी हैं । 
वायभट की गहाश्वेता मदर गी के समय गन-रत्ता है हि 
मध्ययुगीन गैर वि इसी एरम्फ्स के और बनाया। ज्ंक्-य 
पल्लभाचाय प्रदास और अप्टष्चाष के ३ १, भीरा, पद्यापति, / पेण्डीदास, त्यायराज, वरसवेश्वर 
वेमना, फ्बीर, लेल्लघेद, आलवार दि ” गीत, / अभय, वचन, वाच्, गाया, कीतन, गान, 
स्तोत्र, भर पद, उछ रचते रहे , इन सब भाषाएं" अछम 'है गायन कद पषता हो, 
फर भी हेमारी धामिक, दाशनिक, सास्कृत एकात्मत्ा 58 ! यह के 
का गायको ३ अमीर लुससे के शेख फ़रीद 7 और बाद मे भी इस पेरह &- “पान मे सामहिक 
पपीत को अपनाया ! कब्वाली, र मद्तिये उस) परम्परा के है काल मे चाहे 
ही द्रनाथ ठाकुर क आनुष्ठा निक गीत हो का पेज़रुल इस्लाम के काली एज गीत, फ्ादर स्टीफेंस का 
मराठी 'खिस्तायन? ही था महाराज $- राष्ट्रीय ही-विपयो ३) बेहुलता और 
विभिनता मे भी एक-सी आत्या और सैद्धा के उनमे दर्शन! | या 
जेसे भराध्यमो में भारतीय की यह सगीताह ) और सीरियल के नामो से 
ही स्पष्ट हीगी-..राज हेरिश्च 2 / पेडीदास, विद्यापति, आदाल ई, नानक वाम जहाज, 
कबीर सम्पर्ण रामायण रामायण आराबाहिक आदि | 
उश्य और श्रव्य केल्ाओ पे से भारतीय पकात्मता के जी पशन होते हु उनका और 
बडा प्रमाण रैगमच और नाढठकी मे पौराणिक पक नही मित्ठ पक्ता | यदि मराठी नाटय 
साहित्य के: इतिहास ही को देखा गे कद उन १९५२ तक) के | के पीराषिक 
गम ही भेसे बात की पुष्टि करते +' हैंए नाटकों के आ। गे पाटक्कासे $ गम ब्रकेट मे ६ रहा हु'। 
! * /३--सीतास्वय्वर (विष्णुदास भावे) १९०९. (० प्र० खाडिल्कर) 
१८६ "-भीश्ष्ण लीला (दामोदर केवि ) १९१३ “सयोतविद्ध हिरण (कर साडिलकर ) 
१८७० “रावण कप (रा० का लेले) १९१६ +>सगीत्त स्वयवर मर 
१८७ >>परायप्रतिज्ञ (वि० भा पाटके ) १९२ “संगीत प्रौपदी २४ 
१८७५ “>वाणासुर आद्यान (बापू रेप्णाजी ) १९२६ 
१८७ १--सुभद्ा हरण (#७ वि० केल्कर २--सगीत साकित्री 
१८५९... 5 १९१४. स्िग गडकरी | 
रिघुरामतात्या गे ) १९०७० ४-दोेप 
१८६ १--जानकत परिणय (गणेश धास्त्री) १९२९ जजेर्भग 
(५८८-वेणी सहार (+)५ मे० आजरेक्र) १९ हारी (कमा वरेरकर ) 
१८७ ९--मर> सो० बा& विोकेकर) १९ ५२ # ४ 
१९८२... +लॉस्कर) १९२५... (ग० ७ फाटक) 
है८८४. पमराज्यवियोग (किलोस्कर) १९२४. पत पटवर्धन (को के टेंब) 
! म४-कालियामदन बा परनाईक) १९३ ४-महारथो (वि० ह५ ऑधिकर) 
बारह/प्त् प्रदोष 


यह नमूने वे २७ नाटवा दिये है। वैसे उनवी संख्या दो सौ से ऊपर होगी। वे सब नाटव' 
श्रेष्ठ हैं या नाट्यगुणयुक्त हैं, या वे सब मचपर सफल हुए, यह मेरे लिखने वा आशय नही है। मैं केवल 
यही बताना चाहता हूँ कि ज॑से मराठी में, बसे ही बंगाली, तमिल, कन्तड, हिंदी आदि सभी भाषाओं 
में जहा रगमच बहुत समृद्ध और विवासशील रहा, पुरावथाओ वा आश्रय अवश्य लिया जाता रहा | 
आज भी हमारी दृश्य श्रव्य ललितक्ला परपरा में, चाह व_ 'मार्गी हो या 'दक्षी/ धार्मिक उपाख्यान जन 
मानस में सह सवेदन निर्माण करनेवाले प्रधान मिथक साधन हैं। आधुनिक भारतीय कितना ही 
आधुनिव” (यानी पश्चिमानुकरणवादी) हो जाये, अपने आपको क्तिना ही वैज्ञानिक कह उसवी आस्थाएं 
गहरे में कही धम दर्शन से जुडी हैं। मैं तीन बडे वेज्ञानिकों के उदाहरण देता हो। भौतिक शास्त्र में 
विश्वविस्यात नोबेल पुरस्कार विजेता चन्द्रशेखर बेंकट रमण से मैं उनके आ तम दिनो में मिछा था । 
उनकी पत्नी हिंदी भजन सुन रही थी, और वे स्वयम बेगलर में उनवी प्रयागशाला में उगी हुई बडी 
घास के छान में सापा के उपद्रव वे! लिए मात्रिक की तलाश म थे। मैंने दूसरे भोतिवः विज्ञान के प्रसिद्ध 
भ्रो० कृष्णन को पुरानी दिल्‍ली स्टेशन से, नंगे पेरां, किसी दाक्षिणात्य मदिर मे प्रतिष्ठित क्यि जाने- 
वाले विग्रह वी प्रतिमा को अपने सिर पर ज्रठाक्र जुलूस में चठते देखा है। अभी हाल में मैंने डा० 
डी० एस० कोठारी वी र्जान मुनि और “अणक्रत' आदोलन के प्रतिष्ठाता आचाय तुलसी की सम्मान 
गोष्ठी में, मु हपर रूमाल रखकर जौन दर्शन के मूल्यों की शिक्षा में समाहित करने वे” आग्रह पर बोलते 
सुना है। दूसर बडे वशञानिक राजा रामण्णा वी भारतीय विद्याभवन से प्रकाशित व्यार्यान पुस्तिका में 
ससस्‍वृत वे अध्ययन के महत्व को सुधी पाठकों ने पढा ही होगा! ये थोड़े से उदाहरण हैं। विचान के 
इतिहास में ऐसे अनक चितव' भारत में मिल जायेंगे जो अध्यात्म और विज्ञान कौ परस्पर-विरोधी नहीं 
मानते थे । 


(४) 

ऊपर की सब भूमिका जैसी बातें यही सिद्ध करने के लिए सकक्‍ल्ति की गई हैं कि हमारी यह 
सम-वय-परपरा बडी पुरानी है। सन १०१८ में भारत मे अल बरूनी आया और तेरह वरस यहा रहा। 
उसने 'क्तिब उल्‌ हिंद नामक एक ग्रथ लिखा है। वैसे अरबी में ज्योतिष, गणित, भूगोल, भूगभशास्त्र 
पर उसके १४३ ग्रथ हैं। उस समय 'बत्रह्मस्फुटसिद्धात' और 'खडखाद्यक  ग्रथा का ईस्वी ७५३-७७४ ने 
बीच अरबी भाषा में अनुवाद हो चुका था। हमारे गणितश्ञास्त्र वी दशमान पद्धति सस्याआवी 
जोड, गुणाकार आदि की प्रक्रियाएं भारत से ग्रीक की मारफत अरब देझ्ो म पहुँच चुकी धी। एक 
अरबी विचारक ने सातवी झती मे ग्रीव पडिता के बारे म ल्खिा था--'ये ग्रीक पडित हिंदू झास्त्रा वी 
चर्चा टालते है। हिंदुओ ने ज्योतिष शास्त्र में जितनी खांज की है, वह ग्रीक और बाबिलोनी ज्योतिष से 
कही अधिक मौलिक और गहरी है। हिंदुओं की गणनपद्धति की मैं कितनी तारीफ करू ? नौ अको ने 
सहारे वे इतनी तेजी से गणन करते हैं । जो लोग यह समभते हैं कि चू कि वे ग्रीक भाषा बोलते हैं इसलिए 
हमे सब शास्त्रों का ज्ञान हो चुका है, वे जरा इन हिंदुओ के ज्ञान को समभे । तब हम पता लगेगा दि 
और लोगो को भी दुनिया में ज्ञान है। इस तरह से भारत का ज्ञान सिकदर के हमले के बाद ग्रीस मं 
पहुँचा । वहा से अरब देशो में । 

भारत में यह आदान प्रदान, विविधता मे एकता वी खोज बराबर चलती रही । डा० रा० द० 
रानडे वा प्रस्तिद्ध ज्योध ग्रथ ही है कि पडदर्शन का मूछ उपतिषद थे । पर तु प्राचीन काल और मध्ययुगीत 
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मं से हटवर हमे आधुनिष गाल ये! समाज गुधारर। और राष्ड्रीया आटलोहन मे विविध मंतावाने 
जननेताओं कौर घितव) वी आर आने पर यह भाग्त पी 'अधिभत पिभपगेष! मी अद्भुत और 
विलक्षण शमता अनेय' रूपा मे दिसाई दगी । अग्रेज और उपर साथ ही प्रेंच, पुषगारी, इप भादि 
विदेशी जब भारत में आय, तो भारतीया ते उाकी भाषा को आरमस्रातू विया। उम्र भाषा में समाव 
अधियार से ल्यिनेवाल, बकलुता हनेवा़े कानूनी जिरह बरनवास, पत्र>मम्पादन मरना, अनुवाद गे रेल 
वाले विविध क्षेत्रा के शिक्षा शास्त्री, दार्शनिक, इलिटाससार, ममाजमंशानिर, राजमतिश विधारग ओर 
कवि उप यासवार हमे मिल्ले हैं। नीच मैं एम हालिया एम उप्नीसवी धरती में (उत्तराद में अधित) जमे 
और मारे भारत को जिहेनि अपनी चिता या विपय बनाया उनने लाम और तिथियाँ दे रहा हूँ ; 

राजा राममोहन राय (१७७२-१८३३) मो हम छाद भी दें, घनि उतरा जाम अद्भारहव 
सदी में हुआ, पर उपवा आधा परवर्ती जीवन उप्तीमर्यी शाती का था उनना प्रभाव दूरगामी था, तो भी 
आय २६ महापुरप इस प्रम से है. उश्नीसवी दाती पूर्वाद तथा उत्तराड, इन दो घष्शों में महापुरष रो 
नाम, जमवष-मृत्युवद॒ आयु और लिहनि विलेश यात्रा नहीं पी, उनसे नाम मे आगे एक घिछू, यह एम 
ताल्वि। से स्पष्ट होया । यह ताडिया जे मवपत्तमातुसार है। 


ईता की उन्नोतवी सबौ कई पूर्वादर 
संख्या नाम जामवप -- निर्वाणवप आय... विदशयात्रा हा|नही 
१ देवेद्रनाप ठझुर १४१७ -- १९०५ ष्प्द हर 
२ ईश्वरचन्द्र विद्यासागर १८२० -- १८९ १ छ्र्‌ नहीं 
३ देयानद सरस्वती १८४२४ -+ १८४६३ ५९ नही 
४. शामग्ृष्ण परमहस शृ्८ध३४ -- 9८८६ ५२ नही 
४ भहादेव भोवि"द रानड १८४२ ++ १९०१ २९, नही 
६ सदनमोहन मालवीय १८४६१ -- १९४६ भर ह्म॒ 
ईसा को उप्नीसवी सदो का उत्तराड 

७. बाल गगाधर टिब्यव' १८४६ “+ १९२० डे हा 
८ जगदोशचन्द्र बसु श्पशू८ “+ १९३८ घ० ह्ौ 
९ रवीद्रनाथ ठाकुर १८६१ -- १५४१ द्० हा 
१० सरुवामी विवेवानन्द #८६२ ++ १९७१ ढ० हां 
११ छाला जाजपनराय श्६म६४ -- १९०२६ ५३ हां 
१५ गांपाल कृष्ण गोखले १८६६ “+ १९१५ ४९ हों 
१३६१ अरविद घोष श्८घ७२ ++ १०५० घर हां 
१४ ई बी-रामस्वामी नायककर १४६७९ -- १९३३ प्र्द हाँ 
१४५ प्रमचन्द १८८० “+ १९३६ ५६ नहीं 
१६ सुवहाष्य भारती १८७२ -+ १५२१ ३९ नही 
१७. विनायक दाभोदर सावश्करश १८८३ -- १९६३ द्० ह्रां 
१८५ चाद्रशेवर बेंक्टर्मण श्ण्दद ++ १९७२ दर हां 
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' १९ मानवेद्रनाथ राय १८८७ -+ १९५४ ६७ हा 


२० सयपल्‍ली राषाइष्णन १८८८ -- १९७५ घ७ हां 
२१ जवाहरलाल नेहरू १८८९- १९६४ ७५ हाँ 
२२ स्वामी सहजान“द १५८९ -- १९४९ ६० हा 
२३ मसुभाषचद्र बोस १८८९ -- १९४६ ५६ हा 
श४ भीमराव आम्वेडवर १८९१ -- १९५६ ६५ हा 

। २५  बिनोवा भावे १८६९४ -- १९८२ द७ नही 
२६ जिद, दृष्णमू्ति १८९५ -- १९८५ ९० हा 


और भी अनेब महापुरुष और चितव' साहित्यवार इसमें ठिय जा सबते हैं, परतु यह वेवल एव 
नमूने मे! लिये सर्वमाय सूची है। इससे पाँच यातों वा पता ऊगता है विः इसमे से सात छोडकर शेप 
उप्तीस ने विदेश यात्रा की, बुछ्ध छोगा ने विदेश में शिसा पाई। ये सब पुरुष हैं, उनकी समतुल्य, बीति 
अजित परने वाली महिलाएं गोई नहीं है। ये सब हिंदू हैं (आवेडक्र जीवन के आत्तिम वर्षो में बौद्ध 
ही गय थे), अठारह ब्राह्मण हैं, शेप उच्चवर्णीय हैं वायस्य, क्षत्रिय हैं, दो अवण हैं (नामवत्तल और 
आवेडवर) । इनम वैश्य कोई नहीं है। प्रदेशवार या भाषावार देखें तो इन छब्बीस मे से।नौ बंगाली 
छह मराठो-भाषी, पाँच दक्षिण भारतीय, चार हिन्दी भापी, दो गुजराती भौर एक पंजाबी हूँ। इसमें 
किसी वो कम या अधिक बताने या तर-तमता वा प्रश्न नहीं है, यह वेबल ऐतिहासिक सयोग ही है । 
ब्रिटिश राज्य वी स्थापना से राजधानी बलवत्ता रही, १९११ तव । पहले विश्वविद्यालय भी अप्रेजो न॑ 
१८६५७ में बलवत्ता, मद्रास और बम्बई वदरगाहों भौर महानगरा मे बनाये, जिससे विदेशी शिक्षा के 
अच्छे बुरे परिणाम भी वही उपलब्ध हुए। एवं नया मध्य वित्त बग निर्मित हुआ, जिसे “'भद्लोव' 
सफंदपोश (छ्वाइट कालर), पादरपेशा पेहमनुपलु (बड़े आदमी), भूरे साहव आदि कहा गया। यह 
नव शिक्षित, नव-अभिजात, नव धताढय वग घारीरिव श्रम वरने वाले विसान मजूरों से कट गया । ने 
उनमे वश परम्परागत वृधामिमान सामती ससकार और उच्चता ग्रथि का अहम ही वम हुआ, न उसने 
पाश्चात्यों के स्वावलवन, घोर परिश्रम और औद्योगिक वेचानिक सभ्यता वी दृष्टि ही अपनाई। कुछ 
सुधारवादी आदोलन चले--दयानाद ने मूर्तिपूजा विरीध क्या, 'पासण्ड खण्डिनी सभा और “आये- 
समाज' चलछाया। राजा राममोहन राय, वेशवचद्र सेन, देवे द्ननाथ ठाकुर ने 'ब्रह्म समाज चलाया । 
महाराष्ट्र मे 'परमहस सभा” और “प्राथनां समाज' बने । पर ये फिर छोटे छोटे सम्प्रदाय या पथ बन 
वब्र रह गये। एवा मनोरजक उदाहरण--हाल में यू० पी० म आबेडकर वी प्रतिमा पर यू० पी० वे 
मुख्य मप्री द्वारा जूता पहनकर मात्यापण करने से, नव बौद्धों ने उसे क्तिने छीटर दूध और गगाजल से 
नहलावर पवित्र बनाथया। “भारत छोडो' ९ अगस्त १९४७ के चालीसवें वष स्मरण पर बम्बई के 
गोवालिया टैक पर हुई सभा में अरणा आसफ अली, राजीव गाँधी आदि ने पुन ध्वजोत्तोलन क्या तो 
'उस अग्त श्री त के शहीद स्मारव पर 'असली' [ यानी क्षाग्रे स दरु द्वारा उपेक्षित ) समाजवादियो ने 
उम स्मारक की शुद्धि वी। (स्व०) राजनारायण, गाँधी जी की समाधि वी भी शुद्धि का प्रस्ताव 
रसते थे। यह सब बातें इस तथ्य वी ओर हमारा ध्यान खीचती है कि हम चाहे जितने अपने आपको 
विदेश शिक्षा प्राप्त या सस्वार-युक्त मान लें कही न कही हमारे भीतर पुराने सस्कार प्रवल हो उठते हे । 
शास्त्रा में कहा गया है--सस्कारोदुरतिक्रम । और यहू बात द्षिणघथी और वामपथी दोनो प्रकार के 
।आदोल़ना और राजनेतिक कायकमां वो सफलता या असफ्लता पर छागू होती है। हम 'सम्प्रण काति' 
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मर 
(६. नारत क्सिषि ही गये अैल्याबकाद &- >मक हो कर / सामाजिक और 
आधिक विषम मे उनकी "रिविमाभिमुस वि।यरिच्क मायताआ मे ग्राम के डालने का क्पम किया । 


परिषांम यहू हुआ वि देश में भाई भाई ये रक्तपिपासु हो गये, हिमा वी आग 'बुझाये ने बुक वाली 
स्थिति में बढती घली गई, और अब राजनंतिय हत्याए तो नित्य जीवन-क्रम या जेसे एवं अग बन गई । 
एविया में बीसवी सदी मे उत्तराध में महात्मा गाँपी, इनदिरा गांधी, मुजीबुर रहमान, लियावत अली खाँ, 
भट्टो, जिया, दाउद, भडारनायके, तरावी, हफीजल अमीर, ज़ियाउरहमान की हृत्याएँ हुई । 

ऐसे ममय थम, अध, काम, मोक्ष घारा पुरुषा्ों मे अद्वं तसिद्धि और एकात्मता वो आगे बढ़ाना 
दितना भावश्यव हो गया है, यहूं अधोरेंसित बरने वी आवश्यकता नहीं है। हमारी शिक्षा पद्धति में 
अपनी मल भित्ति पर, मातृभापा और राष्ट्रभापा पर बोई आग्रह नहीं है । समाज सेवा वा कोई भी रूप 
हमारे नागर जीवन या अनिवार्य अग नहीं है | 

मेरी मान्यता है वि ऐसी नि्ताियिवा, अराजक, विश्व खल, अनुत्तरदायी परिस्थितियां में हमे अपने 

ऐतिहय वा, अपनी सास्यृतिव परम्परा और उसने न॑रतय का भान बहुत अथंपूण होगा । यहू माना कि 
इतिहास उसी रूप में लीटकर आता नही है ! परातरु एक उदाहरण से मैं यह अद्वय स्रिद्धि लेस के अत 
में सिद्ध वरना चाहता हू। आइति-मानचित्र में अद्भध वतुछ और अनत («८ ) ने चिहा से 
सूप, चंद्ध (अध बिंदु) ने! सहारे 3 ओर गणेश का स्पष्ट विवेचन लिपि क्रम विकास मे दशनीय है। 
सत ज्ञानेश्वर ने इसीलिए अ-उ-म यो चरण, उदर, महामण्डल मस्तव माना । और छझहब्द ब्रह्म वा आदि 
वीज भी उसी रुप में व्यक्त बिया। गणपति अथवशीय में 'गवारों पूव रूप, अकारो मध्यम रूप, 
अनुस्वारश्चात्य रूप, विदुरूत्तर रूप मानकर गणादि वा उच्चार पहले करवे वर्णादि तदतर और अनुस्वार 
सबसे आदि में छिसने-बोलने वा विधान दिया । वदिक ओम, पौराणिक प्रणव और डमरू आहत मुद्रा 
ओर “अर्घेदु -सिद्धात' में 'ग', 'अ', 'अम्‌ वा लेखन दशनीय है। गाना त्वा गणपति गे हवाम्यहे! 
पा प्रथम पूजा मंत्र ही अनेक मे एश, विभक्त में अविभक्त की एक स्वर लिपि, एक आइति-बध 
और स्व-पर भंद नाशक' 'वत्रतु ड महावाय मंगलाचरण था। पर हम विनाथव बनाते हुए वानर बना 
बेंठें, सुधावर वी जगह राहु लिखने छगे, तो उसम उन तत्वा वा क्‍या दोष ? 

'ओम' ऋग्वेद भौर अथववेद में नही मिलता । तेत्तरीय सहिता में प्रणव नाम से वह वण 
आता है। मेस्पमूलर इसवी व्युत्पत्ति 'अवम' से मानते हैं। रौथ और बौधालिक इस विचार से मत- 
भंद रखते हैं। वे वहते हैं कि वेद में 'ओश्वावय! 'आश्रावय” सम्मोधन रूप में आते है। पाणिनि ने 
अध्टाष्यायी' ( ६ १९ ) में 'ओवकार' मूल रूप मे था। उपनिपत्वाल मे इसमे रहस्यमयता जोडी गई। 
ऐतरेय ब्राह्मण म 'अ-उ म! को “भूभुव स्व से समानार्थक माना गया। गोपय ब्राह्मण के प्रणवोपनियद 
में ओम्‌ से सब छद, इतिहास-पुराण, गीत नृत्य निकले ऐसा वहां गया है। अ> जागृति, उ स्वप्न, 
म-< सुपुष्ति, >तूर्यो माने गये । अ विध्णु, उ परमेश्वर, म ब्रह्मा है। ग्रौडपादाचाय के अनुसार इस 
ओम्‌' मात्र में विश्व, तेज, ज्ञान की परम तुरीय अवस्था एक्रूप है। पातजल योगसूत्र में प्रणव को ही 
ईश्वर माना गया । भारत में छठी शती के बाद जो हस्तलिखित धमप्रथ मिलते है उनते आरम्भ में 
मगलसूचक ४ पाया जाता है। जेन और बौद्ध ग्रयो मे भी '# मणि पदमे हुँ आता है। धीरे घीरे 
पुराणों ने अपन अपने ढंग से इस 'औम' पर कई अर्थों का आरोपण किया । वेष्णव पुराणों ने 'अउ सम 
वी “विष्णु, श्री, भक्त' भर तीन वेद, तीन छोक तीन अप्नि, विष्णु के तीन पद माना है। गीता के 
सत्रहवें अध्याय में '४& तत्सत्‌' को ब्राह्मण, वंद और यज्ञ भी माना गया । वरदातत्र मे ह'८सौम्य शिव 
उ ८ शिव का भयानक रूप, अनुनांसिक नाद विदु श्रेष्ठ और दु कारक रूप मान गये। हुम नीडवर्ण है 
नीलाकाश और अक्षौभ्य बुद्ध भी नीठ है शिव ने समुद्र मथन से हछाहल पश्राशन किया वह नीछा हुआ। 


प्रज्ञा प्रदोष/सत्रह 


ज्ञानेश्वर का एक पूरा पद नीले रग को लेकर है, जो मैंन श्याम परमार को दिया था । उतने अनविता 
और अप निबध' ग्रय मं आधुतिक कविया वी रंग सयोजना लेस में उद्धृत है! 
आवाश के नील रग और दृट्ण वे सील वर्ण वी एवात्मता से चतस्य इतने विमोर हो णति भे 
कि वे प्रेमान्माद म अवेत हो जाते थे । यह एवात्मता या 'अद्बयों या अभेद भारतीय दक्मत वा एवं बडा 
ही सूक्ष्म परतु दढ़ सूत्र है। इसे ही गीता 'समत्व योगमुच्य ते' बहती है। भारतीय समाजशास्त्री इसे 
भारतीय समाज मानस में परिव्याप्त 'रेसिजियन्स' कहते है। इसी गुण वे वारण भारत में वहावत चरी 
'सुना सवती करो मन की! । उपनिषदा में इसी आत्मतत्व को व्र्मतत्व माता, उसीकां दावाहुस्वी हा 
सकी (नियत्रण शक्ति) कहा, वही यो भूतच भव्यच सवयश्वाधितिप्ठति' (भूत, भविष्य, वेत्॒मार्नि उसी 
पर अधिध्वित हैं) माता गया । देश और काल की 'आविति! वे बाद उपनियद परमात्मा के आन दस्वहप 
सवशझक्तिमान तिविकार गुणों के साथ साथ आत्मा के दु समय अक्षय, विवारयुक्त होने के विरोध मे अर्बि 
राष वी किता करते है । आत्मप्रह्म॑कय के साथ-साथ मनुष्य री बुद्धि और भावना वी एकता परे 
उपनिपद बल देते है। वहवारण्यक में सप्टि वी उत्पत्ति वे क्रम मं बुभुक्षारूपी मृत्यु ने मन और वाणी 
का जोडा बनाया । उनका रेत ही सवत्सर बना । वाणी से उसने ऋष' , यजु , साम, छेद, ये, जो) 
पशु सब निर्मित क्यि। बाद में वह उन सबबा भक्षण करते छगा | यज्ञ बना । अश्व बत गया 
जीवात्मा और परमा मा में भौक्ता और साक्षी सम्बन्ध सुकाया गया । उपनिषद में ही मुक्ति वी सालोवेक 
सामीष्य, साहप्य और सागुज्य ये चार अवस्थाएँ और उनकी एकात्मता वणणित की गई हैं । मुक्ति अभाव 
रुप न हावर भावरूप है। वह शु“यस्थिति न होकर पृर्णावस्था है। यह दवदव से ऊपर उठने की सीते 
हे! के पूर्ण विलय के बाद भी व्र्याक्त का अस्तित्व तीन हजार वर्षों से भारतीय विधारधारा में बार बोर 
अलग अल्ग तरह में उबरता भा रहा है) 
भद्गद्न वा यह सूत्र शव और वेप्णव विचारों वी एकाकारिता से सिलता है। अजप्मय दीक्षित 
(१५२० ९०) को पूछा कि आप शिव को बड़ा मानते हैं या विष्णु को, उ होंने उत्तर दिया-- 
मुरारों ू पुरारों चने भेद परारप्तात्मिक | 
तथार्थप मासकों भक्तिश्चद्चचईे प्रधावति॥ 
(विष्णु और शिव में पारमार्थिक भेद पही है । परन्तु मेरी भक्ति चद्रशेयर शिव की ओर है) 
तमिल सत अप्पर ने और बाद भ अनेक सतो ने राजा की सत्ता को कमी श्रप्ठ नहीं माता | + 
सत अत्याचारी राजा का या नरक का भी भय नही मानते थे । वह वहता है जि आपदा विपंदा हमारि 
सामने खडी नही रह सकती । हमारे जीवन मे दु ख की छाया नही, क्योंवि हम राजाधिराज श्र है 
दास है। उ ही के चरणा पर हमने अपने आपको चढा दिया है। यह जीव और शिव एक है। है 
तमिछ पद या है-+- 
नाम आवकु म्‌ कुंडि अल्योम सामावकु न कुडि अल्लोम 
ममने अजोम तरकातिल्‌ इडरप्पशेस 
मडल इत्लोम एग्राप्पोर 
पिणि अरियोम पणिवोम अल्लोम्‌ 
इस एप्चाइुम तु“बस इलल 
तमावकु न कुड़ि अल्लात तमेघान 
शक्रत्‌ नरच गवेण कलल अवर कादिल 


अदठा रह|प्रगा प्रदोष 


भारती व तत्त्वज्ञान में अस्ति, नास्ति, अस्ति नास्ति और नास्ति नास्ति इन चतुर्कोटि-विनिमु क्त को 
ही महायान वौद्धधम में 'अद्वय/ कहा गया ! वस्तुत वेदात, उत्तरमीमासा या शावर अद्वत से ही बहू 
दर्शन भी प्रभावित हुआ । द्विधा भाव विरहित होना ही अद्वेत था। उपनिपदों में वृहद्ारण्यव ने ही प्रश्न 
पूछा था--“जिससे सब जाना जाये, जो स्वय ज्ञाता है, उसे और किस से जाना जा सकेगा ”' ज्ञाता ज्ञेय 
की यह एकाकार्रिता ही अद्व॑त की भित्ति है। कारण में ही काय निहित है, आकार से पदाथ भिन्न नही | 
विवार केवेल 'वाचारभण' हैं। नाम के है । तत्त्व मे अतत्त्व देखना ही विवत है। रणज्जु सप, रजत शुक्ति 
आदि प्रसिद्ध उदाहरणों से अभ्यास समझाया जाता है । घड़ा नश्वर है, मृत्तिका सत्य है। मिट्टी भी मूल 
वस्तु नहीं । वह अनुस्यूत है। यानी सत्ता भी विशिष्ट और शुद्ध दो प्रकार की होती है। वह जब निरावर 
निरवयव होती है तो ब्रह्म है, जब वह सोपाधिक बनती है तो जगत का उपादान कारक है। दग्दश्यविवेव! 
में शवराचाय ने कहा कि “आवरणस्चक्ति ब्रह्म का शुद्ध स्वरूप ढेंक लेती है, और विक्षेपण शक्ति से ब्रह्म 
आवाशादि भौतिक जगत उत्पन्न करते हैं, ऐसी यह 'अभ्क्ति द्वय हि मायमा' है। छोटा सा मेघ सामने आने 
पर अनैक योजन दूर के सूय मण्डल को ढक लेता है, बस ही यह अज्ञान से हमे “नानात्व' दिखाई देता हे । 
मूलत और, मुब्यत , बुनियादी तौर पर, वह सब 'एक' ही हैं । 
माया परमात्मा की बीजश्यक्ति हूं । वह अविद्यात्मक और अव्यक्त है । माया सत और असत्त से 
अबाधित, विलक्षण और अनिवचनीय हैं । उसे सत कह तो ब्रह्मतान बाधित होता है, और असत कहें तो 
उसको प्रतीति होती है । इसलिए बह अनिरवेचनीय हैं । रामानुजाचायें उसे ईश्वर की सृष्टि करने की शक्ति 
मानते हैं। शकर कहते हैं कि ब्रह्म मे कोई विकार नही होता, माया के कारण । रामानुज ब्रह्म मे अवाधित 
धरीर नामक अचिरतत्व मे माया के कारण विकार पंदा हांता हैं ऐसा मानते हैं। निविशेष ब्रह्म जब मायावृत्त 
होकर सविशेष और सग्रुण भाव धारण करता हैँ तो ईश्वर कहलाता है । “यायश्ञास्त्र ईश्वर को जगत का 
निमित्तकारण मानता हैं वेदात निमित्त और उपादानवारण भी । भारतीय दर्शन मे जीव और ब्रह्म मे कोई 
भेद नही । विद्यारण्य के शब्दो म “जीव और ईश्वर मायारूपी कामधेनु के दो वत्स है। वेद्वंत का प्राशन 
स्वेष्छा से करें परतु तत्व तो अद्वत ही हैं ।' चेंत॒य ही जीव और ईश्वर का सामाय रूप हैं। नामरूप 
से केवल जग मभिय्या लगता हैं । 'नेह नानाउस्ति क्चिन “इद सर्वे यदयमात्मा' ! 
प्रातिभासिक, व्यावहारिक और पारमाधिक सत्ता वस्तुत एक ही है। दही, दूध का विकार हे, 
सप, रज्जु का विवत हैं। मुक्ति कोई खोई हुई चीज पुन पाना नही, भूली हुई चीज का पुन स्मरण मात्र है । 
अद्व॑त वेदात वेद और उपनिषदो मे प्रस्थापित बीजरूप विचारा का ही पललवन और फलित हैँ। क्ठोपनिषद 
म नव वाचा न मनसा प्राप्तु शक्यों न चक्षुपा' कहा, वही वेदात का आत्मज्ञान का परम बिदु है । भारतीय 
दर्शन में 'मन! वी स्थिति देखिये चार्वा+ दशन मे मन को भी एक भौतिक परदाथ माना गया था (जैसे 
माक्स भानते है) | बौद्ध दर्शन में विज्ञानवाद में चित्त को ही प्रवृति और मुक्ति का मूल कहा गया । चित्त 
ही ज्ञाता, जय और ज्ञान हैं । इसे ही वे आलय विज्ञान कहते हैं। मीमासा मे भाट्ट मत में मन भी आत्मा 
वी तरह विभ हूँ । वह अ तरेंद्रिय और भौतिक हैं। द्व॑त दर्शन में मन तत्त्वर्प और तत्त्वभिन्न माना जाता 
हैं। तत्त्वरूप मन वी व्युत्पत्ति वकारिव' अहकार से होती है । 'च-द्रमा मनसो जात ' | तत्त्वभिन्न मन नित्य 
और अनित्य उभयविध इीद्रिय हूँ । वह स्वरूप और साथी हूँ, बद्ध और मुक्त भी हूं । शुद्धाद्न त दर्शनमे मन 
एक इन्द्रिय ह भौर वह सबल्पविवल्पात्मक है । वह बाह्य और आ तर दोना तरह के काय करता हं। 
-यायदशन मे वह अतरेंद्रिय हूँ । योगदर्शन मे उसे चित्त कहा हूँ और उसकी पाँच जवबस्थाए बताई 
है--क्षिप्त, मूढ, विक्षिप्त, एकाग्र और निरुद्ध । यही चित्तभूमि हैं। विशुद्ध सत्व से एकाग्रचित्त निर्वात 


प्रज्ञा प्रदीष/उप्तोौस 


ज्क 


दोपशिसा वी तरह है। वेदात में मन पाँच क्मेन्द्रियों और पाँच नारे द्रयों वा प्रेरक है और वह हृदय 
कम के गोलक में है। वह अत करण भी हैं। स्वामी रामदास (मराठी सत कवि) बवहते हैं वि 'अचपल 
मन मारे नावरे आवरीता' । यह मन अत्यःत चचछ है और वश में नहीं रहता। इसीलिये उहोंने 
'मनाचे उपदेश” लिखे । अभ्यास से ही मन शात होता है और उसे ग्रह्मसुप छाम होता है। विद्यारण्य 
स्वामी 'पचदशी' में कहते हैं 

मनो हि द्विविध प्रोक्त शुद्ध ना शुद्धमेव व | 

अशुद्ध कामसम्पकच्छुद् कामविवजितम । 

मन एवं भनुष्याणां कारण अधमोक्षपों । 

बधाय विपयासक्त मुदत्ये निविषय स्मृतम्‌ ॥ 

अत मृष्टि, बहिसू प्टि मे मन अछूग अलग कार्यों मे रत रहता है। योग वासिष्ठ के अवबुसाए 
मन की अट्वारह अवस्थाओ का चार तरह से वर्गीकरण क्या जा सकता है 

१ मानसिक-मन, बुद्धि, चित्त, अहकार (अत करण चतुप्टय वहलाते हैं) वल्पना, स्मृति, वासना 
मानसिक क्रिया है। 

२ धाभिक या नैतिक--अविद्या और मल मन के मिथ्या विकल्प से पंदा होते हैं । 

३ आध्यात्मिक--माया, प्रद्नति, जीव, ब्रह्म ( विराट, सनातन, नारायण या ईश ) और अति 
वाहिक देह। अव्यक्त मन का व्यक्त स्वरूप ही जग है। जय और मन आत्मा वी स्पदशक्ति के साठ 
स्वरूप हैं । 

४ आधिभौतिब--इ द्विय, पुयष्टक और देह शारीरिक तत्व हैं जो मन पर प्रभाव डालते हैं । 

यह सब विचार पाश्चात्य मनोविज्ञान की विविध मायताओ और खोजो के बहुत निरवेट पहुँचे जाता 
है। तुलनात्मक दशन, तुलनात्मक मनोविज्ञान, तुलनात्मक धर्म विचार सब इसी निष्कप पर पहुँचते ँ 
कि मानव सस्कृति में भेद ऊपरी-ऊपरी दिखाई देते हैं, भीतर से सब ओर बही अभेद है । 

भारतीय दर्शन शुप्क नही है, “सवंवेदातसार हि श्रीभागवतामिप्यते! । भागवत पुराण में भा 
वो साधन और भगवान से अद्व॑त को साध्य माना गया। सारा वेदात साख्य पर आधारित है। भीम 

भें भी जहा तहाँ ज्ञानोपदेश है साय्यशास्त्र के प्रयोगो का ही उपयोग होता है। दूसरे स्व में जब हक 
भी उत्पत्ति वी कथा ब्रह्म नारद को सुनाते हैं या शुक परीक्षित को ब्रह्माण्ड वर्णन सुनाते हैं, साध्य 
ही आधार लेते है। तीसरे स्कथ मे साग्य के प्रणेता कपिछ देवभूति को शास्त्रवोध करते हैं। ग्यारह 
वाईस ओर चौवीसवें स्कघ में भी साथ्यशास्त्र का विचार दिया गया है। पुरुष प्रकृति, तस्मात्रा। महू 
अहवार यह सव पारिभाषिक शद भागवत में आते हैं। तीसरे स्कथ में विदुर, मैठोय सवाद मे मायावादँं 
वा विवेचन है। भागवत मे धम दशन और काव्य का अपूव सम वय मिलता है। एवं उदाहरण ह ! 
शरदतु वा वर्णन करते हुए भागवतपुराण कहता है-- 

खमशोप्तत निर्मेध. शरदविमलतारकम । 

सत्त्वयुकतत यथा चित्त शब्द क़ह्माथ दर्शनम ॥॥ है 


(शरद ऋतु में मेघरहित, मिमल तारक्युक्त आकाश ऐसा है जसे शब्दब्रह्म के द्वारा लैंव 
होने पर योगी का सास्विक चित्त है) 


> ३ बन 
भागवत में ऐसे अनत काज्यमय प्रसग हैं। भारतीय महावाव्य और मुक्तव सब कवि ने ३ 
दर्शन मे प्रस्फुटन मात हैं। आज उगता है कि जीवन दृष्टि बे! अभाव में हमारी 'सस्कृति' वेवल * 


बोत|प्रश्ा प्रदोष 


यान में ही सिमट आयी है। 'सांसृतिक वायक्रम' धब्द थे बाद, हमारे जन-सचार भाष्यम, छोटे छोटे 
बच्चे ओर बचब्चिया वे बड़ो बे अनुकरण में उतारने श्इ गारमय अभिनय भौर अगविमास प्रस्तुत करते हैं 
मानो देह के आगे बोई 'वाम' नहीं है और विज्ञापन के अतिरिक्त कोई 'अथ' नही है। धम और भीक्ष 
दोनो गामव हैं। ऐसे घित्प मे आत्मसस्वार कहाँ और घम और दर्शन वे स्पर्श से विहीन यह तथावथित 
'सम्दृति' केवल व्यायाम, सकंस और उत्सव भें परिणत हो जाती है । 
धम (आचरण, भावना), दर्शन (आन, बुद्धि) और सस्ट्ति (कम शिल्प) इन तीता हृदय, मस्तिष्क 
गौर कर्म इरिद्रियो में तालमेल ही भारत वा प्रधान लक्ष्य रहा हुं--भ्राचीन काल से आजतक” । जब जब इस 
अखण्डता में खण्ड पडा हूं, इस भक्ति में विभक्ति हुई है, लगाव में अलगाव पंदा हुआ है, भारत वी गति में 
पवाघा आई हूं। हम इस ग्रथ के सभी विद्वज्जनो और विदुधिया ने! गवेषणाएूर्ण और प्रेरणाप्रद लेखा को 
पढवर 'अनेत्रता में एक्ता' वे सच्चे सूत्र को पहचानें । उस पर विचार करें और उहू हृदयगम कर वंसी 
ही शइति बरे। उस एवात्मता थे बिना संत्कृति निरी आइति रह जायेगी । 
अन्त में, स्वामी विद्यानद “विदेह' द्वारा रचित वेदालोक' ग्रथ से 'एक्वप' और “एक्नीड' नामक 
अधववद और मजुर्वेद में आगे शब्दा पर अथटीका से यह लेख मभाप्त करना चाहता हूं । 
(१) अथववेद (६-८६-२) में आता हूं 
समुद्र ईशे क्षवतामप्रि पृथिव्यादी । 
चद'ि्भा नक्षत्राणाभीौश स्वमेकवधोभव ॥ 


(चौथे चरण में 'एक वृष” पर टीका) “मानव | तू भी अद्वितीय वृष्टिकर्ता बन! एक्वूप बन और 
बरस | तू एसा अद्वितीय वृष वन कि समुद्र, घूब और चद्धमा तेरे सामने धर्मा जाएँ। ज्ञान-विज्ञान और 
विदा से युक्त, तथा आत्मज्योति और द्रह्मदीप्ति से सुयुक्त होकर, तू ज्योति और प्रवाश्ष की सुवृष्टि कर, 
तू सारी प्ृथिवी का वशमिता और पृथिवीभर के मानवमण्डल बा हृदय सम्राट बन जायेगा । राजाओं और 
सम्राटा के भुकुट तेरे चरणो का चुम्बन करेंगे । 


शीतल, शीत और पावन अन्त चौ द्रवा से चर्द्वित होवर, तू ससार में शीतलता, भ्राति और 
प्रसप्नता की दिव्य दृष्टि बर/नक्षत्रशिरोमणि बनकर, तू विश्वगगन में जगमगायेगा । तर समस्त भूमि का 
अधीरश और सम्पृण प्रजा का ईश बन जायेगा। 

अत तू अद्वितीय आन दघन बन ।” 


(२) वेनस्तत्‌ पश्यन निहित गुहा सद्‌ यत्र विश्व भवत्येकनौडम । 
तस्मिन्निद स घर वि ध॑ति सब स॒ ओत प्रोतश्च विभू प्रजासु । 

(यजुर्वेद ३२ ८) 
('एवनीडम्‌” पर टीका)--“एक्नीड शब्द का प्रयोग यहा एक्कारिता के अथ में हुआ हैँ । यह 
ब्रह्माण्डगुष्टा उस सत्स्वर्प में एकाकार हो रही है । वह गुहा से पृथक नहीं है, और ग्रह उससे पृथक नहीं 
हूँ । यह सब, यह अखिल ब्रह्माण्ड, यह समप्टि, सृष्टि, यह समस्त अस्तित्व उसमे, उसी में, तत्‌ सत्‌ में 

सग्मन वर रहा हैँ, और सयोग को प्राप्त हो रहा हूँ और वियोग को प्राप्त हो रही हैं । 
परमाणुओ और तत्वा के सयोग से लोक लोकातरो की रचना होती #, और परमाणुओ अथवा 
तत्वा के वियोग से छोक छोकातर--प्रय अवस्था को प्राप्त होते है । तत्‌ सत्‌ में ही, समोगन्रम से, ये 

अनत सृध्टियाँ ससृप्ट हो रही हैं, और उसी में ये प्रल्य को प्राप्त हो रही है !” 


प्रसा प्रदौष/एक्कीस 


ध्यातव्य है विः यह गृहा जिसपा उपर उल्तेस हुआ है यह प्लेठो गो 'सवादा' पे अत में आती हैं, 
और पुनर्ज म की प्रतिच्छाया उस यूनानी दार्शनिव वो दिसाती हूं । यूनान मो भारतीय राजदूत बटेवसम 


ने “प्लेटो और उपनिपद” में यह वात लिखी हूँ । 
हम इस सव चर्चा से पुन उस सामाजिव' सास्शृतिय, मनोवेशानिक दार्शनिक, गृजनात्मा 


अध्यात्मवेज्ञानिव' एवात्मता वी ओर बढ़ें। वही हमें विभक्ति में मे मुक्तता पी और से जायगा । ० 
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'भारतोय इतिहास-चिन्तन के मौलिक सूत्र” 


( महाकाव्यो के माध्यम से ) 
प्रो० कुबेर नाथ राय 


(१) 


इतिहास का प्रारम्भ उसी बिदु से होता है जहाँ पर मनुष्य अपनी भूमिया लेकर उपस्थित होता 
हैं। सहिताओ मे अदर मनुष्य उपध्यित है अवश्य, परातु उसवी भूमिका गौध है और मत्रा में देवता 
थी विभूति वा एवं अग मात्र वह है। उसकी सक्रिय भूमिका ब्राह्मपआरण्यक युग वी नाराशसी गाथाओं 
से प्रारम्भ होती है और उन्ही गांधाओ वा विशसित रूप है महावाव्य। वस्तुत मनुष्य वी सक्रिय 
भूमिका का सुचिततित रूप से प्रतिपादन महावाब्यों से होता है। अत भारतीय इतिहास दृष्टि और 
इतिहास-चिता का प्रस्थान विदु महावाव्यों से अर्थात राम-वथा और शृष्ण-क्या से ही मानना समीचीन 
है। इन्द्र वरण आदि मिधवीय देवताओ वो भारतीय इतिहास वा अग अप्रत्यक्ष रूप से ही माना जा 
सकता है। परतु उहें अपौरुषय दृष्टि से उपस्थित क्या गया है और उनके सददर्भ में “दिव्यता-बोघ' 
और विस्मय' वो ही प्राधा'य दिया गया है। सहिताओ वी इतिहास ये सम्बाघ में एक ही केद्रीय 
स्थापना है और वह यह कि मनुष्य दिव्य थक्ति वा एक अग है और उसवा इतिहास दिव्य शक्तियों वी ही 
इच्छाओं वा प्रस्फुटन था विस्तार मात्र है। भारतीय महाकाग्यो में उपस्थित अवतारवाद और छीलातत्व 
इसी मृल बीज या पल्छवन है। इसी अर्थ मे महावाव्यों को भी 'पच्रमवेद की गरिमा प्रदान की गई 
है। भहावाग्यो वी विशिष्टता यह है कि वे “मनुष्य वी, मनुप्य ये लिये, मनु'य द्वारा उपस्थित” गाधाएँ 
हैं जिनमे सहिता वे' उक्त शूल बीज का प्रतिपादन स्पप्टतर रूप से मानुपी क्रिया क्छापो को आलम्बन 
और उद्दीपन बनाकर किया गया है ! अत भारतीय इतिहास दध्टि और इतिहास चिता का सम्यव' रूप 
उही से एब्घ होता है। ये दोनो महाकाव्य इतिहास की सत्रान्ति या जोखिम के बिंदु की उपस्थित 
करते हैं। राम और हृष्ण दोतो युग सधि के बिदु पर उपस्थित होते हैं। रामचद्ध भेता के युगा-त 
में अवतरित होते हैं और श्रीकृष्ण द्वापर के। श्रीकृष्ण और महाभारत कै पात्रो वी ऐतिहासिकता त्तो 
अब कमोवेश स्वीज्ृडोत हो चुकी है। विष्णु पुराण के अनुसार जनमेजय मगध सम्राट महापदम नद से 
१०५ प्रीढी पहले हुए थे । अत श्रीकृष्ण महापदमन द से १०८ पीढ़ी प्रृव माते जा सकते हैं। आधुनिक 
विद्वानी द्वारा निर्धारित समय भी इसी के आसपास जाता है। डॉ० पी० वी० काण ने शत्रता थुग की 
अवधि निर्धारित की है मात्र धारह सौ सारू (५५०० ईसापूव से ४३०० ईसा पूव तक) । श्री देवसहाय 
त्रिवेद ने 'विदित इण्डिया! (प्रकाशक विद्याभवन, वम्बई) मे सकलित अपने प्रब घ “इण्डियन क्ोनोलाजी' 
रामावतार का समय निर्धारित पिया है ४३३२ ई० धपू० । रामावतार फो ऐतिहासितव मानने का उतना 


प्रज्ञा प्रदोष/७ 


सबल प्रमाण अभी तक लब्ध नही हो सका है जितना दृष्णावतार वे! लिये है। परतु रामावतार वी 
घटना वे सम्गाघ मे समस्त दर्षिण एशियाव्यापी राप्ट्रनिरपेक्ष, मस्छनिरपेक्ष व्यापक छोक-श्रुति और प्रवद 
लोक विश्वास भी कम मज़बूत दस्तावेज नहीं । यही घटना मात्र बल्पित होती तो छीक अवुस्मृत्ति मु 
इतनी गहराई तक जाकर प्रतिष्ठित नही हो पाती । इस वाव्याश्रित मिथवीय अलकरण वो छाँट देने 
पर सत्य की मजबूत काठी स्पष्ट हो जाती है। मुझ घटना पर्याप्त स्वाभाविक है और उस आदिम युग में 
सवथा सभाव्य है। “स्वर्णमृग! वाली बात मात्र वाव्य है। परातु मूल घटना कि मारीच राम 
को बहकाकर दूर ले गया पर्याप्त स्वाभाविक है। जयत प्रसग कसी आय लोक कथा का भय हैं जी 
बाद में आकर जुडी है। रामायण की वोई भी घटना ऐसी नही जो उसके वाब्यत्व का आवरण हटा देने 
पर असहज छगे । कुछ लोग तक देते है कि पाणिनि वी “अष्टाध्यायी” म 'हृष्णाजु नौ शब्द है परस्तु राम 
का कही भी उल्लेख नही है। परातु “अष्टाघ्यायी' व्याकरण वी किताब है। श्री वामताप्रसाद पुर के 
व्यावरण में 'जवाहरछाल” शब्द अनुपस्थित है, तो इसका अर्थ यह नही कि जबाहरछार नेहरू पैदा ही 
नही हुए थे । श्रीयुत काशीनाथ तेलग के अनुसार उसमे 'ऐक्ष्वाबु” (६(१।१७४) 'कंकेयी (४॥१।६७६ ) 
'कौशल्या' (४१॥१७१) तथा “रावणि! (१।१॥५७) शब्द मिलते हैं (देखिये तैलग महोदय की इंति 
'ए5 १979997 ००9९6 #0॥ निएाशा ?' पृष्ठ (४०-४६) ।  औतिम सदभ था उल्लेख 
पतजलि के महाभाष्य मे भी है पर तु सम्बा घत वावय का अथ अस्पष्ट है और तेलग जैसे विह्वान वी भी 
वथन है “रावणि' यहा पर “रावण पुत्र” या 'मेघनाद” हो सकता है परन्तु पूरे उद्धश्ण का अथ मुझे स्पष्ट 
नहीं हो पाया ।' पाणिनि के सूत्रो से जुड़े गणपाठो में तो 'सौमित्र' रावण! आदि दाब्द भी अते हैँ । 
पाणिति का व्याकरण ईसापूर्व पचमशती की रचना है और उनका क्षेत्र पश्चिम था। पश्चिम की लोव 
सस्व्ृति मे रामक्था का उतना प्राघा-य नही रहा होगा जितनी ह#प्णक्था का । अत उसमे महाभारतीय 
सदभ ही ज्यादा मिलते हैं। वस्तुत रामक्था 'प्राच्य' से जुडी है और “प्राच्य' में उपजी और विकसित 
हुई है। वाल्मीकि 'प्राच्य” सस्कृत के आदि कवि हैं, समूची सस्कृत भाषा के महीं। ईसा (वे चौथी 
धंती वा “दशरथ जातक” रामक्था की व्यापकता का प्रमाण है। अ यथा गौतमवबुद्ध वे भक्तो को शाप 
को भी वोधिसत्व का अवतार घोषित क्रमे की जरूरत नहीं पडती । _ विमलसूरि (प्रथम शती) के समर्य 
में रामायण का धाभिक कृत्य के रूप मे समूहपाठ चालू था। ईसा से पूव ही यह कथा सभी सम्प्रदायी भे 
व्यापवः रूप से प्रचलित हो चुकी थी । अत “महाभारत” तो परम्परा से इतिहास कहा ही जाता है 
'रामायण' भी कोरा 'काव्य नहीं बल्कि काव्य से अल्कत इतिहास “काव्येतिहास है। इसीलिये 
महाभारत वो ही तरह रामायण को भी भारतीय इतिहास-दृष्टि और इतिहास बिता के अध्ययन मे समान 
महत्व देना चाहिये । स्वयं महाभारत” ही रामक्था को “घटित इतिहास” कह वर वार बार विज्ञावित 


बरता है। दोनो वी शैली मे भेद है। पर-तु दोनो वी इतिहास-दृष्टि और इतिहास चिंतन के भीतर 
बाल! दष्टित्रम (7९57९०0४४) एवं विस्म का है ! 


(२) 


दूप्टिक्रम चित्रवा वा शब्द है जिसके अनुसार दूर की वस्तुएँ छोटी और निवट की बडी 
मातम होती हैं। यह दबव्टिक्रसम चित्रवार के! अवस्थान विदु पर निभर वरता है जिसके अनुमार विषय 


द|प्रता भ्रदोष 


घस्तु वी आृतियाँ चित्रफक पर निर्धारित होती हैं। चित्रकला का यह दृष्टिक्रम 'देश” (5790०) 
पा दृष्टिकम है। वंसे ही काव्य, उपयास या आख्यान में एक काल' का दष्टिक्रम होता है और इस 
दृष्टिप्रम थे! अनुसार घटनाओं के स्वरूप और आइति मे विवतन हीता है । रचनाकार काल के किस विद 
पर खडा है, भूत, भविष्य, वतमान या शाश्वत के क्सि विदु पर उसवी अवस्थिति है, इस वात पर निभर 
है घटनाओ का सक्‍लन, चुनाव और सयोजन तथा पात्रों वी आइति और उनका प्रतीवात्मतः अथ। 
रामायण और महाभारत में जायी घटनाओं वी आक्ृति पह्ुति सयोजन तथा उसमे व्यक्त इतिहास का 
स्वरूप इसी काल-दृष्टि से निर्धारित हुआ है। बिना इस तथ्य को सही सही ग्रहण किए भारतीय चितन 
में इतिहास बोध का स्वरूप स्पष्ट नही हो सकता और सब कुछ ऊछ जलूछकू-सा छूग सकता है ! 
वस्तुत भारतीय इतिहास दृष्टि आधुनिव' इतिहास दध्टि से भिन्न रही है। भारतीय इतिहास 
दुष्टि दार्शनिक स्वभाव वी है जबकि आधुनिक इतिहास दृष्टि की प्रकृति वैज्ञानिक है। पहले की पद्धति है 
समय प्रधान, तो दूसरे की विश्लेषण प्रधान । यही कारण है कि भारतीय इतिहास दृष्टि से प्रस्तुत 
'वाव्यतिहास' पर आधघुनिव वेज्ञानिद दृष्टि का आरीपण करने पर अनेक प्रकार वी विसगतियाँ पंदा हो 
जाती हैं। भारतीय इतिहास दप्टि के अनुसार इतिहास में काव्य और दर्शन का अनुप्रवेश कोई बेमेल' और 
विसगत तथ्य (॥79०॥॥0॥%7) नही है, वल्कि एक अनिवाय आवश्यकता है। इस बात को ठीक से 
समभने के लिए भारतीय मनीषा की “काल” की अवघारणा पर विचार करना होगा । “काल” की भारतीय 
अवधारणा भी 'देश' को भारतीय अवधारणा के ही समनुरूप है। देश वी भारतीय अवधारणा इस प्रकार 
है. एक अचल कीली “भ्रूव पर सारा “देश” (52900) छत्तावार रकखा हुआ है। यह 'देश निरन्तर घूम 
रहा है इसी ध्र्‌व कीली पर । साथ ही यह ध्र्‌व-कीली भी निरतर, परन्तु अपनी ही जगह पर, गतिमान 
है। यह अपनी जगह नही छोडती अर्थात वह एक ही साथ अचल और गतिमान दोनों है। अब इसी 
पैटने को 'काल' के सादभ में छागू करें। 'काल' के सदभ में ध्रूव वील का समानधर्मी है शाश्वत काल का 
'शातविदु” (ईसाई दर्शन वी भाषा मे (80 (७॥0७!) । इसे ही बौद्ध रहस्यवादियों ने 'जगती वा 
शिसर' कहा है। यह काल का शाश्वत चरमविदु ('शांतविदु) भी मुर्दा या जड नही । यह गतिमय है 
परतु अपने 'विदु (०७॥॥०) पर ही । शाश्वत के इस शातविद्ु को केद्र बनाकर चारो ओर वत्ताकार 
गतिमय काल प्रवाह है जी निरतर “भूत-वर्तमान-भविष्य' की चक्रीय गति मे चाल है और इस प्रवाह के 
कसी भी विदु को शात होकर बठने की फुरसत नहीं। केवछ 'शातविदु” अर्थात 'शात केद्रा 
(श। एश४॥6) ही मचल और गतिमान दोनो है। इस प्रकार एक कालचक्र बनता है जिसकी परिधि 
पर भूत-भविष्य बतमान का प्रवाह है और केद्र मे शाश्वत का 'शात केद्ध या शातविदु। परतु इस 
परिधि पर का प्रत्येक कालबिदु भूत वत्तमान-भविष्य के पँटन पर गतिमान होने के साथ-साथ बेद्ध के 
शाश्वत शञातविदु से निरतर जुडा है और इस शात विदु के भाकषण से नित्य बेंधे होने के कारण ही 
वह परिधि पर चक्राकार घूम रहा है । इस प्रकार हम देखते है कि जिस प्रकार 'देश” की दुहरी गति 
है कि सारा विराट देश ध्‌्‌ वकीली पर तो अचल है परतु कीछी के बाहर प्रत्येक विदु पर चलायमान है, 
वेसे ही काल वी गति भी दुहरी है। एक है शाश्वत की अपने शा तविदु था स्थिर केद्र पर वी गति। 
इसरी है परिधि पर के प्रत्यक्षकाल यानी 'भृत-भविष्य वतमान' वाले खण्डकाल की परिधीय गति । प्रथम 
है महावाल या कालातीत काल | दूसरी है खण्डशारू या प्रत्यक्षकाल | समय के प्रत्येक विद्वु पर प्रत्येव 
क्षेण मे यह “महाकाल” और 'खण्डकाल' जिसे सुभीते के लिए हम मात्र “काल ही कहते हैं। दोनो ही 
साथ साथ विद्यमान हैं क्योकि खण्डकाल ( परिधि ) का प्रत्येश विदु (क्षण) निरतर जुडा हुआ हू 


प्रज्ञा प्रदीष/९ 


महाकाल (शात केन्द्र) के महाआक्पंण के अधंव्यास से । हम महाबाल को 'निरवधिवाल' और खण्डकाठ 
को 'सावधि' काल भी कह सकते हैं। निरवधिवाल कालचकर का नेमि हैं तो सावधिवाल उसकी परिधि! 
परिधि पर का प्रत्येक विददु नेमि के महा आवषण में सतत वद्ध है। नेमि से विच्छिम्न होने पर सावधि 
वाल की सृष्टि हो बिखर जायेगी । 
जिसे आधुनिक दृष्टि इतिहास कहती है वह सावधिकाऊ (यानी “भूत, वतमान, भविष्य वाह 
जण्ड काल) की घटना है। परन्तु यह इतिहास सबंदा हो महाकाल की नेमि (90॥ (9॥8) से जुड़ा 
हैं इस बात को दर्शन तो मजूर करता है। परतु आधुनिव वैज्ञानिक दृष्टि भौतिक विज्ञान के क्षेत्र में 
काल के चौथे आयाम को स्वीकार करते हुए भी इतिहास या भानविकी के वई अ-य क्षेत्रों मे इसे स्वीमृत 
नहीं करती । यह आधुनिक यथाथवादी वैज्ञानिक दृष्टि की सीमा है। भारतीय इतिहास दृष्टि या 
आप इतिहास दृष्टि यही पर आधुनिक दृष्टि से पृथक हो जाती है । आधुनिक इतिहास दष्टि सावधिदाल 
से ही निबद्ध रहती है और घटनाओं का लेखा भूत-वत मात्त और भविष्य के विभाजन से युक्त सावधिवारू 
वा दस्तावेज के रूप मे करती है। वह यह नही मानती कि भूत बतंभाव और भविष्य का प्रत्येक क्षण 
शाप्वत की 'नेमि' से जुड़ा है अत प्रत्येक 'क्षण” मे शाश्वतकाल वतमान है क्योकि वतमान वह "क्षण मात्र 
वत्तमान का ही ज्ञापक नहीं, शाश्वत का भी ज्ञापन करता है। अत प्रत्यक क्षण के मुल्य का सही भाके 
जन तभी सभव है जब उसे वतमान के साथ-साथ शाश्वत का भी प्रतिनिधि माना जाय । परतु 8 
करने से वज्ञानिकता को हानि होती है और दर्शन वा अनुप्रवेश होता है, इतिहास और उसका “मठ 
(निचोड) मिथोलोजी दोनो परस्पर मिश्रित हो जाते हैं क्योकि इतिहास की शाश्वतधर्मी मुद्राओं का ही 
रूपातर है मिथोलोजी । भारतीय दृष्टि सावधि निरवधि दोनी प्रकार के कालो का तालमेल एकसाथ 
बंठाकर चलती है । इसलिये उसकी प्रति 'दार्शनिक” है “वैज्ञानिक” नहीं। उसमे मिथिकोजी तथा 
भूत और भविष्य का परस्पर अनुप्रवेश सवथा वध है, यदि यह अनुप्रवेश #ति के घोषित उद्ड श्य के ल्यि 
सावश्यक या सहायक हो सके । इस हारूत में इतिहास “ठेढ इतिहास' न होकर “अलक़ृत इतिहास या 
'वाब्येतिहास बन जाता है। भारतीय महाकाव्यों मे अभिव्यक्त इतिहास की प्रकृति को समभने के लिये 
हमे काल के इस द्विघा परन्तु एक ही साथ सक्रिय सावधि-मिरवधि रूपो को स्मरण रखना चाहिये। 
अन्यथा बहुत सी बातें समझ न पाने के कारण फ़ालतू और विसगत लगेंगो। भारतीयवाल दृष्टि 
कम के' अनुसार आज २४ सितम्बर '८७ है। परन्तु इसके भीतर शाश्वतकाल के रूप मे सारा बतीते 
और सारा भविष्य भी मौजूद है। भारतीय दष्टि प्रत्येक बि'दु पर प्रत्यसकाल को स्वीकारते हुए उप्तम 
धाश्वत का अस्तित्व भी मानत्ती है । परन्तु यह बात ध्यान से रखने की है कि काल की इस दुहरी गद्दि 
वा बोध जो अनुभव लोक की निचली आधार भूमि में पिवास करते हैं जो मात्र 'वास्तव' वे तल से अं 
हैं, वे नहीं पा सक्‍ते। काल की इस डुहरी ग्रति का बोध उह होता है जो अनुभव लोक के शिखर पर 
ध्यानस्थ होकर बेठे हैं। अनुभव लोक का यह ध्यान शिखर ही बौद्धो का 'जगती वा शिखर” यावी 
अस्तत्व का चरम बिंदु' हैं। कारू की परिधि मे रहने वाल्य उस बिंदु वा ही बोध प्राप्त कर सबता है 
जिसमे वह जी रहा है परतु वाल के शिखर (शाश्वत विद) पर बैठकर बोध ग्रहण करने वाला ऋषि मां 
वि समस्त वृत्त प्रवाह को सारे सत्ययुग-ब्रेता द्वापर कौ एक् ही बिंदु पर अनुभुत कर छेता है। दामाय 
और महाभारत के कवियों ने अपने विपय वा वोध इसी ध्यान शिखर पर बैठकर क्ाल्यत समग्रता के सांप 
किया है। रामकया को घटना या इेष्णक्था की घटना एक हो साथ 'ऐतिहासिक्! यानी खण्डबाल वी 
पढना है और “राए्वतवालीन ऐतिहासिक अनुभव भी है। कवि, काल के इन दोनों आयामा के भीतर व मा 
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को रख कर 'मानवीय और दिव्य” का परस्पर पुरव छद रचता चलता है। एक चित्र देखिये महावाहु 
भीष्म शरधय्या पर छेटे हैं । देहोत्सग की मुद्रा मे हैं। अद्भुत चिध सामने आता है। सूय उत्तरायण में 
प्रवेश कर रहा है। भीष्म ने प्राण को मन मे, मने को आत्मा में, आत्मा को परमात्मा में खीच कर 

( समाहित कर लिया है । दे स्वय ध्ाश्वतकाल की मनोभूमि मे पहुँच गये और उनका द्वष्टा कवि भी सारे 
दुश्य को स्वय ध्यान के शिखर पर स्थित करवे देख रहा है। सहस्न सहख वाणों से विद्ध यातना भोगते 
हुए पितामह का तेज मलीन नहीं पडा है और वे उत्तम ब्राह्मणो और ऋषियों से घिरे हुए शक ब्राह्मीत्री 
से परिमण्डित हैं। उनके चारो ओर जो ऋषिमण्डरू उपस्थित हुआ है उसमे सत्ययुग-तेता-द्वापर तोनों 
युगो के ऋषिगण आ गये हैं। न केवल व्यास, जैमिती, झागण्डिल्य, देवल, पल आदि वल्वि मार्केण्डंय 
मुनि के साथ साथ । 


/“असितेन वसिष्ठेव कोशिकेन महात्मना ; 
हारीतलोमशाभ्यं च तथा$इत्रप्रेण धोमता 

सहस्पतिश्च शुक्र्वच ध्यवनश्च महामु्नि 

सनत्कुमार कपिलो वाल्मोकिस्तुम्बर कुछ 

मोरदल्यों भागवों रामर्तृगविदुमहामु्नि 

पिष्पलादो5य वायुश्व सवत प्रुलह कच 

काश्यपश्च पुलश्त्यश्चफरतुर्दक्ष॑ पराशर 

भरोचिरगिरा' फाश्यो गोतनी गालवो महामुनि 

(औष्मत्तवराज, शाशतिपव, अ० ४७/७-१ १) 


श्रद्धा, शम, दम से वेष्टित मनसा वाचा-क्मणा पुरुष व्याध् भीष्म इन सावकालिक ब्रह्मपिमण्डल 
से घिरे हुए ऐसे धोभित हो रहे हैं जैसे नक्षत्रमण्डल के बीच चद्रमा सुशोभित होता है। शरशय्या का 
यह महिमा मण्डित दृश्य कवि अपने ध्यान छोक वे शिखर से शाश्वत के के द्र” पर अपने की स्थित करने 
देख रहा है जहा पर खण्डकाल के सत्ययुग भ्रेता-द्वापर के विभाजन अथहीन हो जाते हैं और सारे काल 
महाकाल के अनुभव में समाहित हो जाते हैं। इनमे से प्रत्येक' चरित्र 'ऐतिहासिव” तो है ही साथ साथ 
शाश्वत भी है। इस विशिष्ट काल दृष्टि का फल होता हैँ कि परत्यक्षकाल यानी द्वापर के 'बतमान! की 
ऐतिहासिकता गडबड़ हो जाती हैँ, घटनाओ के तारतम्य में विज्रा। त सी छगती है, जाघुनिक दृष्टिवाली 
ऐतिहासिकता शुद्ध नही रह पाती और पूर बोध में दार्शनिकता और काव्य का अनुप्रवेश हो जाता हैं। 
भारतीम कार दब्टि से यह अनुप्रवेश सही है। परन्तु आधूनिक इतिहास दृष्टि से यह दुष्प्रवेश है और 
तिथिगत तथा तथ्यगत विश्राँति (880॥07आग) हूँ । 

जहाँ प्रत्येक चरित्र ही 'ऐतिहांसिक पुरुष और 'शाश्वत इकाई” दीनो ही हो, जहाँ वतमान के 
प्रत्येक क्षण में 'शाश्वत' विद्यमान मावा जाय वहाँ पर इतिहास में काव्य और दर्शन का अनुप्रवेश अनिवाय 
ही जाता हैं। रामायण को लें। इस मे राम अभिषा के स्तर पर ऐतिहासिक पुरुष और एक मनुष्य हैं। 
लक्षण वे स्प॒र पर वे “इद्ध-उपेद्व! के सम्मिलित रूप हैं। लाक्षणिक स्तर पर सारी रामक्था ही “दंवासुरम्‌' 
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(दिवासुर द्वदव) की ही एक 'काट' है। व्यजना के स्तर रामकथा मंहाच॑तय धक्तिद्वारा जीवन मधु के 
उद्धार के लिए जडता की तामसी दाक्तियों के साथ वी गई लडाई है। 'देवासुरम्‌' कई ऐतिहासिक धटवावा 
का निचोड या मधु है। इतिहास का मधु होता है 'मिथ'।॥ अत 'दैवासुरम्‌” एक मिथ है और हद से हू 
यह 'बाव्य' है, इससे अधिक नही । परतु चैत'य द्वारा तमस्‌ से सृष्टि एक 'प्राण-मधु! (या प्राण माधवी) 
वा उद्धार मिथ' नहीं बल्कि अनेक ऐसे मिथी का “मधु”, एव दार्शनिक 'आइडिया' है। यह दार्शनिक 
आइडिया बोई घटित इतिहास नही, परतु एक शाश्वत “तथ्य” अवश्य है। इतिहास (सावधिकाल का तथ्य) 
और दर्शन (निरवधि बाल यानी शाश्वत का तथ्य), इन दोनो के घीच वी कडी है काठ्य वा सत्य अर्थात 
मिथ! | मिथ भी मिथ्या कल्पना नही बल्कि अनेक ऐतिहासिक घटनाओं वा सारभूत्ते चेहरा है। गैंप नें 
ये तीनो 'पुर' इतिहास-मिथ और दर्शन, एक त्िपुर रचते हैं, जो भारतीय मनौपा की एक ही विरदु या 
घटना मे दृष्टिगोवर होते हैं और उसकी दव्टि मे ये तीनो सत्य हैं। पर आज इस पद्धति से घटनाआ पर 
दृष्टिपात नही किया जाता है। आज की इतिहास दृष्टि जुडी है सावधि काल या खण्डकाल से आग की 
दृष्टि भें "वास्तव या “सत्य” वही है जो प्रत्यक्षकाल मे सद्यानुभूत हो । अत आज के पाठक को रामायग 
इतिहास जैसा नहीं लगता परन्तु आपे दृष्टि से, जो अथे के तीनों पुरों को एक ही साथ समेठ्ती कै “दि 
शत प्रतिशत इतिहास है। आधुनिक दृष्टि जिसे इतिहास कहती है, वह आार्प दृष्टि से इतिहास वी बह 
माल! है (यानी अभिषा स्तर का तथ्य है) और “तैयार माल” का रग रूप तो अथ के तीना प्रुरो 
समाक्पण-सभायोजन के बाद वुछ और ही होगा । इस प्रकार हम देखते हैं कि दोनो, आधुनिक और आई 
(भारतीय), दृष्टियों से प्राप्त परिदृश्यो मं भेद आ जाता है। शिखर पर खडे होकर जो दृश्य दिखाई देंगी 
वह धरातल पर से रब्ध दृश्य से कुछ भित्रतर होगा ही । , शिखर पर से लब्घ दृश्य समग्र होगा, पए5 
आइतियो और रगो के व्यौरे स्पष्ट नही होगे । दूसरी ओर धरती पर खडे होकर अवलोकन बरने पर जो 
प्राप्त होगा वह एक टुकडा या पहल मात्र होगा, खण्ड मान होगा, समस्त दृश्य कसा हैं; दृश्य के पीके वा 
दश्य बसा है यह सब ज्ञात नही हो पायेगा । परन्तु आक्ृतियाँ और रम स्पष्टतर होंगे । भारतीय इंतिहाह 
दब्टि ध्यानछोक वे शिखर पर, शाश्वत बके“द्र' से प्राप्त दृष्टि है और आधुनिक दृष्दि प्रत्यक्ष के धरावर्क 
एक कोण पर से लब्घ है । दोनो दृष्टिया मे कुछ अपूणताएं हैं तो कुछ विशिष्ठताएं भी है! कं 
संमथन मे दूसरी का सम्पूण तिरस्कार करता समोचीन नही । 


(३) 


काल वी अवधारणा के भेद पर आश्रित दृष्टिभेद की हमने चर्चा की । दूसरा भेद है उद र 4; 

लेकर । आप इतिहास का उद्देश्य ही आधुनिक इतिहास से बहुत कुछ भिन॑ है । आधुनिव' इतिहास 
वा छेखाजोखा प्रस्तुत करता है। परतु आप अर्थात्‌ भारतीय डत्िहास का, उद्देश्य है, 'नर- के भीतर 
'नरीत्तम' की स्थापना वरना । इसमे सारा बोध ही एक दिव्य ऋत चक्र का अग वनारवर उतारा जाता है। 
इसी से भारतीय इतिहासकार कवि और दाशनिक दोनो होता हूँ। वैसे तो भारतीय इतिहासकार भी 
मातता हूँ वि इतिहास का विपय “जीवपुरष या 'नर' ही होता हैं। रामायण-महामारत या बौद्धी ही 
'डॉल्ति विस्तर' इसी अप में इतिहास वहे गये हैं। परतु तथ्य तो यह ह्‌ँ वि मात्र इतिहास नहीं 
बास्येतिहास हैं। इसके विपरीत पुराणा मे, देवीभागवत या ब्रह्मपुराणादि मे 'देवलीका' वा आधा य है और 
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तर वी बात महज हाशिये पर ही आती है । इसी से पुराणा वे लिए “इतिहास” सश्ा नहीं चलती हूँ, 
परतु भहावाब्यों वो इतिहास माना जाता हैं। यह नारायणी कषा होते हुए भी 'नर' वे! साथ पयुक्त 
घलता हूँ और ईएयर मनुष्य बनमर मनुथ्य बे साथ सेलता हूँ । साथ ही इसमे ईश्वर का प्रवेश भी सो श्य 
हैं । इसवा उहं श्य ही हूँ नर! को 'नारा (अप, जल, भावात्ममा तरछता) मे रूपातरित वारके उसवी 
प्ठिनता, प्रस्तरता (पथरीकापन) और जडिमा को नष्ट करना और उसे विमलता, तरलता, स्वाद और 
प्रकाएन द्ाक्ति से भरपूर १रना जिरासे वह नारायण वा 'अयन बन सके। दूसरे शब्दों मे “नर” वे जीवन 
में नारायणत्व की स्थापना वरना (जिसे चालू भाषा में 'पर्म-सस्थापनार्थाय ' वहां गया हू) । इसी उद्देश्य 
से 'सम्मवामि युगेयुगे'! वचन ईश्वर ने मनुष्य को दिया हूँ । यही वारण हूँ भारतीय दृष्टि से इतिहास वी 
परिभाषा इस प्रवार थी गयी हैं 
“अप धम काम मोक्षाणों उपदेश सर्मा वत 
धृववत्त कयायुक्त इतिहाप्त प्रचहयते।” 
--जो पूव घटित घटनाओं के वर्णन द्वारा अथ घम काम मोक्ष वी शिक्षा दे वह इतिहास हैं ।' अत जो घटना 
या वृत्त इस उह्द श्य वे अनुकूल नहीं वह भारतीय दृष्टि से कूडाववट हूँ । जिस घटना के माध्यम से पुरुषाय 
पा उपदेश सम्मव हूँ वही इतिहास का विधय हो सकता हूँ | शेष वो तिरस्वतत कर दिया जाता हैं। यदि 
इतिहास बेबल नरलीला होती तो सब बुछ को समेटना पडता पर“तु इतिहास 'नर' के साथ छुडे नरीत्तम! 
वी लीला है । जिन क्याओ मे प्रत्यय्षात नारायण वी अवतार क्या नहीं, वहाँ भी भारतोय लेखक एक 
दिव्यता वा वातावरण रचता है और पुरुषार्थ वा उपदेश देता चलता है। 'राजतरगरिणी' जँसे इतिहास प्रय 
म॑ भी पुरुपार्थ और दिव्यता का बोघ प्रविष्ट कराने की चेप्टा देखी जाती है। दूसरे शब्दों में इतिहास लेखन 
एवं 'सजनात्मव इतिहास (ट78॥५७ +#॥809) है । यह आधुनिक पद्धति पर प्रस्तुत घटनाओं वी 
वेशानिक रिपोट मात्र नही । वस्तुत यह दृष्टिकोण बहुत युछ आधुनिक माक्सवादी इतिहास लेखन वे 
समाना तर जाता है, परतु विछीम दिद्या मे । माकसवादी इतिहास पद्धति में केद्र में रहती है 'राजनी ति', 
तो भारतीय पद्धति में 'धम' रहता है। परातु दीनो पद्धतियाँ इतिहास को घटनाओ का व्यौरा मात्र नही 
भागती हैं और घटनाओ कया चुनाव एक विशिष्ट उई श्य को लिवर करती हैं। मावसवादी चि/ता इतिद्वास 
यो मावस वादी मूल्यों के प्रचार वा साधन बनाती है तो भारतीय चिता अथ-घम काम मोक्ष थे पुरुषाथ वे 
उपदश की । 
इस इतिहास चक्र की सचाऊक दधाक्ति क्‍या है ” इसका उत्तर माक्सवादी देते हैं आश्थिक शक्तियाँ 
ही इतिहास का संचालन परती हैं। भारतीय जिज्ञासा अधिक गहरे मे उतर कर एक भिन्न मौलिव प्रश्न 
उठाती है कि सृष्टि बनी ही क्यो ? सृष्टि बे! जम वा उहं श्य कया है ? मावसवाद एवं उस का गुरु 
विज्ञान दोनो को ही ज्ञात नही वि' इस विश्वरचना के पीछे उ्दं श्य वया है। उनकी समभ से यह निता-त 
निरुद्द श्य है। वेश्या योनि से उत्पन्न अवाछनीय “पुत्र” गी तरह, अनचाहे और अपने आप | उनके अनुसार 
पहले जमा 'भूत' (8४87), तब 'चेतना' उससे निकली । उद्देश्य की बात तो तब उठती जब इसके 
ज॑ म वे पूव कसी “चेतना” का अस्तित्व रहता । अत सृध्टि निरुहेश्य ही जमी है । हो गयी, तो हो गयी 
वस, और वया [ परस्तु सृध्टि प्रकिया इतनी नियमवद्ध है, इसके ऋत चक्र का छद पतन कही नही 
होता है, तो ऐसी अवस्था मे वह निरद्देश्य हो ही नही सकती । जो निरुई श्य होता है वह “गट्ठमहुँ 
(0॥905) होता है। भारतीय दष्टि मानती है कि इसकी नियमबद्धता के पीछे कोई सो श्य परिवल्पना 
है। इसवे' लिए इसवे प्रस्थात वि-दु पर कसी परम चेतन द्वाक्ति का अस्तित्व अवश्य है। इसी से सूप्टि 
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प्री भीरतीय वल्पना है 'उध्वेमुल अधोशाखा * अर्थात्‌ इसका मूक शुद्ध चेतसय है और भौतियः विदार्त वी 
“अघोशाखा' बाद मे फूटती है । दूसरी वात यह वि इस सृष्टि के प्रसव का एक उद्देश्य है और वह है 
“दिव्य लीला' । यह “दिव्य छीला' मगवद इच्छा (0॥५॥6 एश।) वी पूर्ति है। लीला के लिए एक 
रगमच चाहिए और एक लोछा सहचर । रगमच है विश्व और सेहंचर है 'जीवपुरुष', मासयण वीं लीला 
बरनो थी इसलिए सृष्टि जमी | अ-यथा इसकी कोई जरूरत सही । उनको लीला इसलिए करनो भी हि 
उनझो मुलप्रकृति हैं 'सदचिद आन-द' और आन-द को उपलॉध के लिए लीला आवश्यक हुई ॥ अत, यह मृष्टि 
प्रक्रिया ईश्वर की मूल प्रकृति की 'अभिव्यक्ति' है। ईश्वर द्वारा अपने को अभिव्यक्त करना ही इसका धरम 
सद्ष्य हैं। सृष्टि विकास के एक विशेष स्तर पर मनुष्य का ज-म हुआ और मनुष्य के विकास के एक स्तः 
पर जाकर 'इतिहास' का समारम्भ हुआ | अत सृष्टि, मनुष्य और इतिहास तोमों ईश्वर को मूछप्रकृति को 
अभिव्यक्ति हैं। भारतीय इतिहास-दृष्टि का मौलिक उद्दंश्य है इसी तथ्य का प्रतिपादन । इस छीला के 
नियम कानून को ही 'ऋत चक्र' वहते हैं । ऋत अर्थात्‌ सद | इस.“ऋत-चक्र' में जब ईश्वर वी मूल प्रकृति 
'सद' या “ऋत' दा विरोधी रूप “अनत' था प्रवेश होता है और नर का ही एक रूप “अनृत' की भूमिवा 
छेवर प्रलुब्ध और वलात्कवारकामी हो उठता है तो प्रभु की इच्छा शक्ति (0।/8॥9 ४४॥॥/) हस्तक्षेप बस्ती 
है और 'नर' के ही दूसरे रूप को 'निमममित्त' बनावर (जिसे हम 'महापुरुष” या “अवतार कहते हैं) वह 37 
'ऋत' वी स्थापना करता है ।" यह घटना घटित होती है किसी चरम क्षण (27॥08| ४ णाशा) में । 
भारतीय इतिहास दप्टि इसी “चरम क्षण' को पवडतो है और इसकी ही गाथा द्वारा पुन अधधम दाम मो 
के पुर्पाथ का (यानी 'ऋत' के कायदे कानून का) उपदेश देती है। प्रत्येदः ऐसी घटना के चांद इतिहास 
(यानी “दिध्युलील/) वी विपथगामिनी गति दुरुस्त होकर ऋत पथ पर आ जाती है और सक्दृति सभ्यता 
वा नया पग निक्षेप हो जाता है । इस प्रवार इतिहास 'चक्र/आगे बढता है । 
आखिरी बात यह कि जिस तरह देश कार दोनो ही एक अचल कीली पर वत्तावार गतिमान हैं 
वसे ही इतिहास भी 'सृष्टि स्थिति प्रल्‍्य' के बंधे पैटन मं घूम रहा है! । “स्थिति भी चार ग्रुगा कं 
छंद म घूम रही हे। हर एक चक्कर पूरा होने पर दूसरे चक्कर मे ही चार युग (सत्य, त्रेता, ढापर और 
पलि) आ जाते हैं। बार बार यही पैटन दुहराया जाता है। ठीक बसे ही जँमे प्रतिदिन पार + 
सध्या ओर रात्रि आते हैं। अथवा, हरएक सवत्मर में बस-त से छेकर शिक्षिर तक पट ऋतुए आती हैं। 
जा बुछ दिवसचन्न या सवसरचक्र मे घटित हो रहा है, उसे देखते हुए उसी वृत्तीय पैटने वो सण्डवारल 
अथवा इतिहास चन्र पर भी छागू करना समीचीन हैं । पहले विश्व में लोकतत्र था। उसका स्वर्धय था 
“जनजातीय गणतप्र' (98 0७7700/80५) उसे ठेठकर आ गया राजतत्र । राजतत्र जब जराजीण हो गर्मी 
तो आया १९वीं शती का 'गणतत्र' अर्थात लोवतत्र । पुन छोकतश्न का पतन होने छगा 'ब्यक्तिवादी स्वंराचा: 
(नेम पेंअर') में। तब पुन राजतत्र आ रहा हूँ अधिनायकवाद वी शक्ल में (१- राजा और डिवटेंटर 
व्ययह्ारत अतर नहीं होता हैं । आज प्राय सभी विचारक स्वीकार वरने लगे हैं वि वेज्ञातिक सभ्यता वी 
बढ़ती “अति सगठनात्मव व्यवस्था” मे प्रमासन और योजना (80श90॥ छे रिशा। पा) * 
१६थी शी वाली व्यक्तियादी 'डेमोत्रे सी! चछ नहीं सकती । अत विसी न किसी रूप मे वे द्वीव रण अवश्य 
शोषा और एवात्मब चासन वा आना अनिवाय है । परतु इस बढते केद्रोवरण और एवात्मत ब्यवस्था 
से कर स्पष्ट होने ल्म हैं और उत्तरवालीन समाज व्यवस्था का सकेत गराधीवादी चित मोर 
से रे । चुत हैं जिसमें केद्रीतउरण और एवात्मव व्यवस्था में निहित मनुष्य ने ' 
(१९9/0$80॥) को राका जा सपे । दूसरे घस्लें म 'आधुनिय राजतत्र या भविष्य मे समादह्दार होगा 
(ृष/प्रक। प्ररोच 


विकेद्री इृत छोक शक्ति में जो छोक्‍तत्र वा नवीनतम सस्वरण होगा । इस प्रकार इतिहास का चक्र 
गतिमान है । इसके वृत्तीय छद को स्वीकार करते हुए भी दो बातो का स्मरण रखना आवश्यक हूं । 

(१) इस वप का वसत गतवर्ष के बसत जैसा ही था और आगामी वर्ष का वसत भी वैसा ही 
होगा । परतु इसका अभ यह नही हूँ कि इस वध वे वसन्‍्त और गत वष या आगामी वष के वसन्त में 
बुछ फक ही नही होगा । सामाय प्रकृति मे ये दोनो वसत एवं जैसा होते हुए भी दैनादन प्रकृति में 
परस्पर भिन्न होगे 4 इसी तरह प्रत्येक" वल्प का तेता (या द्वापर या कोई युग) अय कल्पो के भेतायुग से 
सामाय प्रकृति के अनुरूप होगा | परातु अपनी विशिष्ट प्रह्दति में सबथा नया त्रेता होमा ! प्रत्येक त्रेता 
अपने में 'नया होगा साथ ही पुराने श्रेता की 'पुनरावृत्ति' भी होगा। सास्द्ृतिक विवतन की प्रद्गषति तो 
समान होती हूँ साथ ही पात्रो वी आकृति प्रकृति, भाषा भूपा सस्कार आदि में भेद होता है | 

(२) यदि हमारा, जीवन-काल महज एवं घण्टे का होता और हम बसत ऋतु में (या किसी अ ये 

ऋतु में) जम लेते तो यह ज्ञान हमारी मानसिक क्षमता के बाहर होता कि यह बसत ऋतु चली जायेगी 
और पुन लम्बे अतराल के बाद छौटेगी । उस अवस्था में हमारी धारणा रहती कि सृष्टि में समातन 
बसात ऋतु ही रहती हूँ और काल की गति 'एक रंखिक” (व60॥॥7687) है, यानी एक 'रेखा! में चलती 
हैं, वृत्तीय नही हैं। बोध के धरातल पर खडे हीकर खण्डकाल के “वतमान' या 'भूत' या “भविष्य में हो 
अपने को सीमित कर देखने वाले इतिहासकार को ऐसा ही छगता है। परन्तु ध्यान छोक' के शिखर पर, 
निरवधि वाल के शाश्वत वे द्व पर मन वो स्थित करके अवलोकन बरने वाली ऋषि दृष्टि के सम्मुख देशकाल 
का विराट महाप्रवाह स्पध्ट था । वे अपने देश, अपनी शताब्दी या अपनी संहद्नाब्दी ही नही, शाश्वत के महा- 
प्रवाह वी छीछा को भी एक ही साथ देख रहे थे । अत उहोंने स्पष्ट टेखा कि बाल वी गति दुहरी है, 
प्रत्यक्ष और शाश्वत तथा इतिहास चक्र वृत्तीय पथ पर घूमता है। इसी काल प्रवाह के चरम विददुओं 
(८7॥॥08 #078745) को उहोंने अपना विषय बनाया ओर अपने “इतिहास” (काव्येतिहास) मे उ'होंने 
चालू 'भवति' के वतमान के साथ साथ नित्य “अस्ति” का सामज़स्य स्थापित किया तथा “भवति” (इतिहास) 
का लेखा जोखा 'अस्ति' (शाश्वत) के सदभ मे प्रस्तुत किया। अत' उनके इतित्व को ऐतिहासिक 
'ऊअलजलूल” न धोषित कर उनवी इतिहास दध्टि को समभने वी आवश्यकता है । 


(४) 


इस भारतीय इतिहास दृष्टि को समभने मे “ब्रह्ममुत्र'ं के कुछ सूत्र बडे सहायक हैं। श्रीमदभागवत्त 
में 'परोक्षप्रिया देवा ' का उल्लेख है। देवता परोक्ष उपस्थिति, परीक्ष भाषा, परोक्ष नाभरूप को इनवे' 
प्रत्यक्ष रूप से ज्यादा महत्व देते हैं । इसी से आपकाब्यों मे बहुत सी बातें ऐसी हैं जो गोपन हैं, मत्रात्मक हैं 
और जो भाषा के प्रत्यक्ष अथ पर नही खुलती हैं, बद ही रह जाती हैं। अभिधात्मक अ्रथ एक सीमा तक- 
ही वरेण्य है । चरम सीमा तक नही । सारी श्रुतियाँ लक्षणात्रधान हैं। ब्रह्मसूत्र भी मानता है कि श्रुति 
'लक्षणावती” होती है । यूब (१(१(२२) से सूत्र (१(१/३१) तक आकाश प्राण, ग्रायत्री, इंद्र आदि शब्दो 
के माध्यम से इस बात को स्पष्ट कया गया है। यदि आधिभौतिक प्रसंग है तो इंद्र का अथ होता है 
'पप्राण' । यदि आध्यात्मिक प्रसग है तो इसी इद्र का अथ होता है ब्रह्म । आधिदेधिक प्रसय इंद्र 'इद्ध' 
ही रह जाता है। परतु यही इंद्र प्राण का अधिदेवता है और ब्रह्म का एवं रूप भी है। इस प्रकार अथ 
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के तीन 'पुर' एवं हो साथ चलते हैं। पुन यही स्थापना मूत्र (१२२३) में 'जठरानल' और 'बंखाबर' 
के सम्बंध में है। वैश्वानर या 'एय” अथ होता है 'जठरानछझ' । जिस अप्वि से पायनक्रिया सम्मव हाती 
है वह है जठरानल । मेघनाद वैश्वानर वा उपासव था ।  इसवा तात्पस यह नहीं मि वह बेहुमोजी कौर 
पेटू था, वयावि पेट बी अग्नि! वी उपासना घरता था। यही वेश्वानर से तात्पप उस जठरानल से है जा 
एक सावभौम प्रक्तिया (/७७900॥॥5॥) थे रुप म पशुपक्षी मानव राव में चालू है, जो प्राणशक्ति का 
विश्वव्यापी स्रोत है, तथा सृष्टि वो पुष्टि और विवास उस महाद्वक्ति पर निभर है। अत यह हि. 
परमात्म भक्ति है और वेश्वानर घा इस स-दभ में अथ होगा 'परमेश्वर'। जो आधिमौतित स्तर पर 
सार्वभौम “जठरानछ' शक्ति है, आधिदेविवः स्तर पर वही 'वेश्वानर! है और आध्याध्मिव स्तर पर वही 
'परमेश्वर' है। इस तरह आपदृष्टि अथ वे तीना पुरा पर विचार वरती चलती है॥ इसी सिद्धात गे 
आधार पर हम देखें तो प्रत्यव काव्येतिहास (रामायण या महाभारत) में आप वे तीना पुर साप सार 
विद्यमान हैं। 'रामायण' वो छे । 

(१) आधिभोतिव (अर्थात्‌ वोरा ऐतिहासिक) स्तर रामय्या 

(२) आधिदंविक अर्थात्‌ मिथवीय) स्तर (अवतार बथा और देवासुरम) 

(३) आध्यात्मिषः (अर्थात दार्शनिक) स्तर (चंतय और जडता या सद और असद्‌ का द्वग) 

जो लोग रामयण वो श्रृतति मानते हें उहेँ अप के तीनो पुरा यो स्वीकार वरना डेंता है 
स्थूड ऐतिहासिक घटना वा अथ प्रथम पुर से हो सम्बंध है और उनके लिए इसवा कोई विशेष 
महत्व नहीं । 

'बरह्मसूत्र' म ही एक और महत्वपूण प्रश्न उठाया गया है। श्रुतियाँ कभी कभी परस्पर विरोधी 
बातें या पूर्वापर क्रम से रहित बातें करती हैं। सृष्टि वी उत्पत्ति कही असत और तम से वही गयी है, तो 
कही सत से, तो कही कुछ और से । ऐसी अवस्था में सत्य की जानकारी कंसे हो ? इसके उत्तर मे 
गया है * समार्क्पात” (१(४|१४) अर्थात्‌ सूत्रो और सिद्धातो वो आगे पीछे खीचकर उहू ए 
के समनुरूप खपाते हुए, 'सम्पूण' के भीतर इन श्रुति खण्डा को रखकर, उसके परिवेश में सही मग ही 
आविष्कार क्या जाता है। अभिधाथ के दिये हुए क्रम से यह सही अथ पाना सम्भव ही नही है । 
वा लि तन और विम्ब, फिर बाद वा थि तन और विम्ब दोनो को साथ साथ परस्पर समाकर्षित बौर 
समायोजित करने पर ही अथ खुलता है। कोरे अभिधात्मक या पूर्वापर सम्बंध वे ऐतिहासिक नरम हे 
श्रुतियो का सहो मर्म उपरब्ध होना कठिन है। आप महाकाव्यों मं ऐतिहासिक्ता को अथ के उपमु क्त 
पुरो के परस्पर समाक्पण और समायोजन द्वारा एक विदु पर स्थापित करके उसके विशिष्ट स्वरूप बः 
निरूपण हुआ है और ऐसी ऐतिहासिकता वे आवलन और मुल्याकन मे इस सिद्धांत को स्मरण रखता 

जरूरी है । कोरी सतही अभिधारमक ऐतिहासिक्ता के आधार पर इनका मूल्यावन तो हो ही नही सर्वता 

इसवे स्वरूप और तात्पय के सम्बध में भी कुछ अ्रात्तिया हो सकती हैं। डॉ० साकलिया और कोशाम्बी 

जसे विद्वान इसी अति के शिकार हुए हैं। जिस इृति मे अथ के तीना पुरो का समाकपण करके उहे 

विद पर नियोजित किया गया हो, जिस कृति वे आदर काल समायोजन, प्रत्यक्ष (सावधि) तर्छे और 

शाश्वत (निरवधि) काल दोनो के परस्पर समाक्पंण द्वारा प्रस्तुत किया गया हो, उस इृति वो वीरों 
अभिधात्मक, भौति+ ऐतिहासिक्ता के आधार पर क्सना वहाँ तक याय सगत है ? ५ 
व भारतोय महावाब्य और पुराण कोरे अभिधात्मक इतिहास को नहीं बल्कि इतिहास से बूंद 
नचोड़े गये शाश्वत मम के मधु को भ्रस्तुत करते हैं। बस्तुत भारतीय और आधुनिक दृध्टियो 
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पथाथ और “वास्तव वी परिभाषाएं ही परस्पर विलोम है। वास्तव या 'यथाथ तो नया शब्द है । 
विदेशी चिंता से उधार लिया गया शब्द है। जो 'है' उसके लिये भारतीय शब्द है 'सद!। भारतीय 
दप्टि से जो नित्य है जो झाश्वत है वही 'है' और वही 'सद' है। वही भारतीय दृष्टि से थथाथ और 
वास्तविक है। जो निरतर परिवतनशील मत्य और विनाशशील माया जगत है वह है 'असद। 
अर्थात भारतीय दुष्टि से वह अ यथाथ है। परतु आधुनिक दष्टि से यही मत्य विनाशशोल, परिवतन- 
लील माया जगत 'वास्तवा और 'यथाथ' है और भारतीय दष्टि दारा घोषित 'सद' काल्पतिक आइडिया 
मात्र है। अत दोना दृष्टियों मे अस्तित्ववीध की आइतियाँ परस्पर विलीम हैं, फलत इतिहास दृष्टियाँ 
भी परस्पर विलोम हैं। भारतीय दप्टि से इतिहास 'स्मृति' का अग है अवश्य । परन्तु स्मृति सवदा 
“श्रुति! की ही अनुगामिनी मानी गयी है। जो तथ्य श्रुति से अर्थात्‌ शाश्वत और सावभौम' से जुडा नहीं 
है उसे भारतीय दृष्टि छोट देती है । वह सब कुछ का व्यौरा दने के फेर में नहीं पडत्ती, बल्कि उस सब 
बुछ के भीतर निहित 'सावभौम और शाश्वत” सत्य को ही पकडती है। बाबी से उसका कोई मतलूब 
नहीं। भारतीय इतिहासकार वालपुरष का 'रिकाड कीपर' या समय देवता का मुशी नहीं । वह 
काल के भीतर शाश्वत वी धडकती नाडी को ही पकडता है। यही कारण है कि भारतीय इतिहास 
कोज इतिहास नहीं 'काव्यतिहास' है। भारतीय मनीपा की सिसृक्षा घटना के पूर 'गुम्फ' या बाह्य 
अत्तित्व (६//98॥06) से नही, बल्कि उस घटना की 'मूलप्रदृतति' (६६558706) स जुडी रहती है। 
उमकी यह निजी विशिष्टता है और उसके सदभ में सवदा इस तथ्य को स्मरण रखना आवश्यक है । ७ 
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धर्म - अध्यात्म की मानवबादी अन्तः प्रकृति 
डा० एन० के० देवराज 


सस्कृत वाइमय में 'धम' शाद का प्रयोग अनेव अर्थो में हुआा है, जिनमे दो मुस्य हैं। घमगास्तरो 
में 'धम' शब्द का प्रयोग प्राय नेतिकता या न॑तितर आचरण वे लिए विया गया है, यह आचरण जहा एक 
ओर सामाजिक जीवन से सम्बन्धित है, वहा दूसरी और उसवा संम्बध व्यक्तिगत जीवन वी शुविता और 
साधुता से भी माना गया है। अपने देश में मोक्ष साधनां वी अध्यात्म अथवा आध्यात्मिक जीवन सं 
जोडा गया है, यह जीवन या साथना मुक्ति, निर्वाण आदि पदों से सकेतित चरम परिणति या हर्ष बी 
ओर छे जानेवाली समभी गयी है। आध्यात्मिक खोज और उसे अनुप्राणित बरने वाली दाशर्तिक दब्ट 
या बोध के स्रोत समझे जाने के कारण, ज्ञानी गुरुओ एव श्रुतिग्रथो को माय्यता दी गयी है। इस देश 
में अनेक धार्मिक सम्प्रदायो का उदय और विकास हुआा जिसमे अछग-अलग श्रुति ग्राथ अथवा सवन्ञ थुर 
स्वीकार किये गये । उदाहरण के लिए हिंदू धम जहाँ वेदों, उपनिषदो और भगवदगीता वो विशेष 
मान्यता देता है वहा जन और बौद्ध धर्मों के अनुयायी क्रमश भगवान महाबीर और भगवान बुद्ध वे उप 
देशों को, आधुनिक काल मे श्री रामकृष्ण परमहस बे' अनुयायी उहे सवज्ञ अवतार पुरुष के रूप मु 
मायता देते हैं । 
यहा की परम्परा से भिन्न पश्चिमी धर्मों के इतिहास में, और इसलाम में भी धर्म का शब्द ही 
अथ प्राय किसी महान शिक्षक द्वारा प्रवत्तित विश्वास पद्धति एवं उसमे निहित उपदेश समझ जाते है। 
इस दृष्टि से हजरत मूसा, महात्मा ईसा और पैशम्बर मोहम्मद क्रमश महूदी, ईसाई और इसलाम थे 
के प्रवतक हैं। इन धर्मों में विश्वास पद्धति पर विशेष बल दिया जाता है, और मोक्ष साधना में मरने 
आध्यात्मिक जीवन वी अलग कल्पना प्राय नही है। ईसाई छोग ईसा की मध्यस्थता से भंगवाते तीं 
पहु चने मे आस्था रखते हैं, ईसाई धम मे ईसा की ईश्वर - पुत्र के रूप में स्वीकृति सबब प्रकार के आई 
यायियो और साधनों के छिए जरूरी समझी जाती है। बसे ही इसलाम और यहूदी धर्मों में भी ईव 
के दूतो और उनके द्वारा प्राप्त या छाये गये धर्म ग्रथो मे आस्था अत्यावश्यक समझी जाती है। उदाहरा 
के लिए ईसाइयो के एक शिक्षकः काल्विन ने कहा, कि बाइबिछ और ईसा में विश्वास सत्कर्मो से भी 
अधिक महत्वपूर्ण है। यही नही, उसके अनुसार उक्त विश्वासी के बिना अच्छे कर्मों का आचरण भी 
सम्भव नही है । 
जिसे हम मानववादी नैतिक विचारात्मक दष्टि कहते है उसका उदय यूरोपीय इतिहासके धुरवर्जा 
गरण - युग ( रेनेसा) में हुआ । उसके कुछ ही बाद, सत्रहवी शत्ताब्दी में, विज्ञान की विशेष प्रगति हुथीं 
जिसवा आरम्म कोपरनिक्स (१४७३-१४४३) के इस क्रा तकारी खगोलशास्त्रीय सिद्धा त से हुआ हि 
सूय धरती को परित्र्मा नही करता, वरन्‌ धरतो सूथ की परिक्रमा करती है। यह सिद्धात ईसाई चर 
वी स्वीकृत मायताआ का विरोधी था। इटली के प्रसिद्ध वैज्ञानिक गरेलिलिओऔ ( १५६४ १६४९ 
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यो कोपरनिव्स वा समपन बरने वे! वारण जीवन के अततिम दस वष जेल में बिताने पढ़े। स्वयं 
गंलिलियों ने गति सम्ब'धी अनेक सियमा वा अवेपषण विया और भौतिक शास्त्र वी नीव भी डाली , 
उसने ओर प्रप्तिद्ध फ़ेंच दार्शनिव डेंवाट या देवात (१५९६-१६५०) ने विज्ञान के (और दर्शम के भी ) 
सेत्र में यत्रवाद पा प्रचार किया जिसके अनुसार बाह्य जगत और मानवदेह वे मतगत सारी गतिया 
तमा परिवतन भूत तरव के साधिव नियमों के अनुसार घटित होते हैं। इस मतव्य वा एवं निष्कध यह था 
कि आत्मा नाम की विसी चेतन सत्ता वो मानना जरूरी नहीं है--ऐसी आत्मा को णो शरीर वी कियाओ 
वा तियमन बरतो है। अठारहवी शती यूरोप थे सास्शृतिव इतिहास में बुद्धिवाद को शताब्दी वही 
जाती है। पधमग्रथा वी मायता वा एक आपार यह है कि वे हम वर्तेवब्यावतव्य, धम-अधम वी जान- 
कारी देते हैं। यहाँ घ्यातव्य हैं वि प्रसिद्ध यूनानी विचारबों, सुवरात, अफलातून या प्लेटो तथा 
अरस्तू थे! पास धम्रग्रप नहीं थे फिर भी उद्ोने नंतिक्ता के क्षेत्र मे उच्च कोटि का चितन किया है 
गौर उच्चतम नैतिक प्विद्धांत व विधार दिये हैं। इस स्थिति पर प्राचीन ईसाई शिक्षकों को भी 
आश्चय था। ज्ञातव्य है कि हमारे देश मे भी मीमासक आदि विचारक धम वा सूुल बेदी में देखते थे , 
उनके और मनु आदि स्मूलियों और धम शास्त्रों के' आचार्यो के अनुसार धम-्अधम वा ज्ञान वेदां से ही 
ही सबता है। इसये विपरीत अठारहवी धो ये प्रसिद्ध जमन दार्शनिक इम्मेनुअछ वाट (१७२४- 
१८०४) ने प्रतिपादित किया विः धर्म - अधर्म, अथवा मनेतिव अनैतिक वे ज्ञात वां स्रोत मनुष्य की 
व्यावहारिव वृद्धि अथवा एत्य-बुद्धि (प्रंविक्ल रीजन) है। तथाकथित धम वे! इतिहास को देखते हुए 
यह सिद्धांत बडा ही क्री तिवारी था। इस सिद्धातत वे आलोक मे धर्मज्ान के स्रोत वे' रूप मे ईश्वरीय 
ग्रथों वी उपयांगिता प्रत्म हो जाती है। काट एक बड़ा विज्ञानवेत्ता भी था। उसने यह भी प्रति- 
पादित विया कि तक द्वारा ईश्वर की सिद्धि सम्मव नहीं है ! 
ईश्वर या दूसरा और ज्यादा महत्वपूर्ण बाय यह्‌ू समझा जाता है कि उसने भौतिक विश्व और 
जीव जगत वी सूप्टि वी। निरन्तर प्रगति १रता हुआ भौतिक विज्ञान यह सिद्ध करता जान पडता था 
वि दढ नियमों द्वारा अनुशासित भूत जगत के गति परिवतना में कोई शक्ति हस्तक्षेप नही कर सकती। 
उन्नीसवी शरती के मध्य में प्रसिद्ध जीवन शास्त्री चात्स डाविन १६०९-१८८२) ने भपनी प्रसिद्ध पुस्तक 
'जीवन योनियों पी उत्पत्ति! (भोरिजिन आफ स्पीशज ) श्रकाशित की जिससे बाइबिछ की इस मा यता 
वा खण्डन किया कि प्रारम्भ में भगवान ने प्रत्येत जीवन वग वा एवं जोड़ा पेद्धा जिया । इसके विपरीत 
डाविन ने प्रतिपादित जिया कि शुरू में किसी तरह जीवेन का आरम्भ हो जाने के बांद तरह तरह वी 
जीवयोनिया भौतिक परिवेश के आधघातो और जीवो के परस्पर सघर्षप (दोनां सम्मिलित रूप “अस्तित्व वे 
ल्ए सप्प') द्वारा विकसित होती गयी । इस सिद्धान्त ने ईसाई धर्म बे समथकोीं के वीच मयवर खलबली 
पैदा बर दी । कोपरनिक्स के सिद्धात के बाद यह धामिकः विश्वासो पर दूसरा बडा प्रहार था। तीसरा 
प्रहार या चुनौती-ज॑सा कि हमने सवेत क्या--अठारहवी श्ती के बुद्धिवाद से मिली थी । 
हमने वहा कि ईसाई धम, जो पश्चिम वा प्रचलित धम रहा है, ईश्वर परलोक आदि से सम्बद्ध 
विश्वासों को विशेष महत्व देता है, यूरोप में धामिक विचारा वी विविधता भी नहीं रही है। वहाँ 
धरम को दुर तक पवित्र ग्रथो के उपदेशा मे निहित विश्वासों से समीक्षत क्या जाता रहा है। फछत 
विज्ञानी की प्रगति ने ईसाई धम की स्थिति को बडा डावॉडोल वर दिया है । 
ध्यातव्य है नि हमार देश में घामिवा विचारो और अध्यात्म साधना संम्ब धी विचारों में थी 
अनेकात्मवता एवं विविधता रही है। हमारे दो प्राचीन धम अर्थात जैन धम और बौद्ध धम, सृध्टि- 
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कर्ता ईश्वर को स्वीकार नही करते, बौद्ध धर्म नित्म, स्थिर आत्मा या जीवात्मा वी भी नहीं मानता। 
हिंदुओं का सास्य दर्शन और मीमासा-दर्शन भी सृष्टिकर्ता ईश्वर को स्वीकार नहीं करते । यीगशास्त की 
ईश्वर भी सृप्टिकर्ता नही है--वह कैवछ ध्यान का विषय और समाधि की प्राप्ति करानवाला है। यहीं 
यह भी ध्यानव्य है वि उक्त धम और दर्शन निरीश्वरवादी होते हुए भी आध्यात्मिक जीवन और मीन 
या निर्वाण म आस्था रखते हैं । प्राय वे सभी जीवत्‌ मुक्ति को भी स्वीकार करते है । हिंदुआ का ईपए 
महत्वपूर्ण, विशुद्ध रुप मे उपनियदों पर आधारित दर्शन अ्वत बेदात है जो आत्मा और परमात्मा की 
एकता का समर्थन करता है। चू'कि उक्त वेदाद जगत को माया वी सप्दि मानता है, वह इखर हे 
सब्टि कतव्य को खास महत्व नही देता । शकराचार्य [और रामानुज भी] काठ की भाति मह मारते है 
कि सृध्टिकर्ता ईश्वर की सिद्धि प्रमाणों द्वारा सभव नहीं । 

जैसा कि हमने सकेत क्या, अपन देश में आध्यात्मिक जीवन के लिए ईश्वर का अस्तित्व उतनी 
जरूरी नहीं समझा गया जितना कि पश्चिमी दशकों मे, फलत वहा के मानववादियों का मुख्य सरोकार 
ईश्वर वा खण्डन अथवा निरीश्वरवाद पर गौरव रहा है । क्तु ईश्वर की सत्ता में सदेह होने वा है 
मह नही कि मनुष्य द्वारा देवत्व अथवा देवभाव की प्राप्ति वी सभावना से इनकार किया जाए । स्मर्णीय 
है कि भगवदगीता के सोलहवें अध्याय में देवी सम्पत और आसुरी सम्पत्त्‌ का बणन है, वहाँ यह सकेतित 
है कि मुक्ति-व)मी साधक को दवी सम्पतत के अन्तयत वर्णित झील तथा गुणों का सम्पादन करना 03: । 
हमारे देश की दृष्टि से अध्यात्म का सफल निषेध तब होगा जब हम इस सझावना से इनदार कर दे ' 
मनुष्य, ईश्वर की निरपेक्षता म॑ स्वय अपने प्रयत्न से देवी स्थिति (डिवितिंदी) की अ्प्त कर सता है! 
प्रस्तुत लेसक वी हाल ही म प्रकाशित अग्रेजी पुरतक 'भारतीय वितन में मानववाद (धधावा॥8ा 7 007 
॥9७७॥) के प्रावक्थन में डा० इलियर डवाइच मे अमरीकी मानववादियों का हवाला देते हुए हिता 
है विः व अध्यात्म धम का विराध करते हुए एसा व्यवहार करते है मानो उक्त धम वी स्वीवार करते वींे 


कर 


जना वे! पक्ष में बोई दम हो न हो--जैसे उस धम वा प्रत्याख्यान करने वे लिए ईश्वर का खण्डत 
देना पर्माप्त हो । 
ईएवर वी चर्चा छोडते हुए, हम बुछ दर को विज्ञान पर ध्यान वेख्रित करें। मुत्य बाते हैं 
है कि विधान या क्षेत्र प्रहति जगत और उससे सम्बा घत तथ्य हैं, मानवीय मूल्यों का संसार उसका 
वियय नहीं है। बह मानवीय मूल्यों के बार में कोई भी प्रामाणिक कथन नही वर सक्‍ता। सह | 
जाहिर ही है कि नैतिक मूल्यों बे आधार के बिता सभ्य सामाजिक जीवन समय नही है। हैंगें 
विश्यास्त है वि जिसे आध्यात्मिक खोज या अध्यात्म धर्म कहते हैं, उसके बिना भी वस्पुतत सुखी, तह 
एवं भतायप्रद जीवन सम्भव नहीं है। जिसे पश्चिम में 'रिलोजन! वहा जाता है उसकी दी 4 
अवधारणाए हैं। प्रचलित अवधारणा यह है कि धामिव व्यक्ति ईश्वर, परलोक् आदि मे भार्रयी रखती 
है और जोवन यापन ये लिये ईश्वर तथा टवताओआ को स्तुति, भेंट आदि वे द्वारा प्रसप्त बरतें वार्धित 
धस्तुए' पाए है 
प्रशिद्ध नर विधानी जेम्स प्रेजर ने घम वी कुछ ऐसी ही परिभाषा की है, उसने अतुमाए, मं 
भ) अध है मनुष्य से ऊंची शक्ति या धक्तियों वा तुप्टिकरण या पूजा, ऐसी शक्तियों की जि प्रहति के 
मानव जोयन बी नियामक धत्ति समभा जाता है । [ देखिय दि गोल्डन बाउ, सर्िष्त सरदर्रो/ 
१९८७५ पृ० ५० ] बहता नहीं होगा कि इस प्रदार की पूजा प्राथना प्राय स्वार्यवर डियी सामा्टिर 
हगजु को अभिरापा में की जागी है। बुद्ध प्राचौत जातियां बसी प्राप्ति हे छिए भूत प्रेत जादूलदीती 
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आदि या आश्रय भी लेती थी। गहा जाता है वि वतमान युग में जीवन-सघप की झूदुल बनाने और 
आयश्यव वस्तुओं वे उत्पादन वे लिए वेज्ञातिवः तवनीक' का अवलछम्ब लिया जाता है, जादू-टोना का 
नहीं । विलतु पमर वी उक्त परिभाषा धम वो भी जीवन यापन एवं जीवन सपर्ष वा उपकरण बना देती 
है। धर्म गी मह परिभाषा उसमे उन उच्चतर रुपो वी व्यास्या नही बर पाती जो विश्व के सत पुरुषा 
के जीवन में प्रतिफलित होता है। हमारे देश में अध्यात्म पर्म अथवा आध्य त्मिव साधना का आदशा 
वीतराग सत रहे हैं, यह वत्तव्य जैन, बौद्ध, साख्य आदि निरीश्वरवादी सप्रदायो और दशनों पर समान 
रूप म छागू होता है। धम सम्बंधी फ्रंजर यी अवधारणा वेवछ पशिचिम के धर्मों वे' प्रत्यालोचन द्वारा 
बनायी गई थी । यह जरूरी नहीं कि वह अपने देश वे धम अध्यात्म वी परपरा को ठीक से समझा से । 
तात्पय यह कि धमं वा एक साधारण और अपैक्षाश्रत निम्न रूप है और दूसरा उच्चत्तर एवं असाधारण । 
अपने देश में धम वे उक्त दोनों रूप पाये जात॑ हैं, बितु आध्यात्मिक साधना ये प्रसण मे प्रायः उसके 
उच्चतर रूप पर गौरव दिया गया है । 
यहाँ एक और बात ध्यातव्य है। भारत में धर्म और दशन वे बीच खाई नहीं खोदी गई। 
पश्चिमी विचारक प्राय मबहते पाय जाते हैं और यह वात इसछामी देशों, भिख आदि में भी प्रचलित है 
कि जहां दरन तक वा विषय है वहाँ धम विशुद्ध श्रद्धा वी चीज है। विन्तु स्वयं हमारे देश मे धम 
ओर दश्षन प्राय साथ साथ चले, विशेषत मोक्ष धम (या अध्यात्म धम ) और दशन | हमारे उपनिपद्‌ 
श्रुति अर्थात धम-प्रथ भी माने जाते हैं और विभिष हिंदू दशनों वे स्रोतभूत भी । हमारे दशना वी यह 
सामा-य मायता है दि जीवन वा उरं श्य दु ख निवत्ति अथवा मोक्ष है। साथ्य दशन और बौद्ध धम 
समान रूप में सासारिव जीवन को दु समय सालते हैं, न्‍्यायदशन भी विविय दु सा से छुटवारे को अपवग 
या मोक्ष वहता है। प्रश्न है, इस दु सवाद का वास्तविक रूप और रहस्य कया है? साख्य दशन मं 
बहा गया है वि छोषा में जो दु खो वा उपचार होता है वहू अल्पकालिक होता है, सवकालिक नही । 
इसलिए दु स निवृत्ति का आध्यात्मिक उपाय अपेक्षित है। यह भी स्मरणीय है वि हमार यहाँ मोल वा 
अथ ससार निवृत्ति अर्थात्‌ जम मरण से छुटकारा या उक्त स्थिति वा अतिक्रमण (7शवा$00709॥06) 
समझा जाता है। इसका तात्पय यह हुआ कि दुनिया-ससार म॑ जीवन यापन की किया अपने मे सघक- 
परव अतएवं दु खमय, जान पडती है। यहाँ तरह-तरह वे! सघप है जीविका वे लिये, रीग शोक के' लिए 
सामाजिव मायता वे छिए। जीवन का लक्ष्य पुनज म से छुटकारा है, इसमे सदेह किया जा सकता है 
व्योवि' पुतज'म था सिद्धात अपने मे अभिश्चित है | द्वष्टव्य है कि ईसाई घम और इसलाम हिंदू धम ज॑सा 
पुनज-म नही मानते । तब प्रश्न उठता है कि दूसरे जम वी चिता न करते हुए इसी ज"म में यही के 
जीवन में सघप परव वष्टो से कस मुक्ति पाई जाए ? । 
उक्त प्रश्न या प्रश्नों वा मानववाद वे अनुसार क्‍या उत्तर होगा, आगे हम इसी पर विचार 
बरेंगे। मानववाद वी सुर्य साग्यता और सिफारिश यह है कि हमे परलोक' वी और मलनुप्येतर चेतन 
शक्तियों की वल्पना न करवे अपना ध्यान यही इहलोव के जीवन पर के द्रित करना चाहिए । मानववादी 
यह भी मानकर चलता है कि हमारे कष्टो का उपचार स्वय हमारे भ्रयत्नो से होगा, कि'ही देवताआ के 
अनुग्रह से नहीं। तीसरी मुख्य बात जी मानववादी मानता है, या उसे मानवी चाहिए, वह यह है कि 
मेंतिकता एंव आध्यात्मिक पिपासा आदि का स्रोत-समस्त सौदयबोध एवं तकत्मक बोध वी भाँति- स्वय 
मनुष्य में, उसके' मन लित्त में है और मानना चाहिए। नेतिक अरनतिव का बोध अतत हमारी अआत- 
रात्मा की प्रत्ीतिया मे निहित रहता है, उसे पाने के लिए धम ग्रथो का आश्रय लेना आवश्यक नहीं है । 


प्रज्ञा प्रदोप/२१ 


दुनिया का कोई भी धम ग्रन्थ ृत्रिम ढंग से हमारी चेतना पर धर्म अधम अथवा नतिव 
अनेतिव का प्रभेद आरोपित नहीं कर सकता । मानना चाहिए कि भर्ते-बुरे वा भेद देखना और करता 
हमारी मानव प्रकृति का अग है। वंसे ही कोई भी घम्र प्रथ हमारे मन चित्त और चेतना पर वध्यात्म 
धर्म, अर्थात पूणत्व वी जिज्ञासा और आकाक्षा वा आरोप नहीं कर सकता, आरोपित वृत्ति, कृत्रिम हैते 
के कारण, हमारे जीवन वी वास्तविक प्रेरणा नही वन सकती । प्रसिद्ध दाशनिक शबराचाय ने अपने 
'ब्रह्मसूत्र भाष्य” मे इसीलिये यह प्रतिपादित किया है वि मोक्ष आत्मा वा निजी स्वरूप है--वह किसी भी 
अथ में आरोपित नही है। वे कहते हैं यदि मोक्ष आत्मा का स्वभाव नहीं है, तो वह नित्य था शाश्वत 
उपलब्धि नहीं वन सकती। प्रत्येक वस्तु का निजी स्वभाव हो स्देव उसके साथ रहता है। घूड़ि 
उपनिषद मुक्तावस्था को नित्य कथित करते हू, इसीलिए मानना चाहिये कि मुक्ति या मोक्ष आत्मा दी 
निजी स्वभाव है, और इस प्रकार वह हमारे अस्तित्व मे अतिहित है। अज्ञान का आवरण हटने पर 
आत्मा का शुद्ध-बुद-मुक्त रूप स्वत प्रकाशित हो जाता है। बेदात में आत्मा या आत्म चेतय के दो 
रूप माने गये हैं, उसका वास्तविक रूप साक्षि चँतन्य है, जब साक्षी अत करण की वृत्तियां के माध्यम से 
बाह्य जगत, इद्रेयो आदि से सम्पक करता है, तब वह सुख-दु ख, मान अपमान आदि द्वद्वा का अवुभर 
करता है। इस प्रकार इन्द्र-प्रस्त होना ही व धन है। मूलत ऐसा ही मत साख्य दशन वा भी है। 
जगत सम्बधी समस्त अनुभव सुख दु ख, रूप-रस ग्रथ आदि वा अनुभव ये सब बुद्धि की अवस्थाएं होते हैं 
जो पुरुष चेत य के सम्प+ से जीव त्त अनुभव बन जाते हैं । पुरुष वी थुक्ति का अथ है उसमें यह बोध 
उचित हो जाना कि वह बुद्धि वृत्तियो से (जो प्रकृति का विकार है) भित्र है। इस बोध को विवेक 
कहते हैं। इसी भ्रकार अद्वत बेदात के अनुसार अनात्मा अर्थात अन्त करण, बुद्धि, मन, शरीर आदि में 
आत्मा का अध्यास और आट्मा में शरीर तथा ईी द्रयो के सुख-दु ख आदि वा अभ्यास बंधन है जो शीत 
द्वारा कट जाता है। उस प्रकार के अज्ञान या अविद्या का विनाश ही मोक्ष है । 
मानववादी के लिये चेदा-त या साय्य के दार्शनिक सिद्धाएतो को (समग्रतया या अशत भी) 

स्वीकार करना जरूरी नहीं है, उसके लिए मात्र इतना मानकर चलना पर्याष्त है कि मनुष्य म, बह 
शक्ति वी उपस्थिति के कारण, यह क्षमता है कि वह अपने संघर्ष बे जीवन को साक्षी भाव से देखे--गे 
हम विगत इतिहास के अभिनेताओ के जीवन को देखते हैं । अथवा कल्पना द्वारा अपने को हँजार, दा 
हजार दस बीस हजार वर्षो के बाद के किसी काल बि-दु पर स्थापित करके वहा से यहाँ के, इस समय 
के जीवन का प्रत्यावलोक्न करें । तब उसे लगेगा कि उसका वतमानकालिक जीवन एक ऐसी पटना 
परम्परा थी जिसमे सुख-दु ख, आकाक्षा, सफलता असफलता आदि का धपछाही नाटक निर तर 2; 
जाता'रहा धा। तब यह भी प्रतीत होगा कि उक्त नाटव मे ग्रथित विशेष नामघारी व्यक्ति के मनोभावँ 
बल्पनाएं, सपने आदि दूर तक निरथक थे---कम से कम उतने अर्थवान नहीं जितने उस व्यक्ति दी 
समझे जाते थे । 

हि अद्व॑त वेदात वे अनुसार ब्रह्म का इस जगत वे रूप मे निवतन उसकी लीला या क्रीडा मात्र है 
जमे अनावश्यक गम्भीरता से नहीं लिया जाना साहिए। हमारा सुझाव है कि हम अपने जीवन वी 
जीते हुए दुछ बसा ही मनोभाव वना सकते हैं यह जीवन प्राय काल और परिस्थितियों की त्रीडो जयों 
है। यहा जो सघप हमे बष्ट देते हैं उनने प्रति यदि हम साक्षी माव बना छे और उन वस्तुओं तप 
पूल्यों में जो सपर्षों वो जाम दते है--जैस धन, सम्पत्ति, पद, यश आदि आमक्ति कर्म बरदे 
सस्भवत हम अधिव सलुष्ट और सुखी रह सकत हैं । 


३३/प्रशा प्रशोेष 


कितु इसका अथ क्ियाहीनता या निष्कियता का जीवन नहीं है । गीता म॑ हृष्ण से अजु न से 
कहा कि पूणतया कम त्याग देने पर तो शरीर यात्रा भी नही चलछ सकती प्रसिद्ध यूनानी दार्शनिक अरस्तू 
ने सुख का लक्षण क्या है नेतिक संदगुणों के साथ क्रियाशील होना । तात्पय यह कि सुखी जीवन कम 
या क्मेंण्यता का ही जीवन होता है, वमहीनता का नहीं । हमारा प्रस्ताव और सुझाव है कि यदि हम 
ऐसे मूल्यों के उत्पादन में विशेष रस लें जो सहमोज्य--सववे द्वारा साथ भोगने योग्य हैँ, तो हम स्वय भी 
सुखी रह सकते हूँ और दूसरों को भी आनादित बना सकते हूँ । भ्रश्न है, इस तरह के मूल्य कौन से हूँ ? 
वहा गया है कि विद्या-धन देने से घटता नही, बढता है। हम सवेत कर रहे है कि सत्य, सौंदर्य और 
जनवष्टो के निवारण के लिये क्यिे गए सामाजिक प्रयत्न ऐसे कममय जीवन का रूप छे सकते हैं जो दूर 
तक मुक्तावस्था वहा जा सकता है। उक्त मूल्यों का सधान करते हुए अपने दुनियावी सधर्षों के प्रति 
साक्षी भाव रखना, सघप लक्ष्य वस्तुओ वे प्रत्ति क्रश लगाव कम करते जाना, यही मानववादी की 
आध्यात्मिक साधना है जो हमे जीवन-मुक्तिति का आस्वाद करा सकती है। उक्त कोटि के ल्‍याव जिस 
दर्जे तक कम होंगे, उसी अनुपात में हमारा आतरिक उल्लास और विश्व के हिंत-साधन की क्षमता 
यढेंगी । गौता में ऐसे कम कोश को निष्काम कमंयोग वहा है। इस धम या योग का थोडा भी 
अनुसरण कल्याण करने वाला सिद्ध होगा-- 
स्वल्पमप्यस्य घमस्य त्रायते महतोभयात | ७ 





प्रज्ञा ग्रदोष/२३ 


गीता में पुरुषोत्तमयोग 
डॉ० सुधाहर गोबारकर 


दृष्टिकोण 


गीता वस्तुत असुरक्षा, भय से आपात मानव मन यो चेततला प्रदात बरने का एवं विश” 
प्रयास है। वार वी अगम्यता, विविधता, विचित्रता एवं रहस्यमयता वे: बारण मानव मत मं--अपेतन, 
चितनशील मानव मे-असुरक्षावोध वी निर्मिति होती है। अजु न इस बोष से आत्रात है। यही कारण 
है कि मुठस्थल पर उसवे मन में बई एक प्रश्न उत्पन्न होते हैं। ये प्रश्न भयवोध वे निदेशव है । 
क्कर्त्तव्यविमूढता वी स्थिति मे हतोत्माहित, निध्क्रिय बन रह मानव वी क्रियाशवित को चेताने एवं उसे 
मनुष्यता वे! माग पर अग्रसर कराने मे हेतु गीता का उपदेश दिया गया है। इस अर मं यह प्रत्येक 
मानव वे' लिये सुयोग्य उपदेश हे । प्रत्येवः मनुध्य वे” मन में इस प्रकार की स्थिति वा, विसी-न कमी 
क्षण, निर्माण होता ही है। गीता ऐसे व्यवित वे लिये प्रेरणास्थली है । न्‍ 

असुरक्षाबाघध एवं भयवोध मानव वे! आदिमबोध है । मानवजाति वे विवासत्रम में ये आर्दिग 
वोध महत्व रखते हैं। इनके अतिरिवन अगय भी कतिपय बोघ आदिम काल से मानव में स्थित रहे हैं। 
ये मानव यात्रा के आद्विब हूँ । महान प्रतिभाशाली कवि खितवों को इनसे सदा जूमना पड़ा है। वे 
इन आदिम भावनाओं वी अभिव्यक्ति के लिए मिथक का निर्माण वरत रहे हैं। महाभारत इस अगर मे 
एक महामिथव' है। इस मिथक वी व्याख्या के हतु छोटी छोटी क्चाओ, आद्यानो आदि को आपने चुता 
है। ये सभी प्रतीक हैं। महाभारत में वणित भावों वा साररूप चितनप्रघान ललित रूप है गीता। 
अत गीता वो समझे छेते समय स्थापित ईश्वरत्व, दर्शनप्रधानता के पार जावर उसकी मानवीय स्वर 
पर व्याख्या आवश्यक है | 

गीता एक श्रेष्ठ ग्रथ अवश्य है, एक महान ललित कृति अवश्य है किल्तु वह पारपर्रिक 
आध्यात्मिक बोध को अभिव्यवत्त करने वाली कृति न होकर सानव ऊर्जा एवं मानव की ऊध्वगामी यात्रा 


की स्थापना करने वाली कृति है। आगे के पृष्ठो मे इसी दष्टिकोण के आधार पर “पुरुषोत्तमयोग' बी 
व्याब्या करने का प्रयास क्या गया है । 


गोता का स्वरूप 


गीता के पुरुषोत्तमयोग वे” स्वरूप को समझ लेने से पूव भी हमे गीता के स्वरूप के सब मे 
7ान भ्राप्त करा लेना चाहिए । यह सवविदित है कि गीता महाभारत के भीष्म पत्र का एक अर है । 
महाभारत के भीष्मपव वे तेइसबें अध्याय से प्रारम्भ होकर चालीसर्व अध्याय तक गीता का 
पेणित है। इसके अतिरिवत महाभारत में अश्वमेधिक पर्द मे एक अ-य गीता भी है, जो अनुगीता के नाम 
से जानी जाती है। हमारा लट््य चूंकि भगवदगीता वे पद्वहवें अध्याय मे वर्णित 'पुरुपोत्तमयोग वी 
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चर्चा करना है, अत भगवदगीता एंव अनुगीता वी तुलना अथवा परस्पर सम्बाधों पर यहा चर्चा करने 
की आवश्यकता नही है। अनुगीता के विषय से एक बात स्पष्ट होती है कि भगवदगीता में विभिन्न 
विपयो की चर्चा करने के उपरात भी उसमे ब्राह्मणों की श्रेष्ठता की स्थापना अपर्याप्त प्रतीत हुई । 
इस तथ्य से, मगवदगीता की ओर देखने वा सनातन दृष्टिकोण स्पष्ठ होता है । 


गीता का पाठ 


क्यपि गीता के पाठ निर्णय का प्रश्न हमारे विंपय की परिधि में नही आ| जाता है, तथापि 
हमारी आगे की स्थापनाओ की दृष्टि से इस पर भी सक्षेप मे सोचना आवश्यक प्रतीत होता है। महा- 
राष्ट्र मे भाण्डारकर प्राज्यविद्या शोध सस्थान ने महाभारत की समीक्षात्मक प्रति निश्चित करने का गुरुभार 
सम्हाला है तथा इस दिशा में पर्याप्त कार्य पूरा किया भी है। विभिन्न स्थानों एवं काछा की प्राडुलिपियो 
के सूक्षम अध्यपन के उपरात महाभारत के यथासभव विशुद्ध पाठ का महान काय यहा सम्पन्न ही रहा है । 
इस काय के हतु सम्पादक-मण्डल ने कुछ सिद्धांत भी स्थिर विए हैं। तथापि इस विराट परियोजना 
के अन्तगत प्रकाशित भीष्मपव में भगवदगीता का जो प्राठ स्वीकृत किया गया है उसका आधार धाकर- 
भाष्य रहा है। भगवदगोता का पाठ निर्धारित करते समय अन्याय प्राप्त प्रतियो की ओर विशेष ध्यान 
नहीं दिया गया है। अयगाय साक्ष्यों की अपेक्षा शावरभाष्य की प्राचीनता का हवाला देकर उसके 
आधार पर भगवदगीता का पाठ प्रस्तुत क्या गया है। वास्तविकता यह है कि शावरभाष्य वी प्रति 
की प्राप्ति भी पर्याप्त बाद के काल की है। सम्मवत गीता के ऊपर सकेतित॒ तथा स्थापित प्रमाव वो 
अक्षण्ण बनाए रखने वे हेतु ही अयाय साक्ष्यों की अपेक्षा शाक्रभाष्य का सहारा लेना सम्पादकों को 
उचित प्रतीत हुआ होगा ।१ गीता का बहुप्रचलित पाठ यही है । 


गोता के अध्याथ 


गीता के पाठ निर्धारण के साथ साथ उसके अध्यायों के सम्बाध में सीचना आवश्यक प्रतीत 
होता है। ई० दसवी-ग्यारहवी शी मे प्राप्त जावा की महाभारत की प्रति मे पन्द्रहवाँ, सोलहवाँ तथा 
सम्रहवा ये तीन अध्याय नही है तथा अठारहवें अध्याय के ६६ तथा ७३ क्रमाक के दो श्छोक भावत्र हैं। 
मन्नम के आंध्र महाभारत मे गीता के मात्र प्रथम ग्यारह अध्याय हैँ. तथा अठारहवें अध्याय ६६वें श्छोक 
के आगे वी सामग्री है। एक परम्परा में गीता चौदह अध्यायो वी है, तो दूसरी परम्परा में वह ग्यारह 
अध्याया वी है। ई० आठवी ज्ञती के बाद की प्रतियो मे, वतमान काल मे प्रचलित अठारह अध्यायो- 
वाली गीता प्राप्त होने लगती है । स्पष्ट है कि गीता की रचना एक समय में नही हुई है। वास्त- 
विक्‍ता तो यह है कि महाभारत की रचना भी एक व्यक्ति द्वारा तथा एक समय में नहीं हुई है। इस 
महान अ्रथ मे समय समय पर नई बातें जुडती गई हैं। आज यह सबस्वीकृत हो चुका है कि महाभारत 
के चातिपद तथा अनुशासनपव पूर्णत प्रक्षिप्त हूँ। प्रो० दामोदर कोसबीजी वा उक्त विवरण 
ध्यातब्य है | 


भूमिका 


जो हो, परम्परा एवं प्रतियो के काल के आधार पर इतना तो स्पष्ट हो ही जाता है कि गीता 
का प द्रहवाँ अध्याय विवाद के घरे मे है। यह एक विवाद्य प्रश्न है कि प द्वहवाँ अध्याय मूल गीता का 


प्रज्ञा प्रयोष/२५ 


ही अश हैं अथवा वह उसमे वाद में जोडा थया है। यहाँ हमें भगवदगीता वे' मुझ रुप दो रेखावित नहीं 
बरना है, गीता मे विवेचित पुरुषोत्तमयोग की समोक्षा परनी है। अत गीता वी भूल प्रति बाद दी 
सत्यासत्यता की परीक्षा बै' विवाद में न जाते हुए तथा वतमानवाल में प्राप्त पाठ में आधार पर ह्त 
उसकी समीक्षा बरनी चाहिए। प्रारम्भिव वियेचय में गीता वे पाठ, उसवी ऐतिहासिकता आई वा 
प्रश्न मात्र इस हेतु उठाया गया है कि प्रस्तुत अश वो, और व्यापव रूप में सम्पूर्ण ग्रथ वो, मात्र माय 
तथा प्रचलित रुप में ही ग्रहण करें तथा उसवी व्याख्या बरने वा प्रयास बरें ता हाथ में बहुत व हे 
आएंगी। परम्परागत व्याख्या विवेचन तो पूववालीनों ने बाई बार मिया है। उसमे और बुध 
जौडने अथवा नई व्याख्या प्रस्तुत करने का यहाँ प्रयास नहीं हैं। अत वात बचती है निवाति मित्र 
भूमिका पर समीक्षा करने की । परम्परागत व्यास्या वे प्रसग में यह मत भी ध्यातव्य है दि मोना 
मिद्धातो के अधार पर गीता में प्रतिपादित उपदक्षों या निर्णय सही किया जाएं।? अति आगे वी 
पक्तियों मे एक भिन्न भूमिका के परिप्रेक्ष्य मे गीता वे” पुरुषोत्तमयोग वी समीक्षा करने को अयाह़े क्या 
गया है। आगे के लेखन वे' सम्ब"घ में मैं यह मानकर चल रहा हूं कि वतमान स्वरूप में प्राप्त 

वे सभी अठारह अध्याय एक ही व्यक्ति-व्यास द्वारा और एवं ही समय में लिसे गए है । 


गीता की प्ररकता 


भगवदभीता की मूल प्रति, प्रक्षिप्तता आदि प्रश्नो से बचने वे! उपरात भी एक बात स्पष्द होती 
है कि इस ग्रथ ने विभिन ही मही अपितु परस्पर विरुद्ध दष्टिकोण रखनेवाले लोगों वो प्रेरणा दी है। 
लोक्मा-य तिरकजी को इसमे स्वाधीनता वी प्रेरणा दी, तो योगी अरविद बाब को स्वाधीनता संप्रिम ५ 
दूर होकर आध्यात्मिक माग पर चलने का सकेत दिया। आद्य द्कराचाय इस ग्र/य से अभावितिई 
तो मध्वाचाय भी इसके प्रभाव से अलग नही रहे। हैवभार्ियों एवं वेष्णवमाियों को अपने-अपने 
मतो के सूत्र इसी ग्रथ से प्राप्त हुए तो सुधघारवादी एवं परम्परावादी व्यकित भी इससे मागदत प्री 
वरते रहे । देश वे स्वाधीनता आ-दोलन में सशस्त्र क्राँ ति का रच चेतानेवाले इससे अभिभृत रहे, तो १० 
याधीजी ने अहिसक सघप वी दृष्टि इसी से प्राप्त की । सक्षेप में यह ग्रथ विभिन्न दृष्टियों के चिंतवों दी 
अपने अनुकूल सामग्री जुटाने मै सहायता वरता रहा है। इससे दो बातें स्पष्ठ होती हैं, था तो इसमे ऐसी 
कुछ बातें हैं, जो प्रत्येक युग के विभिन्न मनोवृत्तियों वाछे महानुभावों को आद्ृष्ट कर सके अथवा फिर मह 
इति इतनी संदिग्ध है वि पाठक उत्मे से अपने लिए अजुकूछ तात्पम सहज ही प्राप्त कर सके ।' हे 


प्रश्नो के रहते हुए भी एक वात सही है कि भगरवदगीता हमारी सस्द्वेति, सास्ट्तिक विरासतें तथा दें 
की चेतना पर छाई हुई है । कि 


गोता एक धमंशास्त्न ? 


223 23% क्मयोग, नानयोग, थे यासमोग, भविनियोग, सास्ययीग आदि भारत मं कर 
सबध म लिपते हैं, ५दे प्राप्त होता है। आदरणीय ल्क्ष्मणश्ञास्त्री जोशीजी गीता में विवेचित है 
को हैं, 'वंष्णव नारायणीय धम से प्रभाव ग्रहण करव' गीता में बणित एकेश्वरवादी रे 
बा दर कप का है। इसके साथ-साथ इसम यत्त, दान, तप प्रधान वँदिक 588 
गया है' ।४ ज्राम्यदर्शन पक हे र समाधियोग अथवा स यासयोग वा समावबय करने का सी 

साम्यदर्शन मे विवेचित एवेश्वरवादी विचारधारा को भी इसमे समेट लिया गयी है! 


२६/प्रज्ञा भ्रदोष 


प्रदार पारपरिव रूप में कमयोग गीता वा प्रमुख विषय बनता है, तो जनसामा य वी दव्टि से भक्तियोग। 
गौता मे यद्यप्रि लोक्प्रचलित मी तिनियमों मे पालन वे” सफेत भाप्त होते है, तथापि श्री० लक्ष्मणश्ास्त्री 
जौतीजी वे मत में भगवदवीता मूलत धमशास्त्र है। नीतिशास्त्र में यायायाय के आधार पर वृद्धि के 
योग से बरणीय वाय प्रभुस माने जाते हूँ किचु गीता दिव्यनान है वह ईश्वरीय आदेश है, इसमे बुद्धि- 
यांदी चर्चा को गोण स्थान प्राप्त है १ 


गौता की बौद्धिक व्याहया की सम्रावना 


महामना लक्ष्मण शास्त्रीजी ने यच्पि गीता वी पारपरिक भित्ति को ही महाँ प्रस्तुत क्या है, 
तथावि हमारे मत में गीता की बौद्धिक व्याय्या समव है । आपने नीतिश्यास्त्र ये सदभ मे बौद्धिक चर्चा 
पी भप्रातगिकता बताई है, रे ग्रथ वी समीक्षा के सदभ में नहीं। दूसरे, धृरुपोत्तमयोग में हृष्ण ही 
वहते हैं वि 'एतदयुद्ध्वा बुद्धिमास्यात्वतमृत्यश्च भारत! (१५२०)! पद्वहवें अध्याय की समीक्षा 
में यह स्पष्ट किया गया है वि गीता के उत्तराघ वे नी अध्याय पूर्वाध के नौ अध्याया से भिन्न है तथा 
गीता में स्थापित विपम-सीमा वी तुलना में पुरुपोत्तमयोग वाला अध्याय भिन्न है। डा० दु० का० सतजी 
ने गीता के पुरुषोत्तम एवं मानव्यदर्शन! नामव ग्रथ में इस विपय की विस्तार से चर्चा वी है। आपने 
यु गप्रणीत मिथत एवं आद्यविव सिद्धाःत वे आधार पर गीता की साहित्यिक समीक्षा प्रस्तुत की है ६ 


गोता एक सिधक 


मेरी दव्टि मं भी गीता एक मिथकीय रचना है । ससार वी विविधता, विदाटता, विचित्रता, 
अनावलनीयता सदा मानव वे सामने उलभन वनकर खडी रही है। मानव जहाँ एक ओर ससार की 
रहस्पमयता मे तात्पय थी साज मे रहता है, वहां दूसरी ओर वह अपने इस संसार मे आगमन एवं संसार 
से निगमन के रहस्य को भी खोलना चाहता है। जगत में क्मरत मानव के पास एक ओर अपनी शक्ति 
एवं आत्मविश्वास वा सबल है, वहा दूसरी ओर उसके ज्ञात परिप्रेक्ष्य बे वाहर वी बाधाए' भी विद्यमान 
रहती हैं जो उसके सकलल्‍पो वी सिद्धि में रवावट खड़ी करती हैं। ऐसी स्थिति में मन अपनी कल्पना से 
एक सृष्टि वा निर्माण करता है जो इन बाधाओं का प्ररिहार करने तथा मानव को अपने ग्रतव्य तर 
पहुँचाने में सक्षम रहती है। ईश्वर अथवा परमात्मा नामक मिथवः की सृष्टि का यह मूल कारण है । 
इस सृध्टि के उपरात जीव उस परमात्मा से अपने रिश्ते की खोज करने लगता है, प्रकृति, विश्व तथा 
परमात्मा वे अनुवधी तथा विश्व, स्व एवं परमात्मा के वत्त को परखने का उपन्रम करने छगता है । 


मिथक धामिक धुरो 


विथक वी निर्मिति के कतिपय कारण बताए जाते हैं, उनमे से एक कारण धामिक भी है। इसके 
अनुसार परमात्मा अथवा ईश्वर का निर्माण क्या जाता है, उसे नाम दिया जाता है उसकी वशावली 
भी दी जाती है, उसने निवासरुथान आदि से सबद्ध प्रदेश-विशेष का सदभ दिया जाता है उसके अलौकिवः 
बायव्यापार की कहानिया प्रस्तुत की जाती है। ऐसा ७रित अपने आप मे विश्विप्ट होता है तथा क्टपना- 
तीत कतृ त्वो का निर्माता भी होता है। उसे एक वार ईश्वरत्व प्रदान क्र देने पर उसके कार्यों एव 
विचारो की तक्सगत व्याख्या आवश्यक नहीं मानी जाती है। मिंथकों में भविष्य की धटना मे, ईश्वर 
की #ति प्रबल एवं अप्रत्याशित उधलू पुथल मचा सकती है । उसके मूल स्थान, ईश्वर नामक सस्था की 


प्रज्ञा प्रदीप/ ॥ ७ 


प्रस्तुति आदि पर गभी र, चितनयुक्त विवेचन प्रस्तुत विया जाता है। अलौबिव शर्विंत ये पुज ईखर 
का मिथक सपूण सस्दृति वा नायव' तथा सस्ृति निर्माता बन जाता है। ऐसे मिथव से ऐसी वयाए 
जुडती है जो लक्ष्य विशेष से मबढ्ध होती हैँ तथा वे मात्र वहानिया नहीं होती ।९ 


प्रिथक भारतीय सदभ 


भारतीय स दभ में सिययों पर सोचते समय विश्वोत्पत्ति अथवा ब्र्माण्डशास्त्र ( ००श॥०9०॥॥) 
के स्वरूप को समझ लेना चाहिये । माया वे पाश में आवद्ध जीव वो सत तथा असत वा जब ज्ञान 5 
है तब उसवी मुक्ति सभव होती है। भारतोय चितन ने इस प्रवार जीव तथा परमात्मा वे रास्ते 
वाघा के प्रसग को, इस रुपक वो अमूतता प्रदान वी है जो बेदो मे परिलक्षित होती है तथा वा चलकर 
उपनिषदा में वह पूणत विकसित होती है। आगे चलवर विष्णु एवं शिव वे रूप में इसे सगुणता कस 
होतो है। विष्णु के अवतारों में राम एव शृष्ण वो प्रमुसता प्राप्त होती है । बलशाली, श९। वि्व की 
प्रेमी झृष्ण भगवदगीता में सृध्टि निर्माण मे निहित तत्वा एवं उनके रूपा का सम्यक वन प्रस्तुत करत 
है ।८ गीता में चचित दाशनिक प्रश्नों का अमूतिवरण एवं समूर्तिवरण तथा अतत्त उसके अमृत हे 
की स्थापना आदि बाता के कारण गीता के विवेचन में विविधता, विराटता एवं उछमझान प्रतीत हांती है । 


* ५ बरता 
दार्शमिक विचारो पर अलग स्तर पर चर्चा हो सकती है, वितु उसे मिथक से पृथक्‌ रूप मं ग्रहण * 
चाहिए, उसके अविच्छिन अग के रूप में नही। 


भारतीय परिप्रेक्ष्य मे इष्ण वी मिथकीय नायवः वे रूप में स्थापना वे उपरात उसे धीरे हर 
पूण पुरुष का रूप प्राप्त होता गया । महाभारत ने इस प्रत्निया को पूणता प्रदान वी तथा गीता गा 
चितक, दार्शनिव', सवशक्तिमान, अनिवचनीय गुणसम्पन, उपदेशव एंव मार्गदशव वे रूप में ई व 
क्या गया। एक वार इस प्रकार की स्थापना हो जाने वे उपरात उसकी प्रत्येव अवस्था, टैति वें | 
उवित मे अलौक्क्ता एवं विश्वसनीयता आ गई । इस स्थान पर ताकिक सत्यासत्यता को स्थान रह 
रहा और उसदे क्यन को आप वचन वा स्थान प्राप्त हो गया । 


गीता मे अजु न एव कृष्ण 


गीता में अजु न ने अपने सत्रास वो कृष्ण के सम्मुख प्रस्तुत किया है तथा अष्ण ने 8408 
समाधान दिया है। इस प्रकार सवाद शैली का प्रयोग क्रवे इस दिग्दर्शन मे यथाथता वी 30 
प्रयास क्या गया है। क्तितु वस्तुत अजु न नामव जीव के सामने एक उलभन है । 40827 रवित 
मानसिक स्थिति में वह आत्मविस्मृत हो गया है। अत वह अपने मे स्थित शक्तियों से भी अर्पा: 
वन गया है । उसे इस स्थिति से बाहर निकाल्वर क्रियमाण बनाने वे ल्यि उसके अवचेतन मैने 
एक' थिव ने उसको सहायता वी है । रे 

मानव क्वितव्यविमूढता की अवस्था मे जिस व्यक्ति से सलाह प्राप्त करता है, उसने प्रत्येव 
वा वह विश्वास करता है। यहाँ तो अजु न के सम्मुख कृष्ण जैसा चिंतव उपस्थित हैं। अ्ु * बाय है 
कृष्ण वे प्रति पूर्ण श्रद्धा एव भक्ति तथा विश्वास रखता है। महाभारत के प्रसगो से स्पष्ट है ति आई 
एप्ण या पूर्ण विश्वास वरता है। ऐसी विशिष्ट, आत्मनिरपेक्ष, तठस्थ अवस्था में मनुष्य ५५ 8 
ऊंचाइपा तक चढ सकता है। गीता का चित्र मूलत इस मानसिक अवस्था का चित्र है। 


२६/प्रश्ता प्रदोष 


गीता के विय 


वृष्ण का परमतत्त्व स्थापित है। वेदों, उपनिपदो के माध्यम से परमतत्त्व के सम्ब'"धा वी 
पर्याप्त चर्चा एवं गौण बियो वी स्थापना भी हो चुवी है। परमतत्व वी अवधारणा का प्रारम्भिक 
विम्व महत्व वा है। उसकी प्राप्ति वे यज्ञ, चान, योग कम, भक्ति आदि गौण विम्ब विकसित होते गए 
हैं। इन सब वा समवय गीता में हो चुवा है। गीता वे 'पुरुषोत्तम” का स्वरूप भी इसी परिप्रेक्ष्य मे 
द्रप्टट्य है। बवि अपने निर्मित अथवा स्वीकृत बिम्बो में मई बातें जोडता अथवा पुराने सूत्रों वे नए 
सादभ देता रहता है। अत आवश्यकता उसके मूल रूप बे खोज वी है, उसके बाह्य चित्र वी व्याख्या 
की नहीं । बाहय चित्र की व्याख्या से उसवी गतिशीछत्ा समाप्त हो जाती है। कवि तक पहुचकर 
बिम्द भया रूप भी धारण करता है। अर्थात यह 'नयापन! बवि दष्टि एव कवि-काल पर निभर 
क्रता हूं । 

समाज में जब कोई मिथव स्थिर हो जाता हैं तव उसके माध्यम से अपो वथ्य को प्रस्तुत 
वरना सरल होता हैं । यहा मानव की द्वाद्मवस्था का प्रतीव अजुन जब उस स्थिति से उबरने 
दा रास्ता दूढता हू तव कृष्ण का मिथव विम्ब उसे उपदेश करने को श्रस्तुत हैं। कबि ने मन की 
उच्चावस्था मे यह काय सम्पन्न कराया है। इस सन्दभ में प्रसग भी महत्व रखता है। प्रसंग का 
प्रसगत्व यहाँ समाप्त हो जाता है तथा वह 'सत्य' के अवेषण का “क्षण बन जाता है। यहाँ आकर 
वाल भी रूर जाता है। युद्धारम्भ का काल समीप आ गया है, दोनो ओर की सेना आमने सामने खडी हैं 
ऐसी अवस्था में अजु न वा किक्‍्तव्यविमूद होना और जीवन मृत्यु के सनातन प्रश्न से सत्रस्त होना तथा 
आतान्त जीव को शाश्वतत्ा वो आवाक्षा वा कृष्णद्वारा उपदेश देना-यह पूरा प्रसंग सचमुच काव्यात्म 
प्रमग है । 


आशईखेोबब 


शाश्वतता का भ्रत्तीव॒ १ृष्ण ही स्वयं उपदेशव हैँ। शृष्ण का ईश्वर के रूप में आायविव 
(आर्कंटाइप) शतियां के ध्रभाव के कारण भारत के भावविश्व भें सामूहिक अवचेतन मन ( कलेक्टिव 
अनकॉशस माइड) मे सुप्त रूप से स्थित हूं तथा वह समाज एवं व्यक्ति वे मन को प्रभावित करता हूं । 
ईश्वर नामक आद्यिव का सगुण रुप कृष्ण है! अत वह छोकोत्तर भाषा में बातें करता हुआ दिखाई 
देता हू । मिथक वी भाषा लोकोत्तर भाषा होती हे। अत रूढाथ एवं बाहयाथ के पार पहुचा हुआ 
यह बिम्व यहाँ विभिन्न रूप (ग्यारहवाँ अध्याय) धारण बरता एव जीव को मोहित करता हैँ, विकसित 
बरता हूँ तथा स्वयं भी विकास की प्राप्त करता ह। 

ईश्वर को अपने ईश्वररूप की पृणता की आवश्यकता होती है। अत वहीं अपने भकत' को 
बार बार पुकारता है। “भक्‍त' भी उसके अधीन रहता है। अत युगीन सभी पक्षों की स्थापना वे 
उपरात ईश्वर जीव (भक्त) की आऑतिम आदेश के रूप में 'सवधर्मापरित्यज्य मामेकः शरण ब्रज' 
(१८ ६६) वाला उपदेश करता है । बाह्य स्तर पर देखें तो यहां सभी चित्र ईश्वरीय अलौकिक आदि 
प्रतीत होते हैं। इनको अपनाकर ही अब तक की श्राय सभी व्यास्याएं प्रस्तुत की गई है--चाहे वे पक्ष 
में अथवा विपक्ष मे हो । क्ततु यहा एक तथ्य यह भी है कि अपार, अनिवचनीय शक्तियुक्त परमात्मा 
अपने रूप को 'बुद्धि से! जान लेने का उपदेश करते है। यहा यह आश्वासन है कि असम किसी बात वी 
बिना चिता किए जो मेरी उपासना करते हूँ उनके योगक्षेम वा में बहन करता हो (९२२)। इस 


प्जश्ा प्रदोष/२९ 


प्रकार चिंतारहित होवर उपासना परने, अपनी शरण में आते वा उपदेश है, तो द्रुसरी ओर बुढ्ियोग 
(१५ २०) वा उपदेश है । 


पन्द्रह॒वाँ अध्याय 


इतना समस्त चित्र प्रस्तुत वरने ये” उपरात पद्रहव अध्याय में पुनश्च 'पुरपोत्तमयाग वी 
वणन है। यहाँ 'योग' शब्द वी व्यास्या आवश्यव है। गीता म योग शब्द वा प्रयोग अ्त्यव अध्याय 
के प्रारम्भ म जिया गया है तथा गीता के उपदेश वे अतगत भो । गीता में आगत गोग शब्द भिन्न शिव 
अर्थ सूचित बरता है । “योग” से तात्पय हूँ आयुष्क्रमणा या मांग, बल्याणभाव से सवाग अथवा निष्ठा । 
यहां पुस्पोतम नामवः कल्याणभाव के प्रति अनाय निष्ठा वी स्थापना वे हेतु प्रुर्पात्तम का चित्र अर 
किया गया हूँ । 

कण नामव मिथक वे स्पप्टीवरण के पश्चात अब परद्रहनें अध्याय मे वर्णित 'तुस्पोत्तमयो। पी 
इसी दृष्टि से व्याख्या प्रस्तुत वरना समीचीन होगा । इस समीक्षा वे कारण, आधा है, एक तिवा्त 
नया प्रकाश आलछोकित होगा। इस अध्याय में मु बीस प्लोव हैं। अध्याय आकार मे छोटा है। 
परम्परा की दृष्टि से यह अध्याय विशेष महत्व रखता है, अत यह कठस्थ बराया जाता रहा है । 


अक्षरत्रह्म का स्वरूप 


इस अध्याय में अक्षरत्रह्म क। वणन है। (परपरागत रूप में परमात्मा क्षर एवं अक्षर स्वस्प हें 
मित्र है। विसतु यह तात्यय ठीक प्रतीत नही होता है।) अक्षरत्रह्म प्रत्यक्ष परमात्मा ही हैं, शोई 
ही है। श्रीकृष्ण अपने रूप की स्वय व्यास्या प्रस्तुत कर रहे हैं, अपने रूप का ग्रुह्म॑ स्वरूप अजुन 
समभा रहे हैं--इति ग्रुह्मतमशास्त्र, इदमुक्त मयाउनथ (१४ २०) । आगे यह भी वहा गया है हि इसके 
ज्ञान से जीव बुद्धिमान बन जायगा, इतहृत्य हो जाएगा--एतदबुदध्वा बुद्धिमा स्यात्ट्रतइत्यरप ५५३ 
(१५ २०) । कि तु वास्तविकता यह है दि इसमे वणित परबह्या का चित्र अयाय अध्यागों के सी 
ही है। जिसमे यह बताया गया है कि सब मुझे भजते हैं, तुम भी भजो । पता नहीं इसमे 'परढ/ पा 
एवं अनथ” तथा बुद्धि द्वारा ज्ञातव्य क्या है? अत उक्त शब्दावली के तात्पय की परीक्षा बस्ती है 
कारण प्रस्तुत प्रशस्ति आय अध्यायो में कही नहीं है। तात्पय यह है कि इस शब्दावही की गहँए- ! 


जावर परीक्षा आवश्यक है । 
परद्रहवे अध्याय का नामकरण 


इस प्रकार को प्रशस्ति के साथ-साथ प्रस्तुत अध्याय के नामकरण में विशेषता दष्टियोचर होती 
है। प्रस्तुत अध्याय कया नाम है “पुस्पोत्तमयोग/। अयाय अध्यायों के नाम विंपर्यसब्ध हैं वे इत 
नाम के समान नही हैं। यहा स्वय पुरुषोत्तम स्वय अपने रूप का भुह्य रूप उजागर वर रहीं है) 
वृद्धि द्वारा ध्यातव्य है। यहाँ का पुरुषोत्तम, सभव है, साय्यो वे' पुरुष प्रकृति का पुरुष हो सकता है। 


प्रियक्रीय रचना 


। 
४ गीता वे” अध्ययन वी पारपरिक दृष्टि के अनुसार प्रुर॒षोत्तमत्व अतिमानवीय स्तर वा पत्ती ः 
हर 
इस विश्र को वौढ़िक स्तर पर व्यास्यायित करके देखना आवश्यक है। हमारी घारणा तो स्पष्ट है 


३० प्रशा प्रदोष 


सम्पूण गोता वी समीक्षा मिथक एवं उसके आद्वविब--इस सिद्धांत के आधार पर अधिक स्पष्ट एव 
मानवीय स्तर पर सभव हो सकती है । इसी हृतु अब तक कृष्ण वे बिब को स्पष्ट करने का प्रयास 
क्या गया है। वंसे गीता वी समीक्षा--समस्त अध्यायो की समीक्षा--ईस॒ दृष्टि से वी जा सकती है। 
कितु यहाँ हम पुरुषोत्तमयोग को ही विश्लेषित कर रह है। व्यास ज॑से प्रतिभाशाली एवं चिंतनसम्पन्न 
लेखक-दाशनिक वी दृति वी श्रेग्ठता इस पद्धति से ही स्पष्ट वी जा सकती है। यह सही है कि व्यास 
जी पर युगीन दाशनिक एवं नीतिविपयक विचारों का प्रभाव है, गीता में इनका सम व एवं दिग्दशन भी 
हुआ है। तथापि यह रचना मूलत है मिथवीव। इसके आद्वविव की सम्यक्‌ एवं सविस्तार स्थापना 
से, सभव है, इस कृति के वास्तव एव श्रेष्ठ स्वरूप वी पहचान हो सकेगी । इस दिशा म॑ पुरुषात्तमयोग 
की समीक्षा उपादेय सिद्ध होगी । 


प्रतोकप्रधानता 


ग्रीता को भरस्तुति ही प्रतीकप्रघान है। युद्ध के प्रसग म क्ृष्ण द्वारा गीतोपदेश का कथन एक 
प्रतीकीवरण की प्रत्रिया है जिसका सम्वादरूप उसवी कलात्मकता का सूचक है। इस पद्धति वे कारण 
गीता में विदेचित तत्वचितन युक्तियुक्त प्रतीत होता है जी व्यासजी की प्रतिभा एवं ललित लेखन प्रत्रियां 
वी श्रेष्ठता की सूचक बात है। पद्वहवाँ अध्याय दिव्यदध्टि एव भविष्यदष्टि का सूचक (विजनरि) है। 
दसवें एवं ग्यारहवें अध्याय ऐसे ही हैं! अत पन्द्रहवें अध्याय के समान ही दसवें और ग्यारहवें अध्याय 
विवेचन प्रधान न होवर वणनप्रधान, दिग्दशनप्रधान हैं । 


विश्वरूपदर्शन की समीचीनता ? 


गीता वा उपादेय यदि अजु न को युद्ध के लिये प्रस्तुत करना मात्र होता तो उसे विश्वरूप दशान 
कराने वी आवश्यकता नही थी । ग्यारहवें अध्याय की भव्योदात्तता तथा दसवें अध्याय के मानव-प्रज्ञा- 
प्रतिभा के सस्मरणारम॒क प्रारूप की गीता के आय अध्यायो के विधय मे सगति नही बैठती है। प्रारम्भिक 
नौ अध्यायो वी पद्धति एवं विपयरा की भूमिका की तुलना म दसवें अध्याय से आगे के अध्यायों की भूमिका 
भिन प्रतीत होती है। इसवे' विषयों एवं इसको आक्रामक 'अह' के द्रत भूमिका पर दृध्टिपात करने 
पर यह तथ्य स्पष्ट होगा । 


अवचे रन सन की अभिव्यक्ति 


पन्द्रहवें 'पुरुषीत्तमयोग अध्याय पर ध्यान के? द्रत करने पर भी उक्त तथ्य स्पष्ट होगा । परब्रह्म 
का यह अहके द्रत कथन उतना सुयोग्य प्रतीत नही होता कि 'यो मामेवमसमूढो जानाति पुरुषोत्तमम, स 
सवविदभजति मा सवभावेन भारत (१५ १९) । कितु यह पूरा अध्याय व्यासजी वे अवचेतन मन का 
सीधा उच्छेश्न है। अत उसका मतब्य बौद्धिक स्तर पर हृदययम करना अधिव युक्तिसगत प्रतीत 
होता है । 

डॉ० दु० का० समतजी के अनुसार, “व्यासजी को मनुप्यत्व के सम्बंध मं जो अपार अत प्रेरणा 
प्राप्त हो गई है उसकी बिवात्मक अभिव्यक्ति प द्रहवा अध्याय है। उसके शरीर, चरीर की विशेषताओं 
मनो रचना, उसकी विभिन्न झक्ति-प्रशक्तिया का अवचेतन मन को प्राप्त चित्र वी यह अभिव्यक्ति है १ 


प्रज्ञा प्रदीप[दि व्‌ 


अश्वत्य वुक्ष का दिव 


प० श्री दा० सातवलेक्रजी ने मराठी में भगवदगीता की विद्वत्ताप्रचुर तभा भेध्यवत्तायर 
'पुर्षाथ बोधिनी' टीवा लिखों हे। इसम आपने ऋग्वेद से आरम्भ करवे विभिन्न उपनिषदा ठक के 
उद्धरण देकर श्रीकृष्ण के ईश्वर्त्व, परब्रह्मत्व एवं दशदों वी गभीर समीक्षा की है। अपने उठ हे 
मे आपने अश्वत्य वृक्ष वी व्याध्या करते हुए छिखा है कि प्रस्तुत वक्ष प्रत्यक मनुष्य के शरीर में निविण 
है, लत्रिकासस्थान (नवस सिस्टम) उसका नाम है! ऊपर मस्तिष्व' में उसके मूल हैं तथा पूरे शरीर मे 
उमयी शाखा प्रशाखाएँ फैली हुई है। धरीर भर में य शाखा-प्रशाखाएं' इतनी फरैछी हुई हैं कि सुई के 
अग्न इतना भौ स्थान यहाँ रिक्त मही है। इसका मुछ (ऊध्वमूछ) ऊपर है, यह तीन ग्रुणों से (४7 
प्रवद्धा) युक्त है तथा इसमें विषयरूप अकुर (विपयप्रवाल्ा ) आते हैं। मानव के समस्त कर्मों से इसशा 
सम्ब व है। मध्तिष्क में विगाड होने पर शररी रद्वारा वरणीय कम नही हो सकते हैं। ४६ (हटा 
यस्य पर्णानि) से तात्वय है ज्ञान ! तजिकेास॒स्थान का काय भी चान प्राप्त करना ही है। तवितीतईयारे 
के कारण ही ज्ञानप्राप्ति सभव होती है । पूरे शरीर म॑ व्याप्त तन्रिकाओ द्वारा ही ज्ञान ग्रहण, प्रसव 
तथा कम सभव होता है ( क्मानुबधीनि मनुष्यलोके ) । इस छोक के समस्त कम इस संस्यावर- 
निभर हैं ।'१० 

इस अकार 'ऊल्वमूल' तथा 'अध शाखाओं वाला 'पुरुष' धरती पर वद्धमूल (सुविस्ढ) हो गया 
है। इस बस का तटस्थ (असंगशास्त्रेण) अर्थात वस्तुनिष्ठ विश्लेषण करने पर स्पप्द होगा कि ईर्ते 
भाग से गया हुआ कोई छोटकर नहीं आता है। इस वणन में मानव जीवन की मत्यता 
(तत्त पद तत्परिमागितब्य यस्मिगता न निवतात भूय १५४) । प० सातवलेकरजी ने भी शरीर 
तश्वरता को 'अश्वत्थ' दाब्द की व्यास्या के द्वारा विश्लेषित क्या है। आप कहते है कि पद थी अर्थर्त 
जहा धोडे बेंधे है। ईाद्रियो को यहां घोड़े बहा गया है जो तज्रिकाओ से बंधे हुए हैं। “रत हें 
अ श्व त्थ भी है अर्थात इसके कल तक जीवित रहने की मिश्चिति नहीं। इस प्रकार अश्व्य शा 
शरीर के विनाश को अवस्था का वाचक भी है ।0 तथापि इस वृक्ष का वरद्ध न सामा सर्त अत है 
में (अव्ययन) होता रहा है। वह आवाच से चैंत-य प्राप्त करता है तथा विनष्ट हो जाने पर वही पहुंच 
जाता है। वही उसका गतब्य स्थान है। उसे शस्त्रा द्वारा बध। नहीं जा सकता, अग्नि से 
नहीं जा सकता, वह चस्प्रयूर्यादि के प्रभाव से पूर्णत मुक्त है। इस प्रकार स्पष्ट होगा दि उप 
अघ रास्ता विव व्यासजी के अवचेतन सन से नि सूत एक प्रभावशाली आदिम विव ( प्रीमाडियल इसे 
है जो मानुपता (मनुष्यता अथवा मानवत्ता का नहीं) का प्रवोक है । 
मानव देह का चित्र 


आगे चडकर व्यासजी ने मानव देह का, अपनी दुष्टि वे अनुसार वणन क्या है, जो ध्यीत्य 
है। (श्रोत्र चक्ष्‌ स्पशन च रसन झाणमेव च, अधिप्ठाय मनश्चाय विषयानुपसेवते --१* » ) को 
च्षु आदि इटिडियों द्वारा मैं विषया का सेवन करता हो--यह वर्णण भी मानव दह वे योग्य ही है । ्षि 
मे मद जीवभूत मेरे अझ हैं (ममैवाता जोवलोबे जीवभूत सनातन, मन पष्ठानी द्वियाणि प्रदेतिस्पाति 
फ्पति--१४ ७)--तपा मनादि छ इंडियों से जीवभूत का वार्यब्यापार चलता है। वह जीव धन | 
तेज का प्रहण करता है) यही जीव वा परांचनसम्धान है। पराचनसस्थान से चार प्रवार वे मा मे 
पाचन होता है। द्समे मानव तथा आय प्राणिया के अत सबंध को सवेतित किया गया है । ४०४ 
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न 


सस्पान में ओपधिगुण होते हैं जिससे खाई हुई वस्तु का पाचन सभव होता है । इस प्रकार प्रस्तुत 
वणनक्रम म जीव ने दरीरयतर वा चित्र प्रस्तुत विया गया है । 
ह्वाविमो' एवं 'फूटस्य 

इस प्रकार 'पुस्षोत्तमयीग' के पहले पदद्रह श्लोक तब मानव शरीर का ही चित्र प्रस्तुत किया 
गया है। “अश्वत्या शब्द द्वारा चित्रित मनुष्य के' आद्यविव का यह धारीरवँज्ञानिक' चित्र है। सांलहवें 
इलोब' वा पहला दाब्द 'द्वाविभों' भी 'अश्वत्थ' के समान महत्वपूर्ण है। यहाँ का वर्णन दरीरसबंद्ध 
वणन ने होबार मानवत्व के बोध से सबद्ध है। इस शलोव वा रूढायथ है--इस ससार मे मैं क्षर एव 
अशर दो रूपो में विद्यमान हू। क्षर रूप में मैं जीव के माध्यम से जीवित रहता हूँ तथा अक्षर रूप में 
में 'क्टस्थ' हु । वितु प्रस्तुत सोलहवा श्छोवा मानव को प्राप्त स्मृति एवं ज्ञान का वाचय है। स्मृति 
एवं नान के बारण मानव वी द्वद्वात्मक जीवन प्राप्त हुआ है । ज्ञानवोध मानव वा अन-य छक्षण है तथा 
चानवोध का असण्ड विकास ही उसवी परिपृणता है अथवा पुस्पोत्तमत्व है । 


दिकबोध एव कालबोध 

बुद्धि एव स्मृति के कारण मानव अय प्राणिया से अपनी पृथकता वा परिजश्ञान कर सका, अपने 
चतुर्दिय' वे विश्व को निहारता, परखता रहा, उनवे गुणदीपी को जानता रहा । किवु बुद्धि के विकास 
के! साथ उसे अपने भवेजेपन वा अहसास हुआ होगा । इस अवेलेपन वी भावना पर विजय प्राप्त बरने 
ये लिये उसे अतीरिद्रयता का सहारा लेना पडा होगा । इसके कारण ही परमात्मा वी अवधारणा प्रिद्ध 
हुई होगी / धीर-धीर परमतत्व बोध अधिकाधिक प्रथगात्म होने लगा तथा विश्वल्प वन गया। गीता 
ये इसी विश्वतीमुखता का चित्र विश्वरूपदशन मे प्राप्त होता है [अध्याय ग्यारहवाँ]। इस दिकसवेदना 
[सेस आव सोेस] के कारण ही सस्शति विकास के काल का शुभारभ हुआ तथा वाल्बोध भी प्रत्यक्ष हो 
गया । परिणामत मानव एक समय तीना वालो भ जी सकते की शक्ति को प्राप्त _र सका । मानवत्व 
के इस पृण दशन का ही वस्तुत गीता में चित्रित क्या गया है। 

स्पष्ट है कि अवकाटाबौध की परिधि में आनवाली प्रत्येक बात को व्यासजी ने 'क्षर कहा है 
बारण दश्य वस्तु वा क्षरत्व उसका एवं गुण है। तथापि वाल्बोध “अक्षर! है। फठत वह गृढ, गुह्य 
प्रतीत हीता है जिसे यहाँ 'बृटस्थ' वहा गया है । 

दिक्‍वोध का गणन, मापन सभव होता है। इ्सीसे “विज्ञानों की निर्मिति हो गई, कवितु 
पालवोध का गणन, मापन सभव नहीं होता । दो कालबिंदुओ के बीच के अतर को वालसम्बद्ध चब्दा- 
वली वी सहायता से प्रस्तुत नहीं किया जा सकता, भले ही मिनट, धण्टा, वर्षादि अवकाह्यबोधक शब्दा 
वो में उसे हाब्दबद्ध हिया जाये। “श्वेश् कणसयुक्त होने के कारण उसका गणन, मापन सभव है 
'टाइम' के सम्बंध में यह संभव नही है। हम दस कि० मी० तक जाना हो ती इस अ तर को परिधि 
के प्र येत दिदु को ठाँधवर जाना पडता है वितु भूतकाल मे पहुँचना हा तो विदुगत सयोग से पूव काल 
में नही जाया जा सकता । हम इन विदुआ को बिना पार विए ही वहाँ पहुँच सकते है। अत वालवोध 
रहस्य का निर्माता सिद्ध होता ह। तथापि मानव चान एव स्मृति के योग से तीना काछो भ जी सकता 
है। अपष्वत्थ शब्द भी सभमवत इस तथ्य की ओर सकेत करता है। [अ<८ आज, श्व 5 कल ( भविष्यत ) 
त< अतीत तथा थ-: रहने वाला || बालबोध को व्यास जी सभवत 'स्मृति! के नाम से अभिहित 
करते हागे । तथापि वह है रहस्यमय जिसे 'कूटस्थ' शब्द द्वारा व्यक्त किया गया है । 
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आदिम लल॒क 


गूढत्व के वोध के उपरात भी मानव कौ आदिम रुप (प्रीमडियछ अर्ज) पूर्ण मानव [उत्तम 
उधप - पु९पोत्तम| बनने की ओर है। पुरुषोत्तम शब्द दारा यह व्यणित होता है। युगीन पढववि वे 


अनुसार पूणत्व वा भाग पारमायिवः ही हो सतता था। अत यहाँ वा पारमायिव चित्रण प्रतीवात्मी 
ही समझना चाहिए । 


विभरुतिचिस्तार 


व्यासजी ने इस ग्रकार “उत्तम पुर" घनने मी विवासगामी यात्रा, जो प्रत्येक मनुष्य के हिरे 
प्भव हैं, यहा प्रस्तुत वी है। इस पुणंता का वित्र व्यासजी ने दसवें एवं ग्यारहवें अध्यायों मे अस्त 
क्या है। दसवें अध्याय 'विभूतिविस्तारयोग' मे प्रस्तुत विभूतियां मानव वे अववाशबोध वे विस्तार की 
सष्ट करती हैं। वे व्यास जी के युग तक ज्ञात शञानपरिधि में आने बाछी विभूतियाँ हैं। अत कहा 
साकतिक, मानवीय, अमानवीय, अद्भुत विभुतियाँ आती हैं। उन सबका समात स्तर पर वोणन शक 
होता है। इस अध्याय में विवेचित गुणसमुच्चय वस्तुत मानव सल्कृति वी आल्तरिक श्रेष्कता से तौर 
है। अत यहा प्रस्तुत 'मैं' सस्क्ृति निर्माता मानव है। इस अध्याय थी विभुतियों दा चित्र वस्दुे 
तत्कालीन मतनव-ज्ञान की सीभाओ का प्रारूप प्रस्तुत करता है। ये विभूतियाँ मानवबक्े एंव, ज्ञानशो4 
के अगांपाग है । श्रीकृष्ण पूणत्व वी ओर जाने वो आदिभ लरऊक रखने वाले मनुष्य (पुरुषोत्तम वे प्रतीक 


कु ६ पर जिढ्े 
हैं। स्पष्ट है कि दसवे अध्याय मे वर्णित 'विभूतिविस्तार” मानव ये अयक्यद्यबोध का वाचक है मिं 
प॒ द्रहवे अध्याय मे 'क्षर' शब्द मे ग्रथित क्या गया है । 


दसवें ग्यारहवें अध्यायो का सदर्ध 


व्यासजी सभवत दसवें-ग्यारहवें अध्याथो को भिनता से परिचित हैं। अंत दसवें अध्याय मे 
इप्ण अजुन से कहते है, 'बुद्धियोग ददामि त', तो ग्यारहवें अध्याय में “दिव्य ददामि ते द प्टि! बहँते है 
अयथ किसी भी अध्याय को जानते के हेतु इस प्रकार के पूर्वाभ्यास की आवश्यकता नहीं सभभी गई है। 
पद्वहवें अध्याय >े जद मे भी विवेचित सूत्रा को बुद्धि से जान लेने की आवश्यकता बताई है । इसे 22 
स्पष्ट है कि दसवें अध्याय का विवेचन बुद्धि के योग से, ग्यारहवें अध्याय का विवेचत दिंव्य दूँष्ट 
अथर्ति कार दब्टि से तथा पन्द्रहवें अध्याय का विवेचन वृद्धि से ध्यातव्य वहा गया है । 

दसवें अध्याय का विभूतिविस्तारयागर वस्तुत तत्कालीन मानव-ज्ञान के विवास की दल 
अस्तुत +रने वाला 'ज्ञानविस्तार योग! है । ग्यारहवें अध्याय के ३१ वें श्लोक में कृष्ण अपने आपदी 8 
3 अर कहते है । स्पष्द है कि यह अध्याय 'काल” रूप दर्शन का अध्याय है। वालवोध के | 
से इ८ण तीनो काला, चराचर सृष्टि के ज्ञाता बन ग्रए हैं । किन्तु इस बांध में विनाश बोध ही तीक्र है 
कालवोध की रहस्यमयता के कारण इस अध्याय के वर्णन में रहस्यात्मकता आ गई है, यहा के विन हु 
दिवरूप मे भस्तुत किए गए है जो मनोज्ञ बन पडे हैं तथा ध्यातव्य भी है । 


उत्तमप्रुष - पुरुषोत्तम 


ज्क्ता *ः न ;। 
 नहते अध्याय मे वित पुरुपीत्तमयोग के आद्याविव क्यो दसवें एवं ग्यारह पं कग 
सहायता से अधिक स्पष्ट रुप भ प्रस्तुत करने का प्रयास क्या गया है। विस्तारभय से यहाँ मर्ति 


प्रज्ञा प्ररोप(३४ 


दिये गये हैं । श्रीकृष्ण के मानव रूप की इस स्थापना से स्पष्ट होगा कि पुरुषोत्तममोग कया प्रुरुषीत्तम 
उत्तम पुरुष का वाचक शब्द है। यह अध्याय उत्तमता की ओर बढने की आदिम छलक का सूचक हैं । 
प्रस्तुत बिब हाय मैनिज्म-मनुष्यता वा आद्यबिव है। विकसित मानवतावादी अवधारणा का यह 
आशद्वविवब है ।१३ न 


एकत्व का प्रतीक 


इस पद्धति से 'पुरुपोत्तममोग' के आद्यविव की व्याख्या से स्पष्ट होगा कि यहा का पुरुषोत्तम 
वस्तुत “उत्तम पुरुष” है। इस बिंव का पूरे भारतीयों पर प्रभाव हैं। मिथक समूहगत एवं जातीय 
होते हूँ जो पूरे समृह तथा देश को एक सूत्र में बाध देते हैं। समाज मन वी साम्हिक मानसिकता तथा 
आध्यात्मिक इृतिशीलता को वे व्यक्त करते हैं। इस प्रकार स्पष्ट है कि मिथक एकता की स्पष्ट एवं 
प्रभावशाली अभिव्यक्ति हुँ जो भावना, कृति एव जीवन की समग्रता को रूपागित करती हैँ। देक्षकाल 
को वह व्याप देता हूँ तथा मानव समाज में वह सबत्न गतिशील रहता है। वह अतीत को वतमान से 
जोडता हूँ तथा भविष्य की और अग्रसर होता हैं । इस प्रकार मिथक कालजयी होता हैं [१ संभवत 
यही कारण है कि भगवदगीता भारतीय मानस को घेरे हुए हैं। “'पुरुषोत्तमयोग' व्यासजी वी अपार 
प्रतिभा वी कैलजयो अभिव्यक्ति हें। कितु इसकी महात्मता को समभने के लिये हमे परम्परागत 
आध्यात्मिक माहौल को तोडना होगा, तभी इसवे एक्त्व का प्रभाव स्थापित हो सकता हैं । 


सदभ एवं स्पष्टीकरण 


इस लेख में आए हुए गीता के उद्धरण प० श्री दा० सातवलेबर की द्ृति पुस्पाथ बोधिनी 
[शरीमद भगवद गीता की टीका] भाग एक से तीन स्वाध्याय मडल, पारडी, जि० बलसाड १९६७ 
से लिए गए हैं। पद्नहवे अध्याय वी समीक्षा में डा० दु० का० सत जी की इृति “गीता के पुरुषोत्तम 
एन मानव्यदर्शन ]फडके बुक सेलस, कोल्हापुर १९८४] से विशेष सहायता प्राप्त वी है। दोनो इतियाँ 
मराठी में लिखी गई है । 

१ नरहर कुरुदकर अभिवादन इ द्रायणी साहित्य, पुणे '१९८७ पृ० ४१३ 
प्रा० श्री हु० दीक्षित भारतीय तत्वज्ञान सुविचार प्रकाशन, प्रुणे. परृ० ६७ 
नरहर बुरुदकर अभिवादन पृ० ४३ ॥ 
लक्ष्मणशास्त्री जोशी लेख सग्रह ख० १ श्री विद्या, पु" १९८२ पृ० २१५१-१२ 
वही प० ३१४ ष 
डा० दु० का० सतत गीता के पुरुषोत्तम एवं मानव्यदर्शन 
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प्रज्ञा भ्रीष/३४५ , 


( 


पातज्जल योग और आधुनिक विज्ञान 
प्रा० डा० ना० वि० करबेतकर 


वातजजलू योग आध्यात्मिव उन्नति या एवं साधन है। वितु आधुनिक विचान वी दरप्दि में 5 
व्यक्तिमत्व बनाने वा विचान है। शरीर, मन और बुद्धि इन तीनों का सहविवास तथा सम 
योगसाधना द्वारा विया जा सकता है। समय, वलयुकत, प्रसन्न, समाजशील और मानवता-सप् 
मत्व योगाभ्यास द्वारा प्राप्त होता है। गोगदशन निवृत्तिपर तथा प्रवृत्तिपर, उम्रयविध है। और 
दु'खमनागतम )। (पा० यो० सू० २ १६) यह सूच--मविप्यवालीन दुख दूर बिया जा संतों है, कक 
इसे दूर करना मनुष्य का वतव्य है, इस आश्वावाद और प्रयत्नवाद बी घोषणा करता है । नंगा 
मोगदर्शन भारतीय मनोविनान वा उत्कृष्ट विछास माना गया है। यम, मियम, भसत, हि ८ 
प्रत्याहार वहिरग साधना है और धारणा, ध्यान और समाधि अतरग साधना । दोनो मिल २ 78 
अप्टाग योग होता है। आसन से उसवी प्रात्यक्षिक' साधना प्रारम्भ होती है । शरीर और मन के 
करण के लिये आसन का अभ्यास किया जाता है । आपने 

शरीर के जिस बैठक मे या आइ्तिव-ध मे सुफपूर्वक स्थिस्ता से बैठा जा सर्व ती है उसे परिभाषा 
बहते हैं। महदि पतरजलि ने स्थिरसु्भासनम ।। (यो० सू० २ ४६) इन शब्दा मे आए वी प हक 
की है। स्थिरता और सुखदता ये दी आसन के व्यवच्छेदव लक्षण हैं। सिद्धासन, कभी 
भादि ध्यान के लिये उपयुक्त आसन इस परिभाषा वे आदश उदाहरण हैं। पतड्जजि ने हि पा 
आसन का नामनिदेश नही क्या है। हटठयौगिक आसनो के और दो वग हैँ । 40 के पक 
हल आदि अनेक आसन शरीर के कसी न किसी अगोपाग वी अकायक्षमता दूर बरने के ल्पि के ; 
हैं। इन्हे दोपहारक आसन कह सकते हैं। आरामदायी आसनो के वग में इने गिने शवातत अल 
जैसे आसन आते हैं। अकायक्षमता निवारक और आरामदायी आसनों के नियमित अभ्यास हेता है। 
तीन घण्टे तक कसी ध्यातासन में सुख से स्थिरतापूर्वक बैठने वी योग्यता साधक मा ० िधिता 
यह आसन स्थेय वी अवस्था है। आग्रे चलकर विना सायास, शरीर मासंपेशिया क्के 800 टट 
के साथ दीधवाल सुखपूवक श्थिर बैठने मे चित्त के अवधान की लेशमातल भी आवश्यकता हक है 
इस आसनजय अवस्था म आकाश जैसे कसी अनत व्यापक से मन का ऐंकात्म्य किया जा सता 
आसन के झतप्रतिशत पूणत्व का निकप पतडजलि ने प्रयत्वर्शधिल्यानतसमापतिभ्याल ॥ २४४ 
इन समपक शब्दों मे दिया है। अब आसन इतनी सहजता से किया जाता है; और बनाये 
है, कि प्रयत्न को आवश्यक्ता नही रहती । बडे मस्तिष्क (सेरेब्रम) के पृष्ठ पर भती । 
तवा निश्चय आदि उच्च मानसिक बौद्धिक क्रियाएँ आसन स्थिति वे लिये विलकुल आवश्यक नहीं हैं कर 


पूर्णागीण आदर्श आमनो से ततो द्व द्ानाभिघात ॥ २ ४८ ॥ यह फ्ल मिलता है, ऐसा 
सूत्र बताता है । 


३६/प्रता प्रदोष 


इसका यशानित स्पष्टीवरण इस प्रवार है। (१) प्रारम्भ म वंडे मस्तिष्व' के मागदर्शन में 
छोटा मस्तिष्व' (सेरेबेडम) आसन करने और बनाये रपने मं जुट जाता है। दरीर वी जठिल से जटिल 
हलचल भी छोटे मध्तिष्व' वी सत्ता से होती है। भसनी या अभ्यास दीधवार बरने पर बिना बड़े 
मस्तिष्क वी महायता छोटा मस्तिष्क पूण उत्तरदायित्व से सहजता से आसन स्थिति लेना, आसन स्थिति 
यनाये रसना और उसे छोडना ये वियाएं स्वत्तत्र सत्ता से १र लेता है। बडा मस्तिष्क अपने वैचारिक 
और ध्यानात्मवा बाय के लिये मुक्त हो जाता है। इस आप्तनगय अवस्था वा वणन २ ४७ सूत्र में ऊपर 
दिया है। साइगिल सीसमे में एवं तरना सीसने मे, प्रारम्भ में, बडे मस्तिष्प था सहवाय और मार्ग" 
दर्शन आवश्यवा रहता है। वितु पर्याप्त अभ्यास ये बाद ये वियाएँ सहजता से होने रूगती हैं। 
छांटा मस्तिष्क ही आसानी से उहें वर लेता है। आसन मे अभ्यास से भी ऐसा ही होता है। इसलिये 
आसन ये पूर्णभव यी कसौटी प्रफ्ल्शथित्यानग्तसमापत्तिध्याम। इन शब्दों मव्यक्त वी गई है। 
(२) आसन स्थिति सुखपूवकः स्थिरता से बनाय रसने के लिये झरीरातर्गत अनक बैद्धा से प्रेरित सवदना 
यत्रणाएँ कायरूप लेती देखी जाती है। ये आसन स्थिरणवारी प्रत्रियाए नगण्यप्राय प्रसारक+-रोधिता 
से छेवर विशेष जटिल प्रतिक्रियात्मवा प्रक्रिया तब प्रमश् बढते हुए बलयुक्त श्रेणी बनाती हैं। 
सामायत य प्रत्रियायें मस्तिष् वे निम्न वेद्री द्वारा ही निपट ली जाती हैं। (३) शरीर की दुछ 
त्रियाएँ ऐच्छित चेता सस्था द्वारा उससे सलग्न मासपशियों ने द्वारा वी जाती हैं। जंस हाथ परो से 
किये जाने याले कार्य ।/ जि“तु हृदयस्पदन, रोहिणियों वी चौडाई की घटवढ, जठररस वी निर्मिति, 
आँतों वा बाय आदि स्वायत्त चेता और उनसे सलग्न, मासपेशिय। द्वारा होता रहता है। दोना प्रकार वे 
चेतनाततु जाल और मासपेश्षियाँ परस्पर गुथी हुई पायी जाती हैं। आसना द्वारा मासपेशियो और 
चेतामस्था में सामजस्य स्थापित होता है। घरीर बम्पन (अग्रमेजयत्व पा० यो० सु० १३१) इनवे 
सामजस्य का अभाव दर्शाता है। आसनो ने अभ्यास से अगमेनयरव हट जाता है, यह एक बडी उपलब्धि 
है। ऐच्छित और अन॑च्छिव (8७॥0077009$) चेता सस्थाओ मे भी आसना के अभ्यास से समावय 
आ जाता है। अर्च्छिव या स्वायत्त चेतासस्था वी अनुक्पी (सिप्थेटिक) और परानुकपी (पैरासिप- 
धंदिव) दो "गखाए होती हैं, जो मासपेशियों पर परस्पर विरोधी प्रभाव डालती हैं। भासनो द्वारा इन 
दो शाखाआ वे बात्य मं समस्वय स्थापित हो जाता है। मासपेणियों मे समूह को कायप्रवत करना था 
पीछे हटा छेना या विशिष्ट दिशा में वायग्रवृत्त करना इन सभी प्रत्रियाआ मे आसनो से युक्त सतुछत आा 
जाता है। इस प्रकार (।) चेता-मासपेशियां मे सामजस्य (॥) ऐब्छिक स्वायत्त चेता सस्थाओ मे 
समवम (॥) स्वायत्त चेता सस्थाके अनुक्म्पी-परानुक्पी शाखाओं म॑ सहकाय और (॥४) किसी मास- 
पत्नी समूह से सम्बाधित खेता ततुओ के काय में सतुलन, ये सब काय आसनो द्वारा होते हैं। यही उनमे के 
द्वत या दृद्व का निराकरण होना कहलाता है। चेता सस्था और मासपेशीय ऐकात्म्य यह आसनो की 
एक्सघ, समथ और सम्पन्न व्यक्तिमत्व निर्माण करने में महत्त्वपूर्ण उपलब्धि है। इसलिये तत द्व द्वावाभि 
घात यह पतञजछि का आसनों वी फलनिष्पत्ति व्यक्त व रनेवाला निष्कष पूर्ण तक संगत है । 
मोगासन और अय व्यायाम, खेलकूद और कवायद मे एव महत्वपूर्ण भेद है। योगासन विशेषकर 

वक्षोदर (कबध) स्थित अवयवो वा मदन और पीढ, रीढ तथा गदन से सम्बधित मासपेशियों के व्यायाम 
पर अधिक जोर देते हैं। भुजग, घछम, धनुष्य, मतस्यासन आदि रीढ और पीठीयमासपेशियों को पीछे 
मोडते हैं। मोगरमुद्रा पश्चिमोत्ताव और हल आदि आसन उह आगे मोडते हैं। अधमःस्येंद्रासन और 
वक्रासन रीढ को वुछ धृमा लेते हैं। मनुष्य की रीढ जितनी नीरोग और छरूचीली होती है उत्तना ही 
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वह यौवनपूण रहा है। रीढ़ वो आग और पीदध मोदययाव आशा जारी सी बात हैं औरण बार 
एवं बरना उपयुक्त पाया गया है। पिर भी मह अजुतर्णीम परम्परा मतियाय गममना जररी नहीं। 
आसना वी बुछ भय जोदियँ भी उपयुक्त ह।  गर्बागासय मै. माद महस्मासम वरना उतती वूखता के 
वारण उपयुवत रहता है । 
आसन थी अत्तिम स्पिति ध्वमाधितर सोशायधि शत यवाये रखा रिसी मर्यीा तर उपर 
पाया गया है। इसवा कारण यह है है मौसपटियां ये एवं सग्मह से शिगाव तथा तताद। दी धिया म॑ 
क्रमण अधिकाधिर समस्या में मासवतियों शामिल हात्री जाती हैं समृट री मध्यगा भौर गहरी मासपेतिया 
बुछ समय वे बाद ही वार्य मे जुद जानी हैं। मागपतियां वी सहपार यत्रधां वा यह परिणाम है। साय 
ही उन मामपेशिया ये' समूह वी गहून की छंदि महृत्तम को जोगी हैं। आग आमित की अतिम 
स्थिति वो बालावधि इप्ट मर्यादा तय बस़्ामा जाय । जगा कि डॉ० बी० एस० एम० एमे० 22380 
बताया विः बहुत दीमवाल तब आमने टिया वी मालावधि बढ़ाना हातितारत हां धातो है) 
विपरीतकरणी आसन दीर्षवाल तर बरी से आसन मुद्दा म बदछ जाता है। पश्चिमोत्तात गा 
प्रदीध काल बरने पर पेट थी मासकतियों में अधिव सनाय पंदा होने ये बारण महाबधम्मुद्ा में पाए 
हो जाता है । अत आसन में आवश्यवता से अधियः तनाव उत्पन्न न हो इस १२ हमेशा ब्याठ 
रखा जाय ! 
भमासवेशियों वी हलचल वे' दो प्रवार होते हैं। शरमाषारों ( 4907090॥70 ) हलचल गौर 
समतनाव (50(07॥0) हलचल । चलना, दौडना, तेरना आदि क्रियाओं में मासपरियों बी समतवार 
हलचल विशेष रूप में देखी जाती है। वजन उठाने म तपा दीवाल पर जोर देने में सम्बाधित मात 
पेशिया के आवार मे रलक्षणीय परिवता नहीं होता, वितु उनमें तनाव बढ़ता जाता हैं। अत! 
प्रक्रिएए समावारी (5007600) वही जाती है। व्यायाम वे भी, इसमे अनुरूप समतनावें और 
समाकारी दो प्रकार होते हैं। आमन बहुत बुछ समाकारी स झमते हैं। वितु वे ने समावारी 
व्यायाम है, न समतनाव प्रत्रियाएँ हैं। आसन स्थिति लेने मं और छोडने में समतनाव हलचल कब 
चरनी पड़ती है। आसन वी आतिम स्थिति में बुछ मासपेशिया ये समूह में अक्ियात्मद लिया 
(०9०59५७ ४0000 9) और सलग्न त्रियारत मासपशियों मे वारणरूप तनाव रहता है! दा 
खिचाव के कारण और मन के स्फ्रण से तनाव क्रमश क्षीण होता जाता है। और उसकी जगह शिर्धिवता 
छेती जाती है। कुछ अभ्यास बे बाद यह शिथिठता सहजता से स्थापित होने लगती है । शिधिल 
आसन का प्राणभूत अग है। साथ ही आसन मनोकायिक प्रजियाएँ हैं। उनके करने में अववितरे 
(9५०००॥5९७०७५) वा सहयोग रहता है, और उनकय प्रभाव शरीर और मन दोनी पर* पढ़ता हैं। 
दारीर की स्थिरता द्वारा मन का स्थिरीकरण आसना वी मनोकायिवता का ही फल है। ' 
आसनोी के तीन बर्गों का निर्देश ऊपर आया है। आसनो में शरोर वी सेव संवेदना 
प्रतिक्रियाएं सतकता से काम करती हैं। आसन बिना भटवे' वे, रूघुत्तम प्रयास से, अति सा डे 
लय के साथ क्ये जाते हैं ॥ किसी प्रकार के कष्ट या दु ख होते ही आसन में वही रुव॑ जाना चाहिये । 
आसन करने भ॑ और बनाये रखने भे मासपेशिया इतना अल्प काय करती हैं कि आसनो मे प्रति मिर्तिंट 
हद पी (ऊष्मा) उत्पन्न होती है। खेल कूद और व्यायामो में प्रतिमिनिद रे से १४ हल 
नेष्कासित होती है। आसन समाकारी व्यायामा जैसे हृदयगंति और फेफडो पर अधिक 
नही डाल्ते। आसन में सभी सधियाँ सुचाझुता से चल्ययमान हो जाती हैं। आसन करते समय मेवे 
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श्वास पर अवपान रगे तो शरीर का और मन वा स्थेय सहजता से स्थापित होता है, और शरीर-मन 
बा समायवय बढ़ता है । 
शधरीर-ध्यापारा गा नियभ्रण चेतासस्था द्वारा होता है। अत स्रावी ग्रीयया ये सूदम उत्तेजक 
शगद्रावग्री पयो (॥0770785 ) द्वारा भी शरीर या सगठन और नियत्रण होता है। शरीर व्यापार 
और चेंतासस्पावारित व्यापार इनमें अत स्रावी ग्रन्थियों बे रसायन सहायव' पाये गये हैं। अल्प मात्रा में 
होते हुए भी हार्मोंस शरीर मन पर बहुत प्रभाव डालते हैं। पफठस्थ प्रथि (9700) साल मर में 
पेवल एवं चम्मच स्राव देती है जो चयापचय बी गति और शरीर, मन और बुद्धि इन सतीनी का विकास 
वबरमे में समय होता है। स्त्री मा ३०-३४ वर्षों तब' मातृत्व वी क्षमता देने वाला रसायन केवल डाब- 
टिकट ये वजन का होता है। मूत्रपिड वे उपरिस्थित प्रा थया का एर स्राव हमे बहुत वठित विपत्ति मे 
उससे छडने वे! लिये शरीर-मन वी समग्र तैयारी वर देता है। अत'स्रावी प्रा पयो दे” रसायन हमारी विवार- 
धीलता और भावनिवता या निर्माण बरते हैं। वाम, क्रोध, भय, उत्साह इन स्रावोीं के' मेल वा फल है । 
आसनो द्वारा कवघस्यित अवयवा वा सीम्य मदन होता है। अत आसना द्वारा उनका उत्तेजन, उपशमन 
तथा समावय गिया जाता है। आसनो ये इस भावनिव सतुलन का सयाहू तव' सामायत नहीं रखा 
जाता । विवारधीलता वम बरने थे लिये, मन वी प्रसन्नता, शातति और उत्साह बढाने वे लिये और 
मासपेद्धियाँ शक्ति सचालित वरने मे ल्यि आसना से प्राप्त यह महत्वपूण उपलब्धि है। सर्वांगासन और 
मत्स्यासन से बठस्थग्रथि, शीर्पासन से दिमाग के मूल की ([॥पा99५) प्रथि, योगमुद्रा, पश्चिमोत्तान आदि 
से (तया नौलि से) मूत्रपिड प्रथिया (807079]5) और पद्मासन, सिद्धासन, शलभ द्वारा रुँमिक ग्राथ 
सयमित की जा सती है। आसना के द्वारा भावावेश नप्द वर हम भावनिक स्वास्थ्य और सतुरून 
प्राप्त यर लेते हैं। साथ ही साथ विपरीत (शीप, सर्वाग, विपरीतवरणी) आसतरो द्वारा नील शिराओं 
(५९॥5) वी सूजन और उनमे वी शयावट नष्ट वरके हम नील प्रकोप (४७॥।ए05 ४७॥॥७) का निवारण 
वर सकते हैं । 
मानवेतर प्राणी अपनी रीढ क्षितिजतमातर रखते हुए चलते, बैठते और सोते हैं। फलत उन्हें 
उच्च रक्तचाप का उपद्रव नहीं होता । शवामन भौर उससे स्वामी सत्यान-द सरस्वती प्रणीत योगनिद्रा 
नामक आविष्वार ऊँचे रक्तचाप को रोवते हैं। धवासनादि में रीढ कुछ समय वे लिये जितिजसमा तर 
रखते हुए उच्च रक्तचाप-युक्त स्तर तक उतर जाती है। शिथिछता जनक आसना का मस्तिष्क पर भी 
धात्तिप्रद प्रभाव पडता है। चिताएँ, निद्रानाश आदि भी वुछ हद तक रोके जाते हैं। आधुनिक युग वे 
गतिशील्ता से चित्त में पैदा होने वाले तबाव दवासनादि से क्षीण कर दिये जाते हैं। मन तनावरहित 
शात, स्वस्थ रसना और मासपेशियाँ शिधिलतम रखना बहुत स्वास्थ्यकर होता है। आहार-विहार भी 
हित मित-वारी रहे, और चिता की प्रवत्ति न रहे, स्वास्थ्य के' लिये यह दोनो पथ्यकर हैं । 
आसन पर स्वामी कुवरूयान-द (कंवल्यधाम, छोनावला, महाराष्ट्र) ने १९२६ में वेचानिक शोध 
शुरू वी । मत्स्यासन, सर्वागासन ओर द्षीर्पासन से उहांने इसका प्रारम्भ क्या। राव (१९६८) 
रुगन, वरबेलकर (१९६९), भोले, सछगर, गोपाल (१९७५), बेंगर और बाग्च, डॉ० के ० दाते, धवराज, 
डि छ्वाइस, बरी, घराटे, गोरे आदि वा आसनो वे स्वरूप पर शोधकाय रूक्षणीय महत्व रखता है। आसनो 
का वर्गाविरण अनेक प्रवार से भिन्न सादर्भों से किया जाता है। शरीर अवायक्षमता निवारक आसना 
वे' प्रवार (]) उदरस्थ अवयवो और सल्प्न मासपेशिया पर प्रभाव डालने वाछे (8) रीढ और चेतनासस्था 
पर प्रभाव डालने वाले (॥) भर्थि मासपेशियो से सर्म्बा धत संवेदनाआ से निमडित (॥४) शरीर का 
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तोलन जिनमे आवश्यक रहता है। ऐसे ये भिन्न प्रगार हैं। इन वर्गों वे भासन श्वसन, रक्तामिरर्ण, 
पाचन, उत्सजन, अत खावी ग्रीययों का सवण और चेतासस्था-स्वागविव सह्या में सम व बादि वाव 
वरते हैं। ऐच्डित अन॑च्छिर चेता और मासपेशियों वा एक दृढ़ सघटन आसनो द्वारों स्थापित होता है 
और शरीर, मन, बुद्धि और चंतय वे सुपवाद बढ़ते जाते हैं। आगे वी योगसाधना हारा मानमिक 
और चेतता के नये ऊंचे स्तर जगते जाते हैं। आसमो से इनवा बैवर प्रारम्म होता है। गोरी 
अरबि द प्रणीत्त आध्यात्मिव सोपान वी श्रेणिया सम्मुस आती जाती हैं। मानसिक घाति और तर 
अनुभूति के लिये शवासन का यागनिद्रा में विवास फिया गया है। सत्यातद सरस्वती और ढा२ 
सप्रसाद विनोद वा इस क्षेत्र में काय उदवोधव है । 

ध्यान के लिये दीघवालिक बैठए सिद्ध, पदम, स्वस्तित या सम आसन में छी जाती हैं। रा 
आसबो में व्यापक तरिभुजाकार स्थायी बेठव छेवर पैरों वा रत्तसचार धीमा विंयां जाता हैं; मिंए 
गदन और पीठ एवं सीधी रेखा में रखे जाते हैं। व्विषक्नत स्थाप्य सम शरीरम। ऐसा 
(२ ८४) उपनिपद कहता है। समकाय शिरोप्रीथ धारयनचल हिथिर । ऐसा गीता वहती है। सा 
रज्जु (8) ००१0) के ऊपर वे अग्र पर तथा नीचे के घिरे में तथा ह्वेंगस चेता में ध्यातासनी 
विशेष रक्त्पोषण पहुँचाया जाता है। आसनो का तथा प्राणायामों वा अभ्यास शरीर वा गियर 
धीरे धीरे स्वायत्त चेता बी अनुक्पी शाखा मे परानुक्पी शाया बी और बढाते हैं। ध्यावा्तत शाह 
शरीरान्तगत शिथिलता इतनी बढती जाती है वि आगे प्राणायाम, प्रत्याहार द्वारा धारणा ध्यान मा 
से अग्रसर होता है। चित्त अतमु ख, निमल, शात और एवाग्र करने म ध्यानासन सहायता देते हैं । 

स्थिर आसन मे बैठवर प्राणायाम वा अभ्यास विया जाता है। शात, स्वच्छ पवित्र, उप 
रहित शुद्ध, अत्पश्ोतव और वातानुकूल स्थान मे ( रोज उसी स्थान पर) नियोजित समय पर प्राणार्णी 
करना लाभदायक होता है. परम्परा से यह साधना प्राणशक्ति वे निय-त्रण द्वारा मन शॉर्पें बौर 
करने के लिये उपयोग मे छाते हैं। प्राणायाम श्वसन के नियोजत से क्या जाता है। श्वसन की को 
से तथा चित्त से घनिष्ठ सम्ब ध रहता है। श्रसन मूलत अनैच्छिक चेता-नियत्रित काये है। किंठु 
नियंत्रित और ऐल्छिक बनाने हुए मध्यवर्ती और स्वायस चेता सस्था मे सम-वय छाया जा सर्वती हैं! 
यस्‍्था वी ये शास्राए ऐकात्म्य की जाती हैं और स्वायत्त सस्था वे अनुक्पी और परानुकपी शाखाओं मं सम 
लाया जाता है। प्राणायाम स्वेच्छा नियनित श्वसन है । आसन मे स्थिरता प्राप्त करने पर इवाड और प्ररदाएं 
की गति रोक्बर ( प्राणशक्ति का निय-त्रण) प्राणायाम मे किया जाता है। महाँप पतझजलि ने तहिसन 
श्वासप्रश्वासपोगतिविच्छेद प्राणायाम । (यो० शू० २४ ९) यह परिभाषा प्राणायाम की दी है। 
प्राणायाम में श्दास फेफडा में भरना ( पूरक ), हवा फेफडो से रोकवर कु भक करना, और दूवित हैं 
प्रश्वास रूप में फ़ेक्ना ये तीन अवस्थाए” रहती हैं। निया त्रत श्वास, श्वासावरोध और निर्या की कक 
मिलकर प्राण्याम होता है। इन झवस्थाओं को ऋसत पूरक, कुम्भक और रेचक कहते हैं। अत के 
से श्वासावरोध करना हठयोगिव प्राणायाम की प्रमुख प्रत्रिया है। पातजछ योग में भी स्थिर की 
येठव4र श्वास या प्रश्वास अल्पवाडावधि के छिये रोकना (पाव्यो० सु २ ४९) श्राणामाम की पर्भिध 
गई है । प्राणायाम वा मनाब्यापार पर प्रभाव पडता है । मनोनिर्या त्रत श्वसनक्िया के रूप 
स्वायत्त (अनिच्छावततों) चेतना प्रवाह पर तथा अनिच्छावर्ती सस्या पर प्रभाव डालता है। फत' मा 
भी प्राणायाम से निमत्रित होते जाते हैं। प्राणायाम पारगत प्राणायाम पटू वे मागदशत से सीख 
निगरानो मे करना चाहिये । प्रारम्भ मे कु मक न बरे । पहले पूरक और रेचक साववाश करने आया 
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बरे। धीरे-धीरे पूरक और रेचक के कालावधि वा अनुपात १ २ के अनुपात मे बढाने वी कोशिश वरे | छह 
महीने वे' बाद एव' दो सेकड़ वे लिये वु भव करे और धीरे धीरे उसकी काछावधि बढाते जाय २०-२५ 
सेबड का कु भक पर्याप्त है । पुरक और रेचक धीरे घीरे, सम गति से, बिना झटके से, इस प्रकार करें कि 
रेचक' घीरे करने पर पूरक करने मे ज़ल्दवाजी म करनी पडे। प्राणयाम से श्वसन सयमित और दीघवालिक 
होते जाता है। प्राणायाम करते समय प्रारम्भ में मूलबध, पूरक वे उपरात कुम्भक प्रारम्भ करने पर 
जालधर बघ, और पुरक समाप्ति से छेवर रेचक मे पेट धीरे घीरे पीछे खीचने तक उड्डियान बध रखा 
जाय । मूलब ध मे गुदाद्वार वद वरते हुए गुदा को कुछ उपर खीचते हैं। उहियान वध मे पेट थोडा सा 
ही आदर सखिचा रखते हैं । 
प्राणायाम में एक या दोनो नथुनों से हवा लेते है (पुरव), फेफडो म जालधघर वध द्वारा हवा 
रोककर वृ भव वरते हैं और फिर रेचक में हवा धीरे धीरे छोडते हैं। पहिले पूरक और रेचक शकक्‍्याधिव/ 
धीरे करे, रेचक वो प्रक से दुगुना और वुम्भक को पूरक वे कालावधि से चौगुना तक समय दे । जारूघर 
बध, मूलवध और उच्हियान बध लगावे। पत जलि प्रणीत बाह्य कुम्मक पुरक के वाद और अत कु भक रेचके 
के वाद करने का है। कितु पूरक, रेचक इस परिभाषा का उपयोग पत्तजलि ने नहीं क्या है वाह्य और 
आम्य तर प्राणायाम पतजलि प्रणीत प्राणायाम हमारे नियत्रण से होते हैं। स्तम्भ और चतुथ प्राणायाम 
आपसे आप स्वयमेव होते हैं। प्राणायाम को हृठयोगप्रदीषिका' में तु भक कहा है। हमारे नियत्रण में 
होने वाले प्राणायाम सहित कु भक कहे जाते हैं और ये पुरक के वाद और रेचव ने पूव किये जाते है । 
पूरक और रेचक के सदभ न रखते हुए आपसे आप जो हो जाते हैं वे केवल कु भक कहलाते हैं। बाह्य 
कु भव अब प्रचार में नही है। हृठयौगिक प्राणायाम आभ्यतर प्राणायाम के प्रकार हैँ। स्वययेव होने 
याला केवल कु भव आपसे आप होने लगने तक सहित वु भक वा अभ्यास करने को ह॒ठप्रदीपिवा कहती है 
(ह० प्र० २ ७१)। ह॒ठप्रदीषिका सूय भेदन, उज्जायी, सित्वारी, शीतली, भस्त्रिका, भ्रामरी, मुर्च्छा 
और प्लाविनी (ठु भक 55) प्राणायाम बताती है । श्वसन यत्रणा में अवरोध हो, शरटठीर में भेद या एलेब्मा 
अधिक हो तो हठयौगिक शुद्धि क्रियाओं में से नेति, धौति और क्पालभाति सीख लेना चाहिये । प्राणायाम 
सतक रह के ही किया जाय। प्राणायामेन युक्त ते सबरीगक्षयों भवेत ॥ अयुक्तास्यासयोगेन सवरोग समुदभव 
योग्य प्रकार से प्राणायाम'करने से सब व्याधिया नप्ट हो जाती है । लेकिन अयुक्त रीति से प्राणायाम करने 
से सभी रोगी वा प्रादुर्भाव हीता है + ह० प्र० २ १६ पतजलि ने (यो० सु० २ ५० और २ ५१ मे) प्राणायाम 
वे प्रकार दिये हैं। सतु बाह्याध्य तर स्तम्भ वृत्तिबंशकालस व्याि परिवष्ठो दीघसूक्ष्म । प्राणायाम नासिका 
द्वारा प्राणवायु बाहर छोडना (रेचक हठयोगानुसार) अदर लेना (पूरक) और कुछ समय के लिये फेफडा म॑ 
रोके रखना प्राणायाम का स्वक्षप है। बाह्माध्य-तर विषयाक्षेपो चतुथ । पुरत्त आश्यतर व रेचव' 
(बाह्य) से संदभ के विना स्वयमेव (निविचार मन के कारण) होने वाला प्राणायाम उसका चतुथ प्रकार 
है। प्राणायाम साधना से ज्ञान प्राप्ति मे जो विधष्न आ सकते है उनका नाश होता है और साधक 
धारणा करने की योग्यता प्राप्त कर लेता है तत क्षौयते प्रकाशावरणम । धारणासु च योग्यता मनस । 
२ ५२ ५३ इन सूत्रा का सही आश्चय है । 
प्राणायाम स्वेच्छुया नियत्रित श्वसन है। धीरे धीरे पूरक, कुभक और रेचक करना, दरीर 
प्राणवायु सचित नही कर सकता। आवश्यक्तानुसार ही प्राणवायु का शोपण फफडों में रक्त द्वारा होता 
है। फेफड़ों मे पाच भागों में और बुछ ३०-३४ करोड वायु कोशो वे समूह को स्पज जेसी यत्रणा 
रहती है। प्राणायाम मे अधिकत्व से प्राणवायु का शोपण नहीं होता। सामाय श्वसन की अपेक्षा 
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प्राणवायु वा श्ोपण और वर्बाम्ल या निष्वासन कुछ बम ही होता है। हैंगा फेफडा म॑ रोके रहता 
अत कु भव है। रेचव के बाद हवा फेंफडो में नही घुसने देना वहिडु भव है। स्वयमेव वेवल कु मो 
में पूरक था रेचक आशिक हुआ हो तो भी श्वास-प्रश्वास व जाता है। इसमे फेफर्डों मे बोर बाहर 
हवा का निपीड एक सा होता है। अत-बु भव में फेफड़ों में हवा अधिव निपीड पर और बहिंकुभ्द * 
वाहर वी हवा से कम निपीड पर होती है । भाणायाम में पूरव और रेचव वी वालाव्धि बढाना म्र्ह्ा 
का है। कु भव मे जाछूघधर बध आवश्यय है। पद्मासन आदि में सिर, गदव और पीठ एए सीध॑ में 
रखवे सुखपूवकः स्थिर बैठना, आँखें हल्वी सी बद रखना, पूरव रेघव दोना धीमे मरना, सम्गति है 
करना और रेचक पूरक से दुगने समय में वरना आवश्यव है । वे बिना मटवे और साववाश वर है) 
रोज दो था चार बार प्राणायाम वरना और हरेव बैठव' में ८० प्राणायाम किये जाँय। श्वसन गति 
पर चित्त वा अवघान लगातार रखना होता है। श्वसन गति धीमी होते ही मन वी गति भी कम शीत 
जाती है। श्वसन में मन जोडना ही प्राणघारणा है। चले वाते चल चित्त निरचले निश्चल भवेत। 
योगीस्थाणुत्वमाप्नोति ततो घायु निरोधयेत्‌ ॥ हं० प्र० २९॥ श्वसन इृणस्स से रोशन पर कक 
स्थिर हो जाता है। अवधान, मन का प्रयत्न, भावावेग और वासना इनवे द्वारा श्वसन गति अनिर्यारगि 
और जल्द हो जाते हैं। दीघ अभ्यास से मन ध्वात्त और सतुलित हो जाता है। ह7 हक 
वा अत्तिम अनुपात १४ २ करने का है। गोरक्ष-सहिता में यह अनुपात ६ ६४ दिया है ! 
5. बरक बय॒त्या में मज्जासेतु (77000॥9 00|0॥998) में स्थित श्वसन बेद्र प्रेरणा देता है! 
फेफडे फूलते हैं। कंधे ऊपर उठना, पसल्यिा ऊपर और आगे वढना और फेफडे और उदर के बी 
का श्वसन पटल नीचे धकेले जाना, इन तीन प्रवारों से फेफडो का आबार बढ़ता है, और उनमें वा 
वात्तावरण वी अपेक्षा निपीड ऋण हो जाता है। बाहर वी हवा नांसिवा द्वारा भ दर घुसती है! 
मनोबल से रेचक की प्रेरणा रोक कर पूरक दीघ किया जाता है। ऐसा एक दो बार ही वर पर्दे हे । 
आखिर पूरक समाप्त करके फेफडो में हुवा रोद कर जालधर वध छरूगाया जावा है । फेफ्डों मे बा 
की मात्रा बढने से रेचक की प्रेरणा होती है। मस्तिष्प में क्वाम्ल वी अधिकता और प्राणवायु की कमी 
में एकदम उनवी विरोधी प्रत्रियाओ का स्फूरण होता है। क्तु मन के निश्चय से हम उसे रोकते हैं! 
और एक दो वार ऐसा करने पर कु भक अत्यत धीरे-धीरे छोडा जाता है। जालघर-बंध कुर्म्मक सं 
से रोके रहता है। रैचक मे वीच बीच मे पूरक के लिये प्रेरणा मिलती है वर्वाम्ल की फैफड़ो में वेट के 
मात्रा रासायनिक सबेदना द्वारा रेचक वी प्रेरणा देती है। वायु का फेफडो में वढा हुआ निपीड नरक 
प्रेरणा देता है। केवल मनोवल से एक दो बार इनका प्रतिकार क्या जाता है। जालूघर वर छगाने 7 
वुम्भक दृढ़ता से रोका रहता है। बध से रक्ताभिसरण, चेता सवेदना बहन और कर्ठस्स प्रथिका क्षण (६ 
भी प्रभाव पडता है। गले की वाह और आ-तर-केरीटिड रोहिणिया दब जाती हैं, वॉरोटिंड अर्स्पिर्िद भी 
बदसा हो जाता है फ्ल्त" रक्तचाप कम होता है। हृदयगति धटती है, और एक अनोखी शञार्ति 
घेतना वी व्यापती है। मज्जा रज्जु ( 59079 ००० ) के ऊपर अग्र मे रक्त पोषण अधिक पहुँ चता 
ध्यानासन की बैठक के कारण भ्रोणी (पेल्ह्विक) द्वारा मज्जारज्जु के नीचे वे अग्र मे भी अधिक रक्त पोषण पहुँचती 
है। ब्हेग्स चेता भी-सथटन काय मे प्रभावशील हो जाती-है- फल्तः प्राणायाम द्वारा एव र्घा 
ओर आनदमय अवस्था स्थापित हो जाती है। चित्त का अवधान श्वसन गति से बद्ध रहेगा हैं। शा आय 
ऊँची उठकर शरीर मन को उच्च स्तर से देखने लगतो है। मन मूक्ष्मता और सबेद्यता और बुर्द्ि बे 
मूटगामिता बढती है और श्वसनाख्ठ मन सहजता से एवाग्र होने छमता हैं॥। फेलत' (२४२९ ५३ 


है 
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निर्देशित) ज्ञान वे आवलन मे बीच में आनेयाले परदे हट जाते है, बुद्धि प्रज्ञा जंसी त्रैज हो जाती है और 
शात निमल, एकाग्र मन धारणा वे लिये योग्यता प्राप्त कर लेता है। कुम्भक से फेफड़े कर्बाम्ल का अधि- 
क्त्व सहने वे लिये आदी हो जाते हैं। जालधर-बध के बिना न कुम्भक दढ़ता से रोके रहेगा, मस्तिष्क मे 
कर्बाम्ल वी अधिव मात्रा पहुचेंगी तथा हृदय चित्त शरीर वी धारणा ध्यान के लिये सिद्धता नहीं होगी । 
रेचव' शवयाधिक धीमा और साववाश करते हैं । कर्बाम्ल वी अधिक मात्रा बहुत देर मे आवश्यक, 
उतनी कम हो पाती है। प्रश्वास के साथ मन विमुक्त सां और बोक रहित हो जाता है। तथापि 
रेचक इतना दीघ न करे कि साधक प्राणवागु वी कभी से तड़पने छगे। दीघ॑े रेचक से स्चित दूषित 
हवा अधिक से अधिक बाहुर निष्कासित हो जाती है। फेफडा की धारणा जञ्वक्ति बढती है । दीघ रेचक 
द्वारा अधिक वर्वाम्ल सहने की शक्ति फेफडों में आ जातो है। दीघ प्रश्वास से शरीर मन के तनाव घट 
जाते हैं। रेचक द्वारा पेट मे निपीड बढते हुए पाया गया है । प्राणायाम मे श्वसन वी सर्वेदता यत्रणा, तथा 
सवेदना प्रतित्रियात्मद यत्रणा अधिक क्षमता प्राप्त करतो है। प्राणायाम का अभ्यास भी साधक का 
नियन्त्रण अनुकपी से कुछ घटाकर परानुकम्पी के चेत/ शाखा के अधिकत्व की ओर ले जाता है । 
प्राणायाम दीन श्वसन से बिलकुल भिन्न है। शरीर मे अधिक प्राणवायु श्योपित करने हेतु 
दीघ श्वसन क्या ज़ाता है। कपष्टा के बाद श्वसन आप से आप दीघ हो जाता है। स्वेच्छया भी दीघ 
श्वसन वा सहारा लिया जाता है। दीघ श्वसन में मन का श्वसन से सहक्‍ाय अनिवाय नही है। दीघ 
श्वसन में कु भव अवस्था नही होती, न पूरक, कु भक, रेचक' वी कालावधि में निश्चित अनुपात होता 
है। एक मिनिट में चार था दो ही प्राणायाम तक सामान्य साधक पहुचता है। दीघे श्वसन प्रति मिनिट 
२० से ३० या अधिक बार भी क्या जाता है। प्राणायाम जैसे बंध दीघ श्वसन में नहीं होते और 
पेट थोडा सा आदर खिचा हुआ नही रहता । थकान दूर करने के लिय दीघ श्वसन उपयुक्त है। क्र्बॉाम्ल 
की बहुत कमी से, श्वसन के परिश्रम से, और जल्दबाजी से दीघ श्वसन हानि पहुँचा सकता है। मन की 
शाति के लिए तथा चित्त के उन्नयन म॑ दीघश्वसन वा बुछ मुल्य नही है । 
प्राणायाम हठयोग का प्रमुख आधार है, मत का समभ राजयोग वा आधार है। अध्टाग योग के धारणा; 
ध्यान, समाधि य॑ अग राजयोग के हिस्से है। प्राणायाम आसन जसे ही मनोकायिक स्वरूप क्रा है, और 
उसमे आसनी से कायिक अश कम और मानसिक अश्ञ ज्यादा है। प्राणायाम द्वारा रक्त में प्राणवायु का 
शोपण अधिक क्षमता से कराने का उदिष्ट रहता है । भशुद्ध रक्त प्राणवायु से शुद्ध करके शरीर म्‌ सब दूर 
पहुँचाने से शरीर स्वस्थ रहता है। व्यायाभो के द्वारा हृदय. और फेफडो की गति बढाने के बदले प्राणा- 
याम श्वसन से सीधा सम्बध रख के उसके द्वारा प्राणवायु के श्योषण की सापेक्ष क्षमता बढाता है । 
प्राणवायु शोषण नही बढाता, कुछ कम ही करता है। क्लतु शोषण की क्षमता बढाता है । रक्त की जो 
भी महत्तम शोषण क्षमता हो वहाँ तक पहुँचना चाहता है। फंफडो में कुछ ३०-३५ करोड वायु कोश 
होते हैँ। ८ वप की आयु में कोश वी सब्या महृत्तम हो चुकी रहती है और उसके बाद बायुकीचां का 
आवार बढता है, सख्या नही । ८वें बध भे बालक को उपनयन ,विधि के साथ सध्या' द्वारा प्राथयायाम की 
दीक्षा दी जाती थी। वायु वीशो के परदो का क्षेत्र कुछ ५० चौरस सेंटीमीटर याने हमारे शरीर की 
त्वचा थे क्षेत्र से कुछ २० गुना होता है। रक्त मे से कर्बाम्ल वायु वायु कोश में घुसता है और वायुकोश मे 
का प्राणवायु रक्त मे प्रविष्ट होगा है। रक्त और प्राणवायु वायु-कोश दे परदे के दो बाजू म रहते है पूरक 
और कुम्भक के २० २५ सेकड के काला तर मे रक्त के कुछ २५-३० चक्‍कर वाशुकोश परदे के रक्त 
वाहिनियो से हो जाते हैं। इस प्रकार रक्त थोडा थोडा सा प्राणवायु शोपते हुए आगे बढ जाता है। यह 
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गणित से बताया जा सबता है । इस प्रवार वायु से प्राणवायु का सापेक्षत अधिव अश रक्तमे से दिया वहा 
है। हृदय गति पर भी इसवा विश्वाति कारव प्रभाव पढ़ता है) पद्‌ त्रिया, बपालमाति ओर बाह्य बुर 
से श्वसन मांग साफ होता है और श्वसन यत्रणा सजयूत होती है। नादी शोषन (अनुलोम विदोग) 
नथुनों को विभाजित करने वाले परदे ( 56क्लॉणा॥ ) गा मध्य से विचलन और दुछ वक्ता रौद देते 
हैं। उसे कुछ दुरुस्त भी करते हैं। उज्जायी प्राणायाम कठ और फ़ुफ्फुस द्वार साफवरता है। मिल्तारी 
प्राण्ययाम नासिका प्रविष्ट बायु को आवश्यक मात्रा में आद्रतायुक्त बर देते हैं । 
फेफडो के ऊपरी भाग में जहाँ नलिवाओ में वायुबोश नहीं रहते वहाँ बद्ध होने वाली हैं 

प्राणायामिक शोषण मे सहभाग नही छेती । भम्प्रिवा प्राणायाम से इस विभाग म से बंद्ध दूषित हवा हीं 
सापेक्ष ग्रमाण घटा दिया जाता है। श्वसन पटल और पेट वी सहायता से फेंफडी की ऊीव विस्तार 
3 यादा बढाया जा सकता है। और बायुवोशों थी अधिकतम सख्या श्वसन में योगदान देती है। बेंवछ सी 
अधिक फुछाकर फेफडो वी चौडाई वा विस्तार बढता है और बॉयें दार्यें सीमावर्ती वायुकीश अं 
लचीलापन गेंवाते हैे। वे फट जाते हैं और बेकार हो जाते हैं। इस व्याधि की ए फिल्रेमा वहते है। 
१२ १४ सें० भी० छाती फुलाने के धदले श्वसन-पटल वी ऊपर-नोचे होने वाली वेवल १ से० मी० 

है पु आग्रह से० मी० बढायी जाय तो श्वशन-पटल का क्षेत्र दुछ ५४० चौ० से० मी० होने ४ 
फेफडो का विस्तार पहले से (३--१) >% ५४०-१०६८० घ० से० मी० हो जायेगा | साथ हीं 
वायुवोश बाय करेंगे और उनकी जरा भी सख्या वेवार नही होगी । प्राणायामिक श्वसन श्वेत पटल 
सहायता से करने से अधिक ऊध्व दिशात्म और अधिव' कायक्षम होता है। फेर्फडी वी सावेधिक और 
समरूप विस्तार सर्व दिलश्लात्म होता है। अगर वायुकोश ऐसे विस्तार से नही फूलेंगेती 'प्राणवी३ 
कर्बाम्ल! की लेन देन मे भी वे सहभाग नही ले पायेंगे । केवल बुछ वायुकोश अधिक से 
नही । रक्त सपृक्तता से अधिक प्राणवायु शोपण नहीं कर पाता। अत अधिक रक्त वीं मात्रा वायुकीश 
मे प्रविष्ट प्राणवायु के सामिध्य मे लाना उसका अधिक साक्षेप क्षमता से शोषण करायेगी । हर | 
करते के पूव फेफडो मे जो ऋण निपीड होता है, वह जैसे बाहर की हवा नाक से खींच छेता है उंती 
प्रकार, ये ऋण निपीड बडी नीलशिरा से अधिक अशुद्ध रक्त हृदय से फेफ़डो मे खीच लेता हैं) पे 

चाल्व' बल भी बढ जाता है। कु भक भे फ़ेफडो मे हवा रोने रहते से श्वसन गति धीमी हो जाती है। 
फ़ल्त हृदयगति घटकर हृदय को अधिक विश्राम मिलता है। विश्राम काल (७५४००) मे नीली शिर्णे 
प्रेषित रक्त फिर से अधिक प्रमाण मे हृदय मे और हृदय से फेफडो म आ पहुँवता है | दीघ 
(५५४६0॥७) काल के बाद में होते वाला हृदय सकोचन (59७0|8) अधिक जोर से होता है. और शा 
सचारणाथ अधिक रक्त देता है। शरीर मे और फेफडो मे रक्त पहुँचाने का प्रमाण बढाता है। 58# 
अधिव देर कुम्भक (और रेचक) रखने मे मस्तिष्क में प्राणवायु की कमी (900%9) जीने 

फ्लत' मस्तिष्क वी सूक्ष्म रोहणिया (०७0॥॥89) खुल जाती है। बु भक मे इनका खुलता 
यो अधिक रक्तपोषण और ताजगी देता है। रेचक अधिक धीमा होने से वायुकोश वा सवीचन धीमे गा 
से होता है और वायुकोश के परदो का लचीलापन और का्यक्षभता दोनो दीर्धीडत रेचक से बनी रहती है! 
सामायत फेफ्डो की प्रवत्ति जोर से रेचक का प्रतिकार करने की रहती है। किन्तु धीमे रेचव से गे 
विरोध किया जाता है और सावकाश रेचक शतक का काम वरता है। एवं आत्मतिष्ठ धार्ति 


बह में फल जाती है। प्लाविनी और मभूच्छा छोडकर ऐसा सुखद अनुभव भय प्राणायाम 
नताहै। 
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हृठयौगिक प्राणायाम का अभ्यास ही अधिक होता है। पातजरू प्राणायाम में कुभक 
अनिवाय नही है। अर्थात १४२ अनुपात भी अथ नहीं रखता । श्वसन और प्रश्वस्तन धीरे-धीरे करने 
से हठ प्राणायाम के आशिक फल पातजल में मिलते हैं। श्वास प्रश्वास पूण रोकना प्राणायाम की एक 
क्डी मात्र है। अधिक फायदेमद है, क्लु सतक्ता से काम मे छाना आवश्यक है। पूरक, कु भक, 
रेचक वी परिभाषा पातजल प्राणायाम के सदभ मे अथ नही रखती । पातजरू प्राणायाम वुछ अधिक 
सुरक्षित है। बाह्मवृत्ति प्राणायाम कालवाह्य हो चुवा है। दीधकाल अभ्यास से धीमे गति के कारण 
पातजल प्राणायाम अधिक आध्यात्मिक मूल्य रखता है । 
दीघकाल प्राणायाम ने अभ्यास से प्रत्याहार की अवस्था प्राप्त की जाती है ऐसा स्वामी 

विवेशानद अपने “राजयोग पुस्तक में लिखते हैं। प्राणायाम में मन अवधान द्वारा श्वसन 
गति से जोडा जाता है। धीरे धीरे श्वसन गति धीमी धीमी होती जाती है। साथ साथ मन 
वी गति घटते-घटते शू-यप्राय होती है। मत का केवछ श्वसन से सम्बध था। वह भी अब 
समाप्त होने छयता है। मन और इीद्रेयो का सम्बन्ध टूठ सा जाता है। इनिद्रियाँ मत के बिना अपने 

अपने विपयो का न सन्तिकप कर पाती हैं और विधय पराह्मुख होके मन मे विछीन सी हो जाती है । 

इरद्रयो का ससार वे' विषयो से वापिस छौट आना ही प्रत्याहार है। इन्द्रिया का विपययुक्त आहार 

बाद सा हो जाता है इद्द्रियाँ चित्त वो अब बाहर खीच कर नही ले जाती । दीघ प्राणायाम से ईई[€द्वियाँ 

ससार सम्पक से वापिस लौट कर स्थिरप्राय मत में एकात्म सी हो जाती है। घेरण्ड सहिता आदि 

में प्रत्याहार वी कुछ साधना दी है । वे सब माय सनके विराग और ह्वतनिश्चयता ने भाव हैं। उनके 

द्वारा भन का दा द्रयां वा सहाश तोड़ दिया जाता है। इसका मनोर्वेज्ञानिक मूल्य अवश्य है। लेकिन 

बहुत ही वछशील और आत्मनिश्चय पूर्ण मन ही इस सोपान को चढ़ चकेगा । _स्वविषयत्त प्रयोगेवित्तस्य 

स्वरूपानुकार इब इज़ियाणां प्रत्याहार | २ ५४ | प्रत्याहार मे इद्रिया अपने विषयों की ओर नही जाती 

और उनका सर्निक्प नहीं करती । तो ससार वे' विषयो से भुडकर चित्त जसे स्वरूप ले लेती हूँ । चित्त 

में लीन हो जाती हैं, ऐसा पदजलि लिखते हैं। फलत इच्द्रियाँ ( चित्त को ) पूण वश हो गयी सी हो 

जाती हूँ ॥ तत परमावश्यते द्रयाणाम्‌ ॥ २ ५४५ 


अ-तरग साधना घारणोा, ध्यान और समाधि 


प्रत्याहार तक वी साधना साधव के झारीर-मानसिक प्रयत्नो द्वारा की जातो है। उनमे बाह्य 
प्रयत्तो का सहारा काफी रहता है। धारणा, ध्यान और समाधि आदि अतरग साधना में मानसिक 
प्रयटत तो रहते हैं। कि तु ईश्वर की कृपा भी आवश्यक समभी जाती है। मन में दृढ श्रद्धा और 
कृंवल्य की आत इच्छा आवश्यक है। फिर आत्मवरू से ही अपना आतरिवः स्वरूप बदलते हुए क्लेश- 
कर्मादि रहित विशुद्ध विशेष पुरुष-ईश्वर जैसे दिन प्रतिदिन होते जाता है। वह खुद को परातजरू-योग- 
प्रणीत ईश्वरत्व (यो०सू० १ २४-२६) के ढाँचे मे ढाल्या है। ईश्वर मे खुद को लीन नहीं करना है । 
उसके ज॑ से हीना है । ईश्वर की पा सही सही ईश्वरत्व का समभना और केवल बसे ही हो जाने मं 
अपनी वासना, अहता और प्राइतिक सव जडता त्याग देना है। समाधि ली नहीं जाती, रूग जाती 
है। नींद के लिये हम तंयारी करते है। कितु मस्तिष्क के वेद्र क्षीण हो गये हो और शरीर अच्छी तरह 
शिथिल हो चुका हो तभी नींद आयेगी । हम बडो की इषपा को भाषा वे आदी हो गये हैं इसलिये इसे भी 
कृपा मान लेते हैं। हमारी योग्यता न होते हुए भी ईश्वर हमे कंबल्य भेंट कर दे ता वह ईश्वर अयायी, 


प्रज्ञा प्रदोष/४५ 


पक्षपाती होगा । योग दशन वा ईश्वर ऐसा नहीं है। आदश चित्र जैसे वह रफुरण मात्र है। हमारे 
मन की ही ईश्वरत्व वी प्रतिमा मनोवैज्ञानिक स्फुरणमात्र हेँमे देती है। वेशबधरिवत्तत्प धाएग 
॥ यो० सू० ३-१ ॥ साभिचत्र, हृदय पुण्डरीर जैसे शारीरमस्‍्थ स्थान पर हम चित्त केदद्रित बे हैं। 
धीरे धीरे अय विषय, भाव और विचार, हम उदासीन वृत्ति से हमारे अवोध मत से निवालवर बाहर 
फक्ते जाते हैं। वेवल घ्यान वे लिये चुना हुआ आदश चानचक्षुओ वे सामने बच जाता है, और हरे 
हम एक्रूपता पा छेते है। आदश ध्यय वे प्रतीव में हमारी अहता, “ै-पन, और समी इच्चाए है 
जाती है। हम ही आंदश हो बैठते हैं। बाह्य या आतरिय स्थान या प्रतीवः धारणा के लिय हैं तने 
हैं और उससे एकता वा प्रत्यय लेते लेते उससे भी परे उसवे प्रेरणा स्ोत परम परुष्त चतय मे हम सुई 
को खो बैठते हैं। धारणा विपय वा ही प्रतिक्षण अनुभव हमारे चित्त पटल पर होता यही ध्यान है और 
खुद को ही भूल जाना और अतिम पूण विशुद्ध पुर्पचतस्य रुप से पाना समाधि है।.तत प्रत्ययकताती 
ध्यानम्‌ । ३ २ ध्यान में एकमेव धारणा विषय का प्रत्यय आते रहता है। छोप पानेवालो प्रत्यय और 
उसकी जगह आने वाला प्रत्यम एव सा होता है तब “ध्यान लग जाने का अनुभव होता है। मैंव 
तदेवाथ मात्रमिर्भासे स्वरूप शुपसिव समाधि ॥ ३ ३ पातजल योग ने भाष्यवार व्याप्त लिखते 
“ध्यानभेव ध्येयावा रनिभर्सि प्रत्ययात्मकेन स्वरूपण शूयमिव मदा भवति ध्येयस्वभाववेशातदा समाधि 
रिव्युच्यते ।। “ध्येय से एक्त्म्य पावर ध्येय का ही प्रतिक्षण प्रत्यय आते आते चित्त शूयसा हो जाता है 
तब ध्येय स्वभाव द्वारा प्रकाशित परम चेत य पुरुपतत्व ही बचता है। क्योकि हमे ध्याता भी की 
वन जाते है और खुद को पाते हैं। यही समाधि है। चित्त अपना स्वतत्र ह॒प गंवा देता है। 
लीन होता है। ध्येय भी स्वयप्रकाश् शाश्वत चैतय ही रहता है। बोई नकव: त्रिगुणात्मा 
नही रहता । 

किसी पद्मासन आदि मे ध्यान में बैठने पर बया होता है इसकी भ्रत्रिया अतरग साधना मे है 
प्रकट होती जाती है। प्रत्याहार द्वारा वाह्य ससार से हमारा सम्बाध द,ट जाता है। हमारी चैपत 
पदल पर अब हमारा चित्त ही हमारे सम्मुख रहता है उसे हम निमल और एक्काग्र करते जाते हैं। गा 
मूति अय वस्तु मत या विचार हम घारणा के ल्यि लेते हैं। उसपर हमारी बोध शक्ति वे द्वित के 
है। चित्त मे आय विरोधी या सल्ग्न विचार, भाव या प्रतिमाएँ उठती जाती हैं | उनको हैंमे 
अरिप्तता से, उदासीन दृष्टि से साक्षी भाव से देखते जाते हैं। अवोध मन के सवअय (वासनार्ती £ 
अहता सर्म्वा धत) विचार निष्कासित होते जाते हैं। चित्त की गन्दगी निकल जाती है! चित्त तिर्मर् होते 
जाता है. एकाग्र होते जाता है, सूक्ष्मग्राहो और मूलगामी होते जाता है। विशुद्ध 37 चैत य वी दप्दल 
हम मे जग जाता है ।  पटिलि केवल ध्येय ही हम देखते रहते हैं। अत मे एृर्प चैत-य ऊँ सा ही हमारे 
आ तम रूप में साक्षात होता है। ध्यान काल मे हम जागृत, सतक' ही रहते हैं। किन्तु ध्येय से ध्यीर्ती 


एकता पाने पर उनमे ध्यानात्मक सक्रमण नही होता और घ्येय वे वेश मे हमारे चेत य॑ वी ही हम साक्षी 


बरते है । 

____ हम प्रतिसेकड बुछ ग्यारह भिन्न मिन वस्तुआ के श्रत्यय मनपटल पर आते हैं। बोई गण रू 
जैसे ध्येय को उत्कटता से चमचक्ष्‌ द्वारा देखते आखें मूद लेने पर गणेश की भूति बोधन चर, 
है। बीच बीच मे आय अवोध मनम्क विचार भी चेतना पटल पर उठते हैं। विद उनतें 
के सेवे क्षीण होइर तिरोहित हो जाते हैं। केवल ध्येय बा ही भ्रत्यम भाता रहता 
४०% ध्यय मे प्रत्यय ( प्रति सेक्ड ग्यारह प्रत्यया मे से) आने लगते हैं तव धारणा शुर्ड हो जाती है। 57 


४६|प्रता प्रदीष 


प्रति उर्दी 
हैत 3 


महीने या वर्षो के बाद प्रति सेकेंड ग्यारह के ग्यारह प्रत्यय ध्येय के ही आते हैं। वहा धारणा ध्यान मे 
परिणत हो जाती है। फिर हम चित्त को और खुद को भी भूछ जाते हैं। उद्बोधक चित्त को लाँघके 
उसके ऊपर उठ जाते हैं। हम हमा) विशुद्ध, मुक्त, बुद्ध चेतय में स्थित अ्तिम 'स्व को पा जाते हैं। 
यही समाधि है। निम्न आक्ृति में प्रतिसेवोंड १३१ प्रत्ययो का स्वरूप कंसे बदलते जाता है और तमश 
सामाय मन >>»धा रणारूप मन->ध्यानस्थ मन-*ध्यानातीत चैतय स्थितत्व (समाधि) ये रूपा-तर केसे घटते 
जाते है इसका वालिक आलेख दिया है। एक रेखा ->वकुछ दिनो वा अतर, दो रेसा >> बहुत दिनो वा अतर 
तीन रेसा >"दीघ कालान्तर, 0 अहता, चित्त वी स्वत वी चेतना, गरन्‍ू गणेश, स्व रू" स्वक्ीय, १-पत्नी, 
पुरूपत्र, ककया घ्घर, व्य"व्यवहार, शब्ल्टात्रु, भरभविष्य चिता, स्म>गत स्मरण, कु--कुत्ता, 
प्र>प्रतिवेशी पढोसी, अचच्भय वुछ इत्यादि । 


२१५ ३ ४ ४५ ६ ७८ ९ १० ११(सेवड वे भाग 
वालातर (ग) (ग) (प) (स्व) (व) (9) (अ) (घ) (५) (भ) 
धारणा शुरू (ग) (ग) (ग) (ग) (घ) (व्य) (प) (प) (+) (प) (सम) 
(ग) (ग) (गे) (ग) (ग) (गम) (५) (घ) (पु) (ग) (अ) 
घारणा को ध्यान मे 
परिणति (ग) (ग) (गे) (गे) (ग) (ग) (ग) (ग) (ग) (ग) (ग)[सब ग्त्यय(ग) के 


समाधि प्रारम्भ (ग) (ग) थे गग(ग) ग॒ ग गरम रईग) 





समाधि पृणत्व. गे ग गेगय्ममगम मग ग ग गरग भग 





निर्वीज समाधि 


धारणा का दृढ होना ध्यान है । ध्यान मे अहवीध तथा चित्त का भान गेंवाना और द्रष्ट्ृत्व का 
आत्मप्रत्ययनत्समाधि । 

ध्यान मे अवीध मन की वासनात्मक, दवाये गये विचारी और भावों का चेतना स्तर पर आना 
और तक से उसको त्यागना पडता है। ध्येय के अतिरिक्त आय सभी विषय के प्रति अलिप्तता साक्षी भाव 
रहने से अ य विचार क्षीण होते मन पटक छोड जाते हैं। पद्मासन में बेठना। प्राणायाम करना । 
फिर कार जप या सो5हम जप करना फिर धारणा वस्तु को स्थूल रूप मे देखना, उससे सर्म्बाधत 
वितक के प्रति उदास रहना । पहिले वितक, ज्ञान और अर्थात्मक ध्येय रूप दिखाई देता है। यह 
वितक सतापतति” । इसमे से केवछ स्थल अथ रूप बचता है तब निर्वितक समापत्ति होती है । फिर उसका 
सूक्ष्म वचारिक रूप चेतना मे आता है जब तव' उसमे शुद्ध अथ के सिवाय मिलावट है तब तक वह 
सविचार समापत्ति है बाद मे विचारों म न पकड जाने वाला उसका निविचार (विचारातीत शुद्ध) अथरूप 
दिखना निविचार समापत्ति है। वितक से निविचार का मानस प्रदेश - स प्रज्ञात मोग का गहरे होते जाना 
है > यही कनिष्ठ समाधि है । बाद मे शुद्ध सात्तितिक आनादरूपता और उसके बाद शुद्ध अस्तित्वात्मव 
चैत-य तत्त्व दशन । इसके बाद व्युत्यान मे भी इच्छाएँ वासनाए, अहृता जडता मिट गयी दिखती है। 
यह निर्बीज समाधि है। इसका उत्हृष्ट पूृण रूप - धममेघ समाधि ८ यही क्वलल्‍य का श्रवेश द्वार खुद को 
शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, रूप में आत्मत्यित पाना है क्लेशकर्मादि सुख दु ख रहित यही ववल्य है । 
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ध्यान से अव्यवस्पित और असघटित मंत्र एज्याप्न कौदव्यपूष तथा प्रातिम होता जाता है। शा 
अपने भावा तथा विचारा मे उद्गम स्थात ता पहुँपवर रग सरयगा मो दूर हटात जाता है। बलमु् 
होवर सुद या आ तम नित्य चेतय स्वरूप सोजना है । बुत गहर में गये घारघाटयाने एव हीसयई 
जा पहुचते हैं। ध्यात द्वारा हम आगरिय सुगयाद और शाति मा प्राप्तक़ात हैं। साद पर, खाल ५९ 
सोन्‍ह्म पर या अप्य विसी से भी अवधाय जोड़ा और सन विमठ और मौद्धितमरा मै, दुष्ट विवाए, 
वासना सभी का साहिस्य अछिप्त भाव से शोध मर। । सपय गरमने मा छास्य शगारम होते उतको मत 
टिफे रहने वो राक्ति और संधि संत दो । यथा गाह मात निमश होगा जाता है। जम वह तिमर 
होता है बस एयाग्र, सूदषम मूटगामी, प्रातिम चाता जाया है। स्थिर होता है। चेतना व्यापक बतेते जारी 
है। (अयांघ) मन वी वासनाएं, गदगी और अहा जाती रही है । परम त्ातिति, सुगवाद, आते 4 प्राण 
होने हैं। ध्यान वे अभ्यास से प्रचायुक्त मूट्म दब्टि, सजवचीहन्मत्पाववपरीयताय से हम एवहम्य पाल 
होता है । है 
यह नियम यद्यपि आसन मे पह़िते ही यम तिसम इस दो अगो या विचार पतजलि बरतें हैँ तो 
भी उनवा स्वरूप समभना आसन से समाधि तय मे प्रात्यालियः अगा वो संद्धातित और बैतातित दे: 
से जानने पर ही यथायता से हो सकता है। अहिंसा, सत्य अस्तय, पग्रद्मायय और अपरिय्रह थे पावि 
(निवेधपर) यम है जो साथय वो समाज से, नौतिब-पनों से जोड़कर साधर को असामाशिकताओ 
यचाते है। और समाज वो उसके परम हठिल में सराउभूति और सहयार सद्मावना देते हैं । व्यप्टि-ब्यप्ट 
व्यप्टि समाज के सत्र सधप यमो वे” पालन से मिट जाते है। अधिसा ८मन वाणी शति से जिसी नी 
दुस नही देना हिसा नहीं करना । विचार वाणी और श्ति में प्रेम और आत्मीयता हटाना । विचार 
उच्चार और आचार वी एवता याने सत्याचरण । अस्तय5 चोरी नही यरता । किसी ने श्रम 
या श्रेय को नहीं छीनना । अपरिग्रह ८ अनावश्यक का संग्रह नहीं बरना। ब्रह्मचय ८ कामवासता वीं 
शिकार नही होना कितु व्यापवः अर्थ मं अपनी ानेद्रियाँ और कर्मी द्र्यां तथा मत वी टाक्ति स्यथ 
नही करना । ग्रह्मचय से शक्ति-सचय होता है। मनोवज्ञानिक प्रक्रिया से इस टाक्ति वा कला साहि 
विज्ञान या अध्याप्म के लिये उन्नयन क्या जा सबता है। अन्न से प्राप्त ऊर्जा ही ऊप्मा रातायतिर 
रनायविक, शारीरिक, मानसिक बौद्धिक, सृजनात्मक आध्यात्मिक रूप ले सकती है और ब्यत्तिमत्व उ 
श्रेणी का बना सकती है। हिसा चोरी, असत्याचरण और समग्रहप्रियता शक्ति का ब्ययमात्र है 
शक्तिसचायक है। और साधक का समाज से सामजस्य स्थापित करत हैं। अहिसा, अस्तेय। हम 
तथा अपर्ग्रह सत्याचरण के ही पहलू है । जैसे असत््य से नुकसान वरना हिसा तथा स्तयाचार है 
सत्याचरण की वचना है । 
शौच, सन्वाप, तप स्वाध्याय और ईएवर-प्रणिधान ये पाच नियम पतजलि देते हैं। मे ले 
मत्व निमल समाधानी, समथ, ज्ञानसम्पत्त करने का और वैश्विक उत्क्राति से उसे बाँधने की तरीबी 
है । हमारा शरीर स्वच्छ रखना नेति धौति आदि से शरीर की आतरिक सफाई करता। कर्म श्री 
आसक्ति अहता छोडक्र मन निमल करना । फलेच्छा, ममता अहना छोडकर कुशलता से कम करके ड' 
इश्वरापण करना । यो क्मयोग से चित्तशुद्धि होगी, और आत्मज्ञान प्राप्ति का अधिकार उससे सिलेशी ' 
मन की तृप्त समधघानपूण वृत्ति ही सःतोष है। शरीर मन, बुद्धि वी पराकाष्ठा का विकास # है हु 
इन तीना की सामथ्य सयम और सश*ने को शक्ति बढाना यही तप है। क्षमता बढाने में जो भी व 
पड़े वे स्वीकार करना सत्य सुदर मधुर हितकर बोलना वाणी व तप है। चारित्य और विवेक में 
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भी तप हो हैं। 'स्व' का अभ्यास करना स्वाध्याय है । ईश्वर के स्तोव-पठन से अत ईश्वर तक पहुँचना 
ईश्वर प्रणिधान है। सब में ईश्वर और ईश्वर में सब देखना । विश्व का आध्यात्मिक उत्ताति कया 
चक्र चलाना। ईश्वर के हस्तक बनाना और उसके लिये ही सब कुछ करना। योगी अरविद ' ूर्ण 
योग में मन, उच्चतर मन, प्रवाशित मन, अन्त प्रज्मन, अधिमानस और अतिमानस द्वारा आध्यात्मिक 
उन्नति का चित्र खीचते हैं वह ईश्वर प्रणिधान का ही माग हैं। यम नियमों पर अधिष्ठित यीगसाधना 
बरने से हम सत्य, शाति, सुसवाद को खोज में तिक्‍ले आनद-यात्रों बन जाते हैं। पातजल के मन- 
शाति के उपाय (यो० सुृ० ३ २२-३५) अभ्यास और वंशग्य, उत्क्याति और प्रतिप्रसव, अभ्यास और 
दैराग्य तथा बलेशमोमासा इन सबका वैज्ञानिक अधिप्ठान है । ७ 
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स्मृतियां में नीतिशास्त्र 
डा० ३० रा० जोशो 


आपूतिर युग मे जीति रो ” तराबद एवं आशध्य का दिपाए प्रवयोहिीञ वर हे हिए प्रचुड 
होता है। एु प्राघीात वार मे मारतीद बिद्या। जीति मघझा तय इसे शग” भा प्रधा रत मं राजदाति 
पा अय मे उपयाग परत थे। जगे हि वामाहर एस चुर पे एप गीवियास्त ते ताम गे ही प्रतिद् हैं। 
इतना ही पही अपितु एल्मीपर, आउमरट, घडेर्गर, वीजाठ, धरिषर मिश्र आदि राजनपतों ने मत 
प्रयो के नाम थीति बह्पाद, जीविया हरा जीविरशात्तग, जीविमयुस, राश्रराश ढ रो हूँ । 
श्रीमद भगवद्गीता म प्राप्त नीविर्स्मि जिगीपताम्‌ [गी ००३८), हवा जीतविमीमम्‌ [गी०१६ ५६] 
आदि वचन से मटाभारा मे रखयिता थीति घामइ का अभिप्राय राजगीति पर ही माय ७ एगसा रपट बसे 
हैं। कितु व्यवहार में प्तंव्य रपा अपराष्य था बिघार इस अप मे भी जीतियश” वा प्रयोग से ्द्रि 
प्रभृति दारा उपएब्प होता है। बीगवयी छत्ी में जीविधासंत महू धार प्राश्यायय ५ हिवा द्वारा इऐर्क 
'एथिक्स! ये पर्याय ये रुप मे प्रपशित है। एपिक्स आपारधास्त्र है। उसे 'साथास आफ मारस्स के 
रूप में जाना जाता है। इग शास्त्र से अपया वया कतडय है, गया अवलब्य है। इस गतब्याततद 
निणय या यया निष्पप हो सवता है, इनपा स्वरूप समभार हम अपी आपारमसहिता तिस्पित गए 
सकते हैं। अग्रेजी 4 /08। 'मौरए! नर ये टिय हम हिंदी में 'नीतिविषयंय अबया जतित पर 
वा उपयोग वर सबते हैं। भारतीय परम्परा मे मतठतता यो विणय प्रमगुत्ता, स्तृतिग्रया एॉ 
निवधग्रयों ये! आधार पर किया जाता है। वितु घममूघ्र प्रभृति प्रया मे यह नीतिविधार 
प्रवृत्ति” 'बचनात्‌ निवृत्ति,/ 'धमनास्त्रने! परों यहा तो बरपा, और ते बरो वहां तो तू वरना; ईसे रूपम 
प्रतिपादित है, ऐसी जनसामा-य वी भावना है रितु वह पूणरात्य नहीं है। छोगमाय वोट गगाध 
तिलवजी ने श्रीमद भगवदगीता रहस्प लिसवर भारतीय धमग्र पा ये आधार पर बतव्यावतब्य विचार 
किस सूद्ष्मता से होता है इसे सुचार रूप से प्रतिपादित किया है। इस नियध में मूल स्मृतिप्रयो मे 


कतेंब्य एव अक्तव्य या विचार, नौतिविचार विस तरह से उपलब्ध है, इसे प्रस्तुत बस्‍्न वी विनम्र 
प्रयास है । 


नीति का स्वरूप 


“मीति” यह दब्द णीज [ प्रापणे ] इस धातु से अधिवरण अथवा बरण इस अप मे वितन प्रत्मय 
जीडकर व्युत्पन्न होता है। शब्द बल्पद्र प मे “नीयते सलभ्यते उपायादय ऐहिवार्मुषि 
अनया वा नी अधिकरणे करणे वा वितन”” इस प्रकार से नीति छाब्द बा विवरण प्राप्त होता ! 
व्युत्पत्ति के अनुसार जिसमे या जिसके द्वारा ऐहिएराः तथा पारलौविव वल्याण वे! साधक उपायो की 
होता है उसे नीति कहा जाता है। जिससे अभ्युदय तथा निश्रेपस साध्य होते हैं-- 'बतोअमुदरग 
श्रेसससिद्धि स घम * इस वेशेपिक सूत्र मे प्रतिपादित धम के रृक्षण को देखते हुए नीति एवं धम यानि 
लऊूगते हैं। धमम शब्द अनेक बार क्तव्य अथ मे प्रयुक्त होता । मनु का वचन है “ये क्श्चित कृस्यर्चिय 


द््त 
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धर्मो मनुना परिकौतित ॥[ मनु २-७ ] इस दृष्टि से भतृ हरिरचित नीतिशतक में नीति शब्दों से जिन 
कृत उयो का प्रतिपादन क्या है उहें हमे समझना है । भतृ हरि वा वचन -- 
प्राणाघातापक्‍िवृत्ति परधनहरणे समम , सत्यवाबय 
काले शकत्या प्रदान युवतिजनक्थामूरूभाव परेणाम्‌ । 
तृष्णाह्तोतों विभड्ी प्रुपु छू विनय सवभुतानुरुम्पा 
सामा-य सवशां/त्रेण्वनुपहत्तविधि' श्रेयसामेष पन्‍या ॥॥ 
विसी वी हिंसा न वरना किसी भी जीव को थीड़ा ने देना, दूसरों बे” धन का अपहार न करना, 
सत्यमापण, उचित अयसर पर यथाश्क्ति दान देना, दूसरो को तझण स्त्रियों वे! बारे मे चर्चा न करना 
छाठसा वा त्याग करता, गुझजनो के विपय में सम्नता, सभी प्राणियों के विधय मे दबाभाव, इन बातों को 
व्यवहार में छाना यहीं सभी छोगों के लिये साधारण, सभी ध्वास्त्रो वो माय ऐसा मानव कल्याण का एक 
मात्र मार्ग है। भतृ हरि मे' अनुसार यह सव-शास्रसम्मत, सामाय वल्याण माग, 'श्रेमसाम्‌ एप पस्या ! 
स्मृतियों मे वणित है । 
मनुस्मृति के दश्विध धर्मी मे उसवा प्रतिप[दन अधिक स्पष्ट रूप मे प्राप्त हौता है। मनु का 
बचने हैं-- 
धृति क्षमा दमोपस्‍्तेप शोचमिश्ियनिग्रह* 
धीविद्ा सत्यमक्रोपों दशक धप्तलक्षणम्‌ ॥(मनु ६-२२) 
आये और भी सामाय धर्मों वा निरूपण एकबार मनुस्मृति में दशम अध्याय में आरप्त होत। है । जैसे-- 
अआहिसा सत्यमस्तेय शॉचमिद्रयनिपग्रह । 
एत सापाप्तिक धम चातुवष्मेंधधवो मनु ॥(मनु १०-६३ ) 
मनु के अनुसार अहिंसा, सत्य, अस्तेय, धौच एवं इरशद्धियनिग्रह का पालन यह सामाधस्तिक धर्म 
अर्थात धम का संक्षिप्त स्वरूप है। 'सामासिक यह द्वाब्द तिप्रभृति धूर्वोक्त दशविध धर्मों की ओर 
ध्यान खीचवर उही का यह सक्षप है ऐसा सूचित करता है। दशविघ धर्मों का पालन सभी द्विजो- 
उपनयनपूर्वव वेदग्रहण करने वाले ब्राह्मण, द्षात्रिय तथा बैश्यो के कत्तव्यों का निरूपण करना आवश्यव 
था तो सभी चतुर्वेों के लिये, सम्पूर्ण समाज के लिये अहिसादि सामाय घम बताए गए । इस श्लोक 
के चातुथण्पं पद से चातुवण्यवाह्य समाज से इस सामाय धर्म का कोई सम्ब'घ नही, ऐसी अरांति उत्पन्न 
हो सकती है। वितु पूर्वोक्त श्छोव मुलत चार वर्णों के अनुलोम प्रतिकोम विवाहो से उत्पन्न प्रजा का 
धर्म बताने के लिये आया है । इससे यह स्पष्ट है कि चातुवर्ण्यातगत समाज तथा बाहर का यक्चयावत 
समाज इन सब को सामामस धर्मों का परिपालन अवश्य कतव्य है ऐसा अभिप्राय स्मृतिकार मसलु ले अपना 
माम श्लोक में निवद्ध कर प्रवट कया है। टीकाकार कुल्लूक्भट्ट ने यह बात प्र*रुण ध्यान मे रखते हुए 
चातुवण्यें के साथ यह सकरज प्रजा का भी घमं है--प्रकरण सामर्थ्यात्‌ सकीर्णोनामप्यय धर्मों वेदितव्य 
[मनु १०-६३] लिखकर स्पष्ट की है । है 


दशलक्षणधम एव सामाजिक धर्म 


मनुस्मृति मे चार आश्रमो के निरूपण के प्रसग मे धतिप्रभृति दशविघ धर्म बताएं हैं। आगे ऐसा 
भी लिसा है कि ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ एंव सन्‍्यासी इन सभी आश्रमी वा पान करने वाले द्विजो 
को इस दशविध घम का आचरण परिश्रमपूर्वक नित्य करना है । 


प्रता भदौष/५१ 


घतुभिरपि घंवत निरममाथमिभिद्विज ! 
दर्शालश्षणको घर सेयितग्य प्रप्नत ॥। ! 
(मनु ६-११) 
पश्चात जो ब्राह्मण: दशविध धम या स्वरुप शास्त्र से जान सेते हैं। तथा उत्ता अनुष्ठान बसे 
हैं, वे (मोक्षएव) श्रेष्ठयति को प्राप्त करते हैं ऐसा भी यहा है। आगे दशम अध्याय में सभी समाज वी 
परिपालनीय अहिसा, सत्य, अस्तेय, शौच तथा ईं द्रयनिग्रह इस रूप मे धमस्वरूप प्रतिपादित वियां है। 
इससे यह स्पष्ट है कि मौलिक “यूनतस्त धमलक्षण अहिसा, सत्य, अस्तेय, शौच तथा दद्वियनिग्रह इस हीं 
मे ही माना गया है। यह दशलक्षण धम या ही स्षेप है। इसे इससे पूव ही निदिष्ट किम गया है । 
इन दशविध धम में उल्लिखित क्षमा (किसी का उपत्रार परने के बाद भी प्रतिशोध न लेना) एवं अक्ोव 
(ओध वा कारण होते हुए भी क्रोध उत्पन्त न होने देना)॥ * 
इन दोनो का समावेश अहिंसा मे होता है। वारण अहिसा वा अथ होता है प्राणीमात्र को पी 
नदेना। क्षमा शारीरिक प्रवृत्ति से सम्बद्ध है तो अन्रोध मानसिक प्रवृत्ति से। इन दोना वे इोर्णे 
अहिंसा साध्य होती है। दम (विकार हेतु होते हुए भी विवार उत्पन्न न होना), ध्ति (सतोष) एव 
इगद्रयमिप्रह उमागगामी (ई द्रयो पर काबू पाना) इन तीनो का समावेश सामासिक धर्मातर्गत श्िय 
निग्रह मे होता है। (इन्द्रियनिग्रह के अभ्यास से दम साध्य होता है, उससे घृति (स्रतो५) बढती है । 
अस्तेय (दूसरों का धन अनुचित रूप से न छेना), सत्य (ययाथ भाषण), शौच (देहशुद्धि एव व्यवहारणुडि 
इनका निर्देश स्वत्तत्र रूप से है। धी और विद्या ये दोनो धमलक्षण शेष आठ लक्षणों को धमहेंदुल 
प्राप्त होने के लिये उपयोगी होते हैं। कारण घी वा तात्पय शास्त्रज्ञान से है और विद्या आत्मश्ञार वी ओर 
सकेत करती है। इससे घम का अनुप्ठान करने के लिये शास्त्रतान आवश्यक है तथा उत्त के फलस्वृहप 
आत्मदर्शन का लाभ होता है। इससे स्पष्ट होगा कि घृत्यादि दशविघ घम एग अहिंसादि सामा ये 
परस्पर अविरोधी हैं। इससे प्रश्न उपस्थित होगा कि फिर मनुष्यमात्र के लिये दशविध धरम क्यो 
बताए गए। इसक्ा उत्तर स्मृति वी भूमिका स्पष्ट लक्षित करने से मिलेगा । स्मृति मे दशशविध धर्मों व 
निरूपण करने से प्रहले द्विजो के आश्रमधर्मों का निरूपण किया गया है। मानव किस क्रम से आत्महिंतं के 
निश्चित रूप से साध्य कर सकता है, इसका सुनिश्चित कारलूवद्ध वाग्रत्रम हमे भिछता हैं. गा? 
स्मृतियों वी यह विशेषता लक्षणीय है। 'विप्र इसका अध्ययन कर तथा आचरण कर अपना हित के 
करे! इस वचन से विप्र यह आचार/घधम के आदर्श के रूप मे समाज के सम्मुख रखने का स्मृति वा 2 
स्पष्ट होता है। मनु की प्रसिद्ध उक्ति-- , 
एतई शप्रसुतस्यथ सकाज्ञाद्‌ प्रजमन ।॥ 
स्व €व चरित्त शिक्षेरम पृथिव्या, सबमानवा ॥(मनु २) से” 
कुझुलेत्रादि मे ऊब्धज़ मरा विप्र से:विश्व के सभी मानव चारित्य वी शिक्षा श्राप्त करे ऐसा रे 
साभिमान देती है। इसका तात्पये यह दीखता है कि धिप्र सदाचरण का आद्रश्न उपस्थित ४ ९५ 
वेश्य उसवा अनुसरण करें और शुद्ध तथा चातुवष्य मे समाविष्ट तथा बाह्य सभी समाज उसे माए 
घलने का यथाशक्ति प्रयत्न करें, फलस्वरूप अ-ततोगत्वा सभी समाज उन्नत हो। चूँकि शुद्रो के ट्यि 
के: निरूपण के समय 'स्वधम को ज़ाननेवाले, घमप्राप्ति के अभिलापी, अय अ्रैजणिको के अपने रिं 
अनिषिद्ध आचारो कया अनुप्ठान करनवाज़े जो शुद्र वैदिक मत्रो से रहित नमस्कार मात्रोठ से वेश्वदेव हक 
पचमहायज्ञादि काय वरते हैं, उहें किसी प्रकार का दोप नही एवं सवत्र से प्रशय्ना 'के पात्र हैं 4 हे 


५५|प्रशा प्रदोष 


शुद्र असुयारहित द्विजातियों के सदाचरणों वा जिंस मात्रा मे अनुष्ठान करता है, वह उसी मात्रा मे इहलोक 
में उल्दृष्ट धनवर स्वगंछोव प्राप्त ब्रता है” ऐसा वहा गया है । 
धर्मंप्सवह्तु धमज्ञा सतां वत्तमनुष्ठिता । 
म॑ ब्रवज न दुष्याति प्रशसतां प्राप्तुवातिच ।। 
यथा यथा हिं सहुतनुतिष्ठ सनसूयक । 
तथा त्थेम चामु घ छोक प्राप्नोत्यनिन्दित ॥ (मनु १०-१२) 
इससे यह स्पष्ट है वि सम्पूर्ण समाज में अपक्षित धर्म जीवन स्मृतिया की दृष्टि में अहिंसादि 
धर्मों बे! पालन से ही उत्पन्त होता है। “धम प्रजा की घारणा करता है” 'धम नित्य है” आदि जितने 
वचन उपलब्ध हैं, वे सभी प्रधानत अहिसादि सामाय धर्मों को ही लछक्षित करते हैं। इन सामा“य धर्मो 
को ही नीति या नीति धरम के रूप म जाना जाता है। इस विचार में लोक्मा-य बा गगाधर तिलक्जी 
वी भी सम्मति है। वण धम या आश्रम धम इनका समाज से सम्बन्ध सामाय धम के आधार पर ही 
अवलम्बित है। यदि मनुष्य सामाय धर्मों वा पालन न करे तो उसका वणघम या आश्रमधम' का पालम 
कोई मूल्य नहीं रखता। स्मृति यह मानती है कि यदि कोई मनुष्य सामाय घम का पालन करता है 
तभी वह विद्चिप्ट वर्ण वे घटक के रूप में शोभा देता है वैसे ही विशिष्ट वण का घटक तभी थोग्य होता है 
जब वह अपने आश्रम धर्मों वा ठीक तरह पालन वरता है। इन धर्मो मे परस्पर विरोध कद।पि नही 
होता मपितु सामजस्य होता है । 
नोति का लक्ष्य 


इन अहिसादि सामा-य धर्मो के परिपालन से ही मनुष्य दुस्तरो की उन्नति में था सुखोपभोग में 
बाघा न डारते हुए अपना अभ्युदय तथा नि श्रेयस साध्य कर सकता है। आहार, निद्रा, भय एवं मैथन 
ये बातें विश्व भें सब प्राणियों मे समान रूप से लक्षित होती हैं। इनसे मनुष्य की कोई विशेषता सिद्ध 
नही होती । मनुष्य इन सहज प्रवृतियों वै ऊपर उठकर बुछ अधिक विचार करता है, दूसरा के लिए 
हानि सहन करता है, विशिष्ट परिस्थिति में दु ख भी भेछता है। यह बेवल उसकी धमप्रवृत्ति से ही 
सभव है। स्मृति द्वारा प्रतिपादित इन महिसादि सामाय धर्मों के परिपालन से ही मानवता की सकल्पना 
सिद्ध होती है। अहिसादि सामाय धर्मों का समाज म॑ समुचित परिपालन यही मानवता का स्वरूप है । 


नोतिधमों के विषय मे स्पृति को भुमिका 


मनुष्य समाज का अगर है । समाज का अथ है समूह । किन्तु सामास प्राणियों के (पशुओं के) 
समूह वो समज कहा जाता है, और धम सम्पन्नो के समृुह को समाज” कहते हैं। परशुना समजो$य्रेपा 
समाजो5थसधमिणाम्‌ू--यहू अमरकोष का विवरण छक्षणीय है । कितु प्रश्त उठता है कि 'सघर्मिणाम्‌ 
इस शब्द में धम शब्द में से कौन सा धम लक्षित है। मनु ने धम के सामान्य धम और वर्णघम, आश्रम- 
घम, जातिंघम, कुलधम, देशधम, युगधम आदि विशेष धम ऐसे अनेक प्रकार बताए हैं । 

धम का ज्ञान श्रुति से होता है। मानव के कल्याण मे सक्षम श्रृतिप्रतिपादित उपाय ही श्रम 
कहलाता है। धम का सम्बंध न केवल अभ्युदय से है अपितु नि श्रेयस से भी है। अत्त इस तरह का 
उपाय फौनसा हो सकता है इसका ज्ञान भनुष्य के ल्गि सुतरा सुलभ नही है। पारछोंकिक कल्याण का ज्ञान 
असभव है ही, वितु मनुष्य को मयाय अनेक सामा य ऐणेहिक बातें भी ज्ञानेटद्रियों से जानना समव नहीं । 
अत घधम ज्ञान के हटिये प्रत्यक्ष प्रमाण पर्याप्त नही है। अनुमान प्रमाण भी प्रत्यक्षाश्रित होता है जब हम 


प्रज्ञा प्रदो १/५ ३ 


धूम ओर वह्तलि को वारबार चक्षुरिद्रिय से एयत्र देयते हैंतथा धूमवद्धि दोनो वा साहचय सम्बन्ध 
हम जान पाते हैं। इसीसे ही हम घूमदर्शन से वह्धि वा अनुमान वर सवते हैं। घमर और घमर वा फल 
दोनो यदि हम बार वार एवं साथ देख पाते तो घम का अनुमान सभव होता । जैसे कि 'यजेत स्वगवाम 
यहा यज्ञ यह कारण है एव स्व॒ग यह फल है। यज्ञ इहलछोय में सम्पप्त होगा और स्वय फल तो मृत्यु कै 
पश्चात प्राप्त होगा। इससे यज्ञ और स्वग इतवा कायवारणभाव रमभना मनुष्य के लिये अस्षभव हैं। 
अत स्मृति का यह अभिप्राय विचारणीय है वि स्मृति से ही मनुष्य को अमुक आचरण वा अमुक एहिकि 
एवं पारलोक्कि फल है। इस वायकारणभाव वा ज्ञान होता है। कितु श्रुति ही प्रमाण वया, तो 
स्मृति का उत्तर है कि वह अपौरपेय है। पुरुष द्वारा बी गई प्रत्येक बात में पुरुष दोपो से अनेक प्रमोद 
उत्पन हो सकते हैं। पुरुष को अम हो सकता है, अनवधान से गलती हो सबती है, वभी बचना की 
इच्छा उत्पन हो सकती है (विपलिप्सा), कभी नेत्रादि इरिद्रेयों में विकार के कारण अज्ञानवश वह अनुचित 
क्र सकता है। भ्रम, प्रभाद, विप्रलिप्सा एव वरणापाटव इन छब्दो में पुरुषदोपो वी गणना शास्त्रकारों 
ने की है। इन्ही पुस्षदोषों से पौरुषेय रचना प्रमाण नही होती । श्रुति अपौरुषेय होने से इत दोषा से 
मुक्त है। अपोरुषेय यह शब्द श्रूति बे विषय में विशिष्ट अभिप्राय से प्रयुक्त होता है, केवल पुरुष विरविंत 
न होना इतना ही अभिप्राय अपीरुषेय से नही है। जिसे सजातीय उच्चारण वी अपेक्षा होती है वह है 
अपोहषय । उदाहरणस्वरूप कालिदासादि द्वारा विरचित रघुवशादि ग्रय पौ्पेय हैं बयोकि रघुवश 2 
रचना नई है। इसका अर्थ यह है कि कालिदास को रघुवश का प्रथम उच्चारण करते समय उसे उ् 
रचना वी सदृश्य सजातीय उच्चारण बी आवश्यक्ता न थी । कितु श्रुति का स्वरूप इससे भिन्न है। 
प्राचीनकाछ से लगातार जब-जव मनुष्य ने श्रृति का अध्ययन किया वह गुरुमुख से किया । उस 
का उच्चारण गुरुमुख के उच्चारण के अनुसार हो रहा । अपौरुषेयत्ववादी स्वपक्ष के समषन में ऐसा भी 
बहते हैं कि भारतीय समाज मे वेदरक्षण की परम्परा प्राणपण से जीवित रखी गई है । पाश्वात्य विद्वात 
भी इस पद्धति को अलौकिक मानते हैं। तथा उसकी भारी प्रशसा करते हैं। वेद का प्रत्येक अक्षर 
गणना कर कण्ठस्थ रखा गया है। वेदों की इस परम्परा को देखते हुए यदि कोई उसका कर्त्ता पुवों 
को माल्म होता तो उहोने वेद शाखाओ वे” अध्ययन प्रवतक ऋषियो के तथा मज्रद्रष्ठा ऋषियो के ताप 
उसवी भी स्मृति बडी छृतज्ञता से रखी होती । सभावना के होते हुए भी स्मृत्ति नहीं है इससे कि 
सजातीय उच्चारण की परम्परा से ही सुरक्षित रखी गई यह मानना आवश्यक होता है । 
उनका दूसरा तक यह भी है कि मनुष्य के स्वर्गादि सुखो की प्राप्ति के सभी अलौकिक यज्ञादि 
उपाय वेदों भे बताए गए हैं। उहे अलोकिक ज्ञान के बिना सामा-य मनुष्य बता नही सकता । 
उपाया का प्राचीन काल से विद्वान, विवेकी, प्रामाणिक एवं शिष्ट पुरुषों ने अनुष्ठान किया है । बसे हीं 
समाजमाय ज्ञानी पुरुषों ने प्रत्यक्ष, अनुमान जैसे छोकिक प्रमाणों से अज्ञात आत्मतत्व का स्वरूप वेदों से 
जानवार प्रयत्नपूथक उसका साक्षात्कार प्राप्त क्या है ऐसी अपनी मायता स्वग्रन्थों में निवद्ध की है । 
इसलिये उदात्तादि स्वरो से सम्पन्न, प्रत्यक्षादि लौकिक प्रमाणों से अज्ञात, मानवता के वल्याण के अलौर्विक 
उपाय बताने वालो श्रुत्ति अपौरुषेय है ऐसा अभिप्राय स्मृतिकारो ने प्रकट क्या है | 
अहिसादि सामा-य घम्र भी उ'ही उपायो के अत्तगत हैं। स्पृतियाँ श्रुति वा ही अप प्रतिपादित 
बरती है। स्मृतिया ने साभा-य धर्मों के साथ वणधम, जाश्रमधम, जातिधम, कुछघम आदि धर्मों का 
विवरण किया हे । इनमे से अहिसादि सामा-य धर्मों का ग्रहण नीतिशब्द से होता है। इसका न्ह्य 
इससे पूव किया जा चुका है। चुकि नीति यह समाज के" सभी घटकों से सबद्ध होती है। सही स्व 
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सामाय धर्मो वा है। अय धम समाज के विशिष्ट व्यक्तियों कै छिये वणघधम, जातिधम एवं कुरूधर्मों के 
रूप में वहे गए हैं। इतना ही नही तो कुछ धम मनुष्य जीवन की बाल्य, तारुण्य, वाद्ध वव कार की 
विशिष्ट अवस्थाओं मे आचरणीय आश्रमधम के रूप मे प्रतिपादित है। वुछ देशभेद से देशधम के रूप मे 
माय किये गये हैं। इन सब के धम्मत्व का मूल आधार श्रुति मे है ऐसा स्म्ृतिकार मानते हैं। भर्थात 
इनका सामा य धर्मों से कोई विरोध नही । मानव का विश्वसमाज के अग के रूप मे कतब्य सामायधम 
कहलाते हैं। मानव जिस रचनाविशिष्ट भारतीय समाज का अग है, उसवे प्रति अपना कतव्य वणधम के 
रूप मे निभाता है। वर्षों मे भी जमगुण एवं व्यवसाय से सम्बाधित विशिष्ट जाति मे उत्पन्न होने से 
प्राप्त कतव्य जातिधम कहलाते हैं। जिस विशिष्ट कुल परपरा में मानव उत्पन हुआ है उसके विशेष 
आचार जिनसे कुछ की विशेषता प्रकट होती है, वे उसके कुल्धम तथा विशिष्ट देश या विशिष्ट काल इसके 
अनुसार जिनका आचरण आवश्यक होता है वे उसके देशधम एवं काल धम होते है। प्रत्येक मनुष्य का 
लक्ष्य अपने जीवन को क्रमोननत बनाना है। उसको ब्रद्मचय, गाहस्थ्य, वानप्रस्थ तथा सयास इनके द्वारा 
कैसे साध्य किया जाता है इसे आश्रम धम बताते हैं। उपरिनिरदिषप्ट सभी धर्मों मे सामाय धम, वणधम, 
एवं आश्रमघम इनसे मानव का सर्वांगीण तथा समाजोपयोगी विकास साध्य कर उसको व्यक्तिगत अभ्युदय- 
नि श्रेयसरूप लक्ष्य प्राप्त करने के लिये योग्य बनाया जाए ऐसा स्मृतिकारों का लक्ष्य है। भारत मे मनुष्य 
का मनुष्यत्व विकसित करने का प्रयोग सहस्न वर्षों से लगातार किया गया है । इसका महत्वपूण विवरण 
स्मृतियों में उपलब्ध है । 
स्मृतिवारों की सम्मति से मनुष्य का आततिम छरक्ष्य निश्नेयस आत्मसाक्षात्तार ज'म-मरण की 
परम्परा से मुक्ति [मोक्ष) है। वह आत्मज्ञान से प्राप्त होता है। मनु ने दशलृक्षणक सामाय धम मे 
विद्याशब्द से आत्मज्ञान का निर्देश क्या है। याज्ञवल्क्य इसे परम धम मानते हैं । 
अयहि परमोधर्मो यद्योगेनाट्मदशनम्‌, या० स्घृ० १-८, आत्मज्ञान के लिये बुद्धि की- आवश्यकता 
होती है। बुद्धि की सिद्धता बुद्धिशुद्धि से होती है। बुद्धि वी शुद्धता का अभिप्राय है कि बुद्धिस्थ रज 
एवं तम गुण का अभिभव होकर बुद्धि सत्वगुणप्रधान होना । इसके छिये शरीर की सिद्धता आवश्यक है । 
यह सिद्धता सस्कारों से होती है। सस्‍्कारो से दोष नष्ट होते हैं तथा गुण प्रकट होते हैं। सस्कार गर्भा- 
वस्था से लेकर अत्येप्टि तत करना होता है। साथ ही मनुष्य को अपना जीवन जम से मृत्यु तक अनेवः 
सकक्‍टो का सामना करते हुए बिताना होता है । मनुष्य का आस तम लक्ष्य आत्मसाक्षात्वार प्राप्त हो इस 
दष्टि से मनुष्य की अपने जीवन में अया“य कतव्यां को निभाना हांता है। इन कतव्यों का घम, अथ एव 
काम इन तौन विभागों मे विभाजन होता है। स्मृति के अनुसार मोक्ष के साथ घम, अथ तथा काम भी 
पुरुषाय हैं तथा इह साध्य करना प्रत्येक मनुष्य का क्तव्य है। स्मृति की मनुष्य जीवन की संबल्‍्पना 
बडी व्यापक तथा भव्य है। स्मृतियाँ चारों पुरुषार्थों का निरूषण करती हैं। यह ध्यान भें रखना आव- 
श्यक है कि स्मृतियों ने अथ, काम तथा मोक्षोप्रायभूत आत्मज्ञान का निरूपण अथ कामो के नियम देकर 
किया है। अमुक मर्यादा में अर्थाजन एवं कामप्राप्ति धम होती है ऐसा नियम स्मृतियाँ बताती हैं। इससे' 
अथ काम भी धर्मातगत हो जाते हैं। आत्मज्ञान यह तो दशल्क्षणक घधम का अश् है। अतएव स्मृति 
धमविषयक तथा मोक्षोपदेशक शास्त्र है। ऐसा अभिप्राय मनुस्मृति के माय टीकाकार कुल्लुकभट्ट ने प्रकट 
किया है। [मनु० पृ० २] इससे यह स्पष्ट है कि धम अथ क्यमो की भ्राप्ति साध्य करते हुए मोक्ष प्राष्ति 
के अनुकूल कसे होगा इसे प्रकट करना ही स्मृति का हृदय है। मनुष्य के व्यक्तिगत जीवन के बारे मे विचार 
करते समय मनुप्य ने समाज जीवन का विचार छोडा नही जा सकता । चूंकि वह समाज से पृथक नहीं 
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रह सक्‍ता। अतएव अहिंसादि सामाय धर्मों का विचार मौलिक है, और वह स्मृतियों ने किया है। 
समाज वा संवसाधारण जीवन सुस्थित हो इसलिए समाज घटको में किसी को पीडा न देना, संत्यभाषत, 
शुचिता, इ द्विया वा नियमन ये पाचो बातें समाज की घारणा वे' लिये आवश्यक है। इनसे समाजगंद 
परस्पर सघप नष्ट होता है तथा प्रत्येक व्यक्ति को अपना जीवन ल्ष्य प्राप्त करने वी सुविधा उपलब्ध 
होती है। इससे ही सुमस्झत तथा सुशील नागरिक सिद्ध होता है । 


नीति एव शीन 


हारीत नाम के प्राचीन विचारक ने शील वी वल्पना स्पष्ट की है। वह छील के तैरह मो 
मानता है। (१) ब्रह्मण्यता ब्रह्म शब्द के तीन अथ होते है-शास्त्र, ईश्वर एवं विश्व | ब्रह्मणि साधु 
ब्रण्हाय । तस्य भाव ब्रह्माप्यता | ब्रह्मण्यता में शास्तनिप्ठा, ईश्वरनिष्ठा एवं विश्वहित निष्ठा समाविश्द 
होती है। (२) देवपितृभक्तता--देव, माता एव विता की भक्ति। (३) सौम्यवा ( ब्यवहारयत ड 
(४) अपरोपतापिता--दूसरो को बाधा न पहुचाना (५) अनसूथता-द्वेसरों का मत्सर नें वरना 
(६) भृदुता-हृदय की कोमछता । (७) अपारुष्य--कठोर भाषण न करना । (८) मितता-सभी ने 
प्रति मिश्रभमाव (९) प्रियवादिता--मधुर भाषण (१०) इतज्ञत-उपकारो का स्मरण रखता । 
(११) घरण्यता-दूसरो को आश्रय देने मे तत्परता । (१२) अनुकपा--पीडितो के विषय में । 


स्मृतियो वी दष्टि मे सुसस्कृत नागरिक इन तेरह गुणों से सम्पन होता है। सहशील बात] 
धर्मों के आचरण से विकसित होता है । 


नोतिधर्मों से इतर धर्मों की तुलना 


अहिसादि नौतिधम यद्यपि श्रुतिस्प्रति प्रतिपादित है तथापि श्रुतिस्मृतति प्रतिपादित अय विशेष 
धर्मों से उनका स्वरूप भिन प्रतोत होता है। चकि येदप्रतिपादित यज्ञादि धम मनुष्य के कल्याण हैंतु 
हम मानते हैं वह केवल वेदा वे अर्थात शब्द प्रमाण के आधार पर। वितु अहिंसादि नीतिधम प्रत्य" 
तथा अनुमान प्रमाण के द्वारा भी मनुष्य कल्याण के लिए उपयोगी होते हैं इसवा साक्षात अनुभव हमे होता 
है। अतएवं प० राजेश्वर शास्त्री द्राविडजी ने धम और नीति इनका भेद बताते हुए “शब्दप्रमाग से शर्ते 
बल्याण साधवः उपाय धम द्वोता है वितु जिसवी हित साधवता शब्द प्रमाण के साथ श्रत्यदों तथा अनुमान 
प्रमाण से भी अनुभव योग्य होती है उस धम को नीति बहते हैं” । ऐसा बडा ही मामिवः निरूषण हि 
है। अहिसादि सामाय घम सज्ञा को प्राप्त हुए इसका कारण उनवा वेद प्रतिपादित्व है। बिन्‍्ठु उतवी व 
हिंतमापवता इहुछाव मे प्रत्यक्ष अनुमान से भी जानी जा सवती है यह इन धर्मों वी विशेषता है । पद 
धमचान मे विषय मे श्ुति ही परम प्रमाण है तथापि घम का स्वरूप सममने वे लिए अनुमान प्रमोद ० 
उपयाग द्वोता है ऐसी स्मृति वी मायता है। मनु का वचन है कि धम वा रहस्य समभने के लिए प्रत्यक्ष, 
अपुमान रथा विविध आगम (दाब्द) इन तोना का उत्तम चान आवश्यव' है । 
प्रत्धसमानुमान उ चासत्न वर विविधागमम्‌ ॥ 
धूप सुविदित बाप पमशुद्धिमभोत्सता ॥ 
(मनु० १२-१० ५) 
पाप पु बा बहा है हि घमचान ये छिए हक (अनुमान) अत्यत आवश्यक है। ठव से जो पर्म ही 
टीर रवेश्य निश्यित करता है वही पर जानता है । 


३३ [प्रश्ा प्ररोर 


आप धर्मांपदेश च्‌ वेदशास्त्नाविरोधिना । 

पह्तकेंणानुसधत्त स धम् बेद मेतर ॥ (मनु० १२-१०६) 
कौटिल्य ने भी अपने अथशात्त्र में आवीशिवी विद्या (अनुमान विद्या) को सभी धर्मों का शाश्वत आश्रय वे 
रूप मे माना है। इससे धम यह केवल अधश्रद्धा वी वस्तु नही है अपितु उसे तक से समझना आवश्यव 
माना गया है। यह वात स्मृतियां ने वार बार दोहरायी है। 


नीति और शब्द प्रमाण 


इस प्रवार नीतिधर्मो ये पीछे प्रत्यक्ष एव अनुमान खडे हैं। तथापि उनका क्चब्द प्रमाण का (वेद) 
आधार ध्यान में रखना आवश्यव' है। चूकि उसके बिना नीतिधर्मों का वुछ पारकोक्कि फल भी हुआ 
कफ्रता है, यह वात समझ में नही आती । अनेव बार जब अहिंसादि का परिपालन के अवसर पर उनका 
साक्षात्‌ फल प्रत्यक्ष या अनुमान से जाना नही जा सकता तव अहिसादि धर्मों का त्याग करने की बुद्धि हो 
सकती है। इसलिये अहिसादि धम वेदप्रतिपादित हैं अतएव वे पारछौक्कि फल देने वाले हैं ऐसा विश्वास 
उत्प'न होता है । 


नोतिभक्षण का परिष्कार 


नीति और शब्दप्रमाण इनका सम्व'घ ध्यान मे रखने से प० राजेश्वर शास्त्री द्राविडजी का 
नीतिलक्षण जिन पर्मो वी हितसाथकता प्रत्यक्ष एव अनुमान से भी पृष्ठ होती है वे नीतिधम कहलाते हैं 
विचारणीय है । इसी से अहिसादि धर्मों वे परिपालन में विशेष अवसर पर जो अपवाद बताए गए हैं 
उनवा औदचित्य सिद्ध होता है। जसे कि अहिंसादि घम सवमा-यय है वितु आक्रमण पर उताहू आततायी 
वी हत्या, कसाई द्वारा गोहत्या वी आपत्ति में अस्रत्य भाषण आदि वर्ें दोपास्पद नहीं होती। चूंकि 
प्रत्यक्ष एव अनुमान से ऐसे प्रसगो पर अहिंसा एवं सत्य प्रभृति का समर्थन नहीं हो सक़ता। इस्नलिये ये 
स्थल नीतिधम के योग्य नही होते । 

अहिसादि नीतिधम जीवन मे साक्षात अनुश्रेय/आच रणीय होते हैं। वे क्रियास्वरूप होते हैं। 
अत उनके विपय मे भारतीय राजनीति शास्त्र मं उपलब्ध नीति का लक्षण विचारणीय है । 

वाम“दक नीतिस्तर पर उपलब्ध उपाध्याय निरपेक्षा टीवा का कहना है कि प्रत्यक्ष छबद और 
अनुमान इन प्रमाणों से फसिद्धि निश्चित होने पर देश एवं काल वी अनुकूछता के अनुसार साध्य प्राप्ति 
के लिये उपाया वी योजना करना यही नीति है ।” 

-- प्रध्यक्षपरोक्षानुमान रृक्षण प्रमाणन्नय निर्णोतायां फलसिद्धिदों देशकालानुकूल्ये सति यधासाध्यम 
उपाय साधन विनियोग रूक्षणा क्रिया मीति ।” [ काम दवीस्तरावरील उपाध्याय निरपक्षा टीका ] 
जयमगढ़ा टीकाकार ने प्रस्तुत अथ सक्षेप मे बताकर अपना अभिप्राय व्यक्त क्या है। जंसे " प्रत्यक्षानु 
मानागमप्रमाण--देशकालशक्ति पुरस्सराथसाधन विनियोग-छक्षणा क्रिया रीति ।” (कौटिलीय अथश्वास्त्र” 
जयमगला टीका! ) जयमगलाकार थे नीति छक्षण मे-देशवाल के साथ आचरणकर्त्ता की शक्ति का भी 
विचार आवश्यक है” यह बडी मारमिक वस्तु है। स्मृतिदारों ने प्रायश्चित्त के रघुगुरुत्व वी चर्चा म या 
आपद्धम के विचार मे आच रणकर्ता की शक्ति का विचार वर अपना निणय दिया है। भ्ठे ही यह व्याख्या 
साक्षात राजनी तिशास्त्र से सम्बा धत हो कितु नीतिधम के विचार के लिये यह समुचित है। चकि 
भारतीय राजनीति का विचार समाज की धारणा के लिये आवश्यक है और यह समाज धारणा प्रधानरूप 
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से नीति धर्मों के पालन से उत्पन्न होती है। अत राजनीतिशास्त्रगत नौति यो लक्षण नौतिधम वा 
स्वरूप विशद बरने के लिये भी उपयोगी है। कौटिलीय अथज्ञास्त्र मे अहिंसा, सत्य, शौच अनयूर, 
आनृशस्प, एवं क्षमा इन सामान्य धर्मो का पालन सबके लिए आावश्यव' बताया है । 
“सर्वेपामहिसा, सत्य, शौचमनसुपाड नुशस्य क्षमा थे ।'/ 
( बो० अथ, प्रथम अधि अ २५० १४ ) कामन्दव से तो इससे भी स्पष्ट दाब्दा में “अहिसा, मर 
तथा प्रिय बाणी, सत्य, शौच, दया एवं क्षमा यह सब समाज का सामा-म धम बताया है “-- 
अहिसा सुनृता वाणी सर्प शौच दया क्षमा। 
वर्णिनाँ लिड्धिमां चद सामा्यो धम उच्पतते ॥ 
( बाम २-३२ ) 
दष्डनीति का भर्थात राजनीति का जम ही सदाचार वा पाऊन समाज में हो इसीलिए हुआ है। शुकतीदि 
कहती है-- 
निवुत्तिरसदाचाराहुमन दष्डतश्द यत्‌ । 
पेन स्दम्प ते शतुरूपायो दण्ड एबंस ॥ शुक्रनोति ४-१०१ 
इससे अहिसादि सामा यधम और राजनीति इनका सम्बंध कितना घनिष्ठ है इसे हम समझे सबते हैं! 
जगत्परिपालन यह राजनीति वा लक्ष्य है । वह समाज द्वारा अहिसादि धर्मों के यथावत पालन से ही पिंड 
होता है। अतएव आतर तथा बाह्य झत्रुओ से रसा होवर समाज का निश्चित जीवनयापत केसे सम्भव 
होगा इस गुत्थी को सुलभाने का प्रयत्त राजनीति वरती है। राजनीति अहिंसादि धर्मों का विचार गर्ग 
कल्पाण की वामना से करती है। अत परिस्थितिवश सारासार विचार बर राजनीति निश्चित की जाती 
है। इसीसे सामाय धर्मों का विचार भी नीति मे समाविष्ट है। फलस्वरूप राजनीति के छृक्षण है 
समावय राजनीत्यतगंत अहिसादि धर्मों मे होता उचित होगा । इसलिये "प्रत्यक्ष, अनुमाव और शर्म 
(आगमादि) प्रमाणो से फलसिद्धि निश्चित होते पर साध्य के अनुरूप देश, काछ और निजी शक्ति के अ३ 


सार की जानेवाली क्रिया नीति होती है” इस ऊक्षण वे अनुसार अधहिसादि सामा-य घम भी नीतिषम होते 
हैं इससे अनेब बाधाओं का परिहार होता है । 


नीति धर्म और ईश्वर 


घम अदप्ट हारा ही कल्याण साधक होता है। चूंकि घम काय वतमान काल में होता है. और 
फल भविष्य मे सुदीपकाल के बाद प्राप्त होता है अथवा मृत्यु के बाद भी प्राप्त हो सकता है। इर्रिए 
धम और घम का फल इनका काय कारण भाव नही बैठता । और उसे न माने तो ससार में श्राप्त हा 
भवों की उपपत्ति नहीं जमती । इसीलिए घम वे आचरण से अदष्ट|अपुव उत्पन्न होता है। अरर्ट $। 
अथ है धर्माघर्भो के आाचरण से जय जीवात्मगत विशेष सस्‍्कार उसे ही कर्मानुरूप पुण्य या पाप वहँते अ 
पह बदुष्ट विशिष्ट कारू मे और विशिष्ट देश मे ही मनुप्य को अपना नियत फल देता है। भरे ञ 
द्वास जिस फ्स वो देता है वह स्वय नही दे सलता । करनेवाछा स्वयं मन है। कितु स्वय पर्चा 
अपने को अपने पर्मो का दु खरूप फल देना नहीं चाहेगा । चकि धम चेतन नही है । अचेतन वस्तु 
वा आध्यय बर हो सचेप्ट बनती है। झतः घर्माधर्मों वी जो भी व्यवस्था विश्व में है उसका निममत नि 
पक्ति से होता है उसे ही ईश्वर बहूते हैं। तदनुसार नोतिधमों वे पालन से या अपालन से उत्तदर्भा 
अदृप्ट बी पलदापिता के पीछे ईश्वर खड़ा है ऐसा स्मृत्ति मानती है। वमफछ विपयक विचाद मदर 
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के प्रथम एव दशम अध्याय में वरणित है। (मनु० मे० १, २५, २र, ४१, मनु० २२ १२२-१२४) 
मह स्मृति नीतिपरिपालन के अधिष्ठाता, तज्जय कमर्फछ एवं कमफल के दाता के रूप में ईश्वर की 
सकत्पना स्मृति ने माय की है। इससे अहिसादि नीति धम केवल अभ्युदय के लिये ही नहीं--नि श्रेय 
के लिए भी आवश्यक है ऐसी स्मृत्ति वी मायता है । 


नीतिधम और न्याय व्यवस्था 


मनुस्मृति में आठवें अध्याय में वणित अठारह व्यवहारपद वादी प्रतिवादी में उत्पन्न विविध विवाद 
सामा-यधम के अयथावत आचरण से उत्पन होते हैं। स्मृति मानती है कि नीतिधर्मों का परिपालन 
समाज की सुव्यवस्था के लिए आवश्यक होने से शासन मे प्रजा के द्वारा उसका परिपाछन करवा लेना 
ओर पालन न करने पर दड की व्यवस्था करना यह अत्यत्त आवश्यक है। सम्पृण "याय व्यवस्था मूलत 
सामाम धर्मों का परिपालन वी आवश्यकता ध्यान मे रखकर की गई है। पूर्वोक्त अठारह व्यवहार-पदो 
का विभाजन सामा य नीतिधर्मो की दृष्टि से कंसे होता है इसे हम देख सकते हैं । 


अस्तेय के अतर्गत 


(१) ऋणादान--ऋण का शोधन न करना, (२) निश्लेप--यास रखना, (३) अस्वासिविक्रय-- 
स्वामित्व के विना वस्तु का विक्रय करना, (४) स्तेय--चो री, (५) स्राहत--जबरदस्ती से धनादि छूटना 
इतने विषय के विवाद आते हैं । 


सत्य और शौच 


इन दो के अतगत (१) सभूयसमुत्थान--मिलकर समूह रूप मे सहवार से किए जाने वाले वाम, 
(२) क्रय विक्रयानुशय--क्र्य विक्रय के करार तोडना, (३) द-तानपकम--दिए हुए घन का प्रतिज्ञा के अनु* 
सार उपयोग न करना, (४) सविदश्च व्यतिक्रम--करार तोडना, (५) स्वामिपालविवाद--स्वामी एवं 
पशुपालक' इनके परस्पर विवाद, (६) वेतनस्य अदानम--कमचारियों के वेतन के विवाद, (७) सीमा-- 
विवाद, (८) स्तीपु धम-मशृहस्थ जीवन के झगडे बाते हैं । 
इ द्रियसयम के अतगत (१) चू त--सवसाधारण जुआ, (२) समाह्य--धोडों की रेस जैसे कामों 
पर आधारित दय त, (३) स्त्रीसप्रह--महिलाओ की छेडखानी होते हैं । 
अहिसा के भतगत (१) दण्डपारुष्य--देहदण्ड और (२) वाकपारुष्प--गालियाों देना इनका समा- 
वेश होता है। राजदण्ड से अपराधियी का पाप दूर होकर वे शुद्ध होते हैं ऐसा स्मृत्ति मानती है। 
राजभि कृतदण्डात्तु कृत्वा पापानि मानवा । 
निमला स्वगमायाति सात सुकृतिनों मथा ॥ (मनु० ४०३१६) 


नोतिधम और प्रायश्चित्त विचार 


केवल राजदड के भय से अहिसादि नीतिधम का पालन होना इससे समाज की उन्नत स्थिति का 
सकेत नही मिलता । मनुष्य में बेंसी धमपालन वी स्वाभाविक प्रवृत्ति नितात अभीष्ट है। स्मृतियाँ 
अच्छे नागरिक के विपय में थया धारणा रखती थी यह बात प्रायश्चित्त विचारो से स्पष्ट होती है । 
प्रायश्चितों को नाना प्रवारों से बिडम्बना वी जाती है। कितु स्मृतियों की प्रायश्चितो के विषय मे जो 
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धारणा है उसने अज्ञान से यह उपहास होता है। मनुष्य अज्ञान से भी क्यों न हो यदि इु अपराध 
करता है, या उससे अपराध हो जाता हूँ, वह भले ही राजदड की दृष्टि से अपराध ने हो, | जाट 
शांति के लिए एवं फिर से ऐसा प्रमाद न हो इसलिए बुद्धिपूर्वक दृढ़ निश्चय प्रायश्चिस में अभिप्रेत हो। 
है। अय धर्मों मे भी प्रामश्चित्त विचार है कितु वह भारतीय स्मृतियों की तुछना मे उतना व्यापक दता 
गम्भीर नहीं है । इच्छा से या अनिच्छा से अपरिपालन से उत्पन्न होनेवाले जातकों को नष्ट क्खे के 
लिए स्मृतियों में प्राथश्चित्तो क्‍या विधान है । उसका सम्बन्ध नीतिधर्मों के अपरियालन से ही हूं। भर 
ही आत्मा वी साक्षी है। इस सवसाक्षी आत्मा की अवहेऊना मनुष्य कदापि ने बरे। [मत्ु० 5 ८४] 
पापी यह समभता हैं कि अपने को कोई नहीं देखता । वितु देवताएं और मन में जागरूक जीवात्मा ये 
उसपर से अपनी दृष्टि ऑमल नहीं हाने देते । मनुध्य बुरा व्यवहार करे या अच्छा व्यवहार करे स्मृति 
की सम्मति में उस पर आकाश, पृथ्वी, जल, हृदय, चद्र, सूर्य, अग्नि, यम, वायु, रात्रि, प्रभात, साय दोवो 
समय के सघियाल और घर्मं (इनकी अधिष्ठाती देवताओ) की सूक्ष्म दुष्टि होती है । मनुस्मृति मे सा 
मे वहा गया है कि “विश्व में विद्यमान सभी सत्‌ एवं असत बस्तुएँ आत्ममय हैं ऐसा मगुप्य सम ! 
इसके अनुमार सभी आत्मा मे निहित है इस दृष्टि वो अपनाने से मनुष्य रागद्वेप रहित होता हैं तथा है 
अधर्माभिमुख नहीं होता ॥ [मनु० ११ ११५] 


नीतिधरमों को सावकालिकता 


अहिसादि नीतिधर्मों का मनुष्य के लिए सवदा और सर्वत्र पालन करना अपरिहाय हैं ऐसा सवेरे 
मानती हैं। वितु सत्य भाषण के कुछ अपवादस्थल स्मृतियों में प्राप्त होते हैं। जैसे शुद्र, वश्य, 0 
एव ब्राह्मण इनमें से किसी की हत्या का यदि सम्भव है तो असत्य भाषण करने से दोष नहीं लगता । 
चूंकि ऐसी अवस्था में अनुत ही सत्य से श्रेष्ठ होता है । 
शूद-विद क्षद्ध व्रिध्राणा यत्तर्तोक्तो भवेद बंध । 
तत्न वक्तव्यसनत तद्दि सत्पाद विशिष्पत्ते ॥| 
| व (मनु० ८ (०४) 
अस्तेय बा भी अपवाद स्मृति मे निर्दिष्ट है। (चृत्तिरहित) सोप 
ल्ताए वनस्पति के मूछ और फल, होम के लिए समिधाएं गया के छिए तृण छेगा यहेँ ' 
नहीं होगा ।/! 
“बानस्प्प घूलफल दावग्यथ तर्थंव स। 
ठूण घ भोष्यो प्रसायमध्तेय मनुरबधीत ।। (सनु० ८-३३९) 
अगय भी गुछ् अपदाद है। इन बातो से स्मृतियों वा मानवतावादी दृष्टिवोण सूचित हीता है सप 
प्रथम अपवादस्थर में असत्य भाषण से--मानवहत्या वा पाप नहीं एगता, दूसरे सशल मं हक 
अतत गर्योपयोगी घमेशायय के लिए उपयोगी है। इससे यह स्पष्ट है कि गोरबछाघव वा विभारं हा 
नीडि पम बे अपवाद दिये है । तपापि उहोंने उनवे प्रायश्चित्त मो बताए हैं) 


(मनु० ८-१०१/१%९) 
चोीतिधम सौर मापद्धम 
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आपर्वाश में पनुष्य वा जीना ही दुधर होता है। उस समय गदि उसके द्वारा पमचिर मे है 
हो उग्े दोषपात्र बहता उचित नहीं होगा।. जिलतु स्मृतिवारों ने उस अवरथा मं भी अपना स्रदु्टई 
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सोवर वसा व्यवहार वरना चाहिए इसका मागदशन किया है। जब प्राणसक्ट ही उपस्थित हो तो 
दारीरमाय खतु धमसाधनम्‌' मानवर अधिक विचा[र वी आवश्यकता नहीं' होती । तथापि भविष्य में 
उचित समय पर सामाय धम वा पालन,न बरने से उत्पन्त दोप प्रायश्चित्त वे अनुष्ठान से दूर करने कय 
उपदेश स्मृतियाँ वृरती हैं।। आपत्वाल ये बाद पुन पूववत्‌ नियमानुसरण आवश्यक बर्तव्य होता (हैं! 
(मनु० ११-८१ ते १३०-१९३) इससे यह स्पप्ट है कि धर्मानुप्ठान से ऐहिकः एवं पारछौकिक क्षेत्र वी 
साधना अभिप्रेत होने से जब धर्माच् रण वरने वालो के प्राण सवेट में हा अथवा वह निजी धर्माचरण से 
किसी निरपराध प्राणी वा जीवन सवट में डालता हो तो आचरणकर्ता अपना निणय कर सकता है। 
किन्तु ऐसे धर्माचरण ये अपवादस्थल स्मृतियों मे विचारपूर्वक परिगणित किए हैं । 


घमंसशय के प्रसंग मे निणय 


वितु सनातन वाल श्रवाह में वई बार नए नए अवसर या बाधाए' उपस्थित होने की सम्भावना 
है । उस समय भी धमनिर्णय मी पद्धति क्या हो इसका विचार स्मृतियों में छक्षित होता है । वह स्मृति- 
वारो वी दूरदर्िता वा साक्षी है। ऐसी अवस्था में जिन प्रश्नों वा स्फुट निर्णय प्राप्त नही होता उनके 
बारे में निर्णय बरने के लिए जिहनि साग एवं सश्यास्‍्त्र वेदाध्ययन किया है ऐसे शिध्ट ब्राह्मगो। से उपदेश 
प्राप्त करना चाहिए । यदि उन ब्राह्मणों वा सम्मेलन सम्भव न हो तो ऋग, यजु साम इन देदो के तौन 
अध्ययनक्ता, एवं नेयायिक, एक मोमासक, एवं निरक्तत, एक धमशास्त्रज्ञ, ब्रह्मवारी, गृहस्थ एवं वानप्रस्थ 
इनवा भ्रत्येव्श एवं प्रतिनिधि ऐसे दस व्यक्तियां वी दशावरा परिषद घुछावर निणय करना चाहिए 
अथवा यदि यह सम्भव नही है तो ऋग्वेदज्ष, यजुर्वेदश और सामवेदज्ञ इन तीनो की हृयवरा परिपद बुछाकर 
निणय वरना चाहिये । यह भी यदि नहीं हो सकता तो एक भी वेदज्ञ वा निर्णय प्रमाण मानना चाहिये 
न तु दशसहस्न अचानियो का निणम जि होंते कभी ब्रतो का पालन क्या नहीं, जिहोने वेदाध्ययन क्या 
नही, वितु जो केवल ब्राह्मण जाति म॑ पैदा हुए हैं ऐसे परिषद के! रूप मे सम्मिलित हजारो भज्ञानियों द्वारा 
किया निर्णय प्रमाण नही माना जा सकता । (मनु० १२ १०८ ते ११४) इससे स्मृतिकारों की यह 
व्यवस्था सभी वालो मे, सवन्न तथा सभी प्रसगा म॑ मागदर्शक हो सकती है । 


उपसहार 


उपयु क्त विवेचन से स्मृति के अनुसार नीतिधघर्मों का आचरण मानव वी मानवता का परिचायक 
है । वह सवदा एवं सबन् अपरिहाय है मानवजीवित ही जब सशयापन हो तब उनके कुछ अपवाद सम्भव- 
नीय है। वितु पश्चात, उनका बुद्धिपूवक प्रायश्वित्त कर नीति धम का आचरण पुनरपि पृवंवत करना 
आवश्यव है ऐसी स्पृत्ति वी मायता है। नीतिधम के कारण व्यक्तिगत जीवन में मनुष्य धम, अथ, काम 
एवं मोक्ष वी साधना कर सकता है और सामूहिव' रूप मे उनका आचरण करने से सम्पूण समाज का 
जीवन चतुविध पुरुषाथ करने में सक्षम होता है । नीतिधर्मो की हितसाधक्ता श्रुतियों से प्रमाणित है 
इसी लिए वे प्रमाण हैं ऐसी बात नहीं ।॥ अपितु समाज का जीवन आअहसादि धमनियमों से यदि बद्ध न हो 
तो ऐहिक जीवन भी सुख से कोसो दूर रहता है इसका हम अनुभव कर सकते हैं । भरत प्रत्यक्ष, अनुमान 
एवं शब्द इन प्रमाणा से जिन उपायो से फछप्तिद्धि निश्चित है उन उपायो का साध्य के अनुरूप देशकालो- 
चित अनुष्ठान यह नीति का लक्षण अहिसादि नीतिघर्मो के विषय में भी ठीक है। इसके अनुसार स्मृति 
वी नीति विषयक सकल्‍पना तक की कसौटी योग्य तथा युक्तियुक्त प्रतीत होती है । 
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श्रीविया श्री यन्त्र ही । १ 


प्रो० कत्याणमल लोढा 


थ्री विद्या, जिसे ब्रह्मविद्या या चद्रक्ला विद्या भी कहते हैं भारतीय तात्र-साधना की सर्वोपरि 
विद्या है। ऊर्ष्वाम्नाय से उपासित सभी विद्याएँ श्री विद्या वे नाम से ही अभिहित हैं। ब्रह्माण्ड पुराण 
के छलितोपाब्यान म कथन है -- 
इति मत्रेदु यबहुधा विद्याया महिमोच्यते, 
सोक्षक्रदेतुविधा तु भी विद्या नात्त सशय । 
श्री विद्या बे! उपासव को साक्षात्‌ शिव मिना गया है। ब्रह्माण्ड पुराण वे अनुसार जाम 
जमातर में अनेब विद्याओं की उपासना के अनन्तर श्री विद्या वा उपासक होता है । श्री विद्या के 
अनेव नाम हैं--छलिता, राजराजेश्वरी, महाजिपुरसुदरी, पोडशी आदि। ये नाम अवस्था भेद के 
परिचायक हैं । दश्य महाविदयाओ में तृतीय पोडशी विद्या श्री विद्या ही है।! वाली, तारा व पोडशी ये 
ही तीन मुख्य विद्याएं हैं, श्री विया ही इनमे मूछ विद्या है। श्री विद्या से श्रीनिपुरसुदरी वा मन्त्र और 
उसके देवता का बोध होता है । यथा-- 
क्यमराजाहय मवबाते थी बीजेन सर्मा बता । 
पोडशाक्षर विधेष श्री विधेति प्रकौतिता॥॥१ 
अर्थात्‌ बामराजोपासिता पचदश्ी मंत्र के अत में “श्री! बीज लगाने से श्री विद्या कही जाती है । 
श्री विद्या से आत्मज्ञान व शोजरोत्तीणता दोनो ही प्राप्त होते हैं “पाशाकुझ्धनुवाणा य एना वेद स छ्योक' 
तरति। यही नही श्री विद्या वी उपासना से भोग और मोक्ष दोना ही सुलभ हैं । 
शो सुदरो सेवन तत्पराणों भोगश्वच मोक्षरच करस्थ एव!' 
श्री विद्या को ही आचार्यों ने आत्म शक्ति गिना है--स्वत्तत्न तत्र के अनुसार स्वात्मा ही विश्वा- 
त्मिवा क्री लल्ति है। श्री विद्या का तब स्वतत्र है--इसी तभ्र से कुण्डलिनी धक्ति को जाग्रत कर 
सहस्नार मे ले जाया जाता है। अय तात्र धम, अथ और काम वी सिद्धि दे सकते हैं, पर श्री विद्या 
चारो पुरुषाधथ वी। यही तथ्य भगवत्पाद शक्राचाय ने सौ-दयलहरी म प्रतिपादित किया है-- 
चतु पष्टयात-त्रे सकलमति (भि) सघाय भवन 
स्थितस्तत्तत्सिद्धि प्रसवपरतले.. पशुपति । 
पुनत्त्वपश्चिबधादखिल पुरुषाय क घटना 
स्वतत्न ते तबत्र क्षितितलमवात्ीतरदिदम॥। (सौदेय लहरी-३१) 
पुन त्रिपुरोपनिपत के अनुसार यह आद्याशक्ति अहणा “विश्वचपणि ! और अपने आश््ुधो (चार) 
से यह 'विश्वज-या” आदिल्क्ति सबका नियात्रण करती है। ये ही कामेश्वरी हैँ, जो कामेश्वर मे' अक मे 
विराजमान हैं। इनका ध्यान रक्तवर्ण का है छौहित्यमेतस्य सवस्य विमश ( भावनोपतिषद ) और पंच 
प्रेतामन पर ये अधिष्ठित हैं। श्री लल्ति सहस्ननाम के अनुसार-- 
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उद्यदभानुसहल्लाभा. घ्तुर्बाहुसर्मा बता 
रामस्वरुप पाशादया क्रोधाकाराकुशोज्ज्वला 
मनोसपेक्षुकोदडा पचतन्मात्नसायका 
निजारुण प्रभापुरमज्जदुश्रह्माण्डमडला (२०३) 
भगवती के आयुध हैं पाश, अवुश, इक्षू धनु और पच पुष्प-वाण। इन आयुंधों का हे ई 
राग पा द्वंपा बकुश मन इक्ष्‌ धन्‌ एवम शब्दादि तमात्रा पच पुष्प वाण (भावनोपनिषद) चैतु श्ती 
के अनुसार पाश इच्छा शक्ति, अकुश ज्ञान, बाण व धन क्रियाशक्ति हैं ।* भआाचाम विष्णुत्तौष ने मोह को 
पाश, ज्ञोध को अकुश, मन वो धनूप और शब्द, स्पश, रस गन्ध की पचवाण गिना हैं भगवती के तीन 
रूप हैं--स्थूल, सूक्षम और पर। सहल्लिका के अनुसार पाच वण हो मुख कमल हैं। ये ही भगवती 
त्रिपुरा हैं--मरिपुरा अर्थात्‌ इडा, पिगला और सुपुम्णा, मन बुद्धि और वित्त, अथवा इच्चा, दान त्िया 
शक्ति !१ हरियातन सहिता में श्री दत्तात्रेय ने बताया कि श्री विद्या चि्र्छ॑क्ति हैं--महाचिंति । इहोवे ही 
भण्डासुर का वध क्या था, जिसका आख्यान प्रसिद्ध और प्रतीकाथ मनोवैज्ञानिक है 
श्री विद्या श्री और विद्या से बना हैं। श्री शब्द का अर्थ सामा -यत लद्भी होता है पर मई 
तत्रागमो में श्री का अथ महात्रिपुरसुदरी है। मान्यता है कि श्री लक्ष्मी ने भगवती तिरुरां की आरा 
घना कर अपने आगे श्री लगाने का वरदान प्राप्त क्या घा। श्री शब्द श्रेप्ठता का सूचक है) खपदे या 
सा श्री ' अर्थात्‌ जो श्रयण करे वही श्री है। नित्य परब्रह्म वा आश्रय ही श्री है! 
क्री का अथ भित्र भिन्न प्रमगानूसार लक्ष्मी, सरस्वती, शोभा, सम्पद आदि निर्दिष्द है। 
दुर्गास॒प्तशती मे त्व श्री त्वामीश्वरी' (१-७९) कहा गया है। श्री शब्द का ब्युलततिन्लश्य हे हे 
“्रियते सवरिति श्री “श्र! धातु से इसका तात्पय है 'सेवा १रना' आड्‌ उपसगे के योग से इसदा हे 
होता है” आश्रय करना । आचार्यों ने इसके आधार पर ही इसका अथ आधाश्क्ति से गृदीत लिया हैं! 
'सर्वाशवाखिकृमिद जगद्‌' । द्वितीय 'विद्या' शब्द विद्‌ घातु से बना है, जिसका हय है 'जानवी । 
भा मुख्याथ ज्ञान है। कहा गया है 'सा विदया या विमुक्तयें । विद्या का अेभ सरस्वती के लिए ह; का 
है। बंद पुराणादि और आग्मों में मत्र, वर्णात्मक देवता और उसवी उपासना को दिंदया हीं है 
दार्शनिव स्तर पर बिदूया और अविदया या परा और अपरा उपनिषदो में वर्णित है । श्रुति बहती है 
भी काय 'विधया' श्रद्धया उपनिषदा वा वीयंवत्तर भवति'» प्राचीन काल में प्रयोग पद्धति की दुष्ट से मई 
विदया, दहर विद्या पचाग्मि विद्या प्रसिद्ध थी । विदूया अर्थात्‌ 'सही प्रविधि! । श्री जपसूत्रम अ 
विदया से तात्पय वेवल सँद्धातिक' दिशा ही नही है, वरन्‌ व्यावहारिक दिशा जीन भी है। हंस 
विदुया सिद्धांत और व्यवहार ज्ञान दोनो का सश्लिप्ट है । आर 
श्री विद्या उस परम चैत-यस्वरूप परब्रह्म परमात्मा से अभिन्न है; वही साक्षातत चिभयी है। 
प्रशृदि है--वही श्री और मन्त्र वर्धात्मक देवता रूप में अभिव्यक्त हो 'थ्री विद्या वे नाम से उपाध्य 
बह थी थी प्रदात्री विद्या है। इसी वो परमा विदूया, महाविद्या वहा गया है “या देवी सवधू: ८ 
#पण सहिपिता' यटी सव दवमयी विदया है। इसी को 'विदयासि सा भगवती परमा हिं देदि' गहते हैं । 
विश्व में समस्त विद्याप' इहों के भेद हैं--'विद्या समस्तास्तव देविभेदा / श्रीमेच्छई रा दा ग है 
पस्यवम्‌ मं बहा है| विश्वस्य सृष्टि विल्यस्थिति हंतुभृता विदयश्वरी निगमवाद् मनसा्दि ; 
दिदुवेश्वरी है। इसी से मत्रों में श्री विद्या को श्रेष्ठ गिरा है री विद्येव हि माजाणार्म “५33 
€वामी प्ररषगास्मानाद ने महाबिति वा विवेचन हरते हुए कहा है-- 
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व त-ये निष्कियेकसौ दाव शिव हृदि या प्रधते शक्ति रुपा । 

पता शीक्तस्चेतयिन्नो चितिरतिशयिता तामते चि9प्ृत्वे' ॥१९ 
भगवती घेतन की भी चेंतयित्री व चतय सम्पादन कारिणी है। वह सब्चिदान द समुद्र में चान, 
इच्छा, त्रिया वी लूहरियाँ उठाती हैं। वही नाद बिदु ओर बल्प है। नाद रूप में नित्म महाकाल, धारा 
वे आधार रूप में वत्तमान है--वह अन्रम व त्रमशूय एवं भग्न।श् विहीन अख्ण्ड है और बेदव रूप में विद्ध 
है। वह त्रिनयनी है, अथ, अग्नि और सोम, सृष्टि, स्थिति और सहार--नाभि, अर और नेमि-्ये सभो 
इसवे महावम के सवेत हैं !९ बला बी प्ृणता छाभ होने पर बनती है पौणमासी रूपिणी उमा-- 
थी विदया वा लक्ष्मी स्वरुपिणी और अपने गोपन, ध्रुव आलय म वह नित्य अमा रूपिणी है, जहा समूचा 
बला निचय विलय होता है। उम्रा और अमा--पह है परम की सीमा--इसवे बीच वह अउम मात्रा तय 
लेबर असम्य बलतन व परिणाम है। वाग्दोह्‌ रूप ओकार वा वह दोहन करती है--शात और शा तातीता 


है। मत्र एवम्‌ मंत्राधीना होवर सव म्ेश्वरी, सब यत्रश्वर्ा वे सब तश्रेश्वरी है (वही) यही 
श्री विदया वा स्वरूप है (२ 


श्री विदया बेवल आगम सम्मत ही नहीं निगम सम्मत--अर्थात निगममागम सम्मत है। आचार्यों 
ने इसे वेदोक्त प्रमाणित क्या है। ऋग्वेदीय बहवदूचोपनिषद मे स्पष्ट उल्लेख है कि एकमात्र देवी ही सृष्टि 
के पूर्व थी--वे ही वामव्ा हैं--श7 गार कला भी । आदि। इही से सभी देवता भ्रादुभूव हुए, वे ही 
सबल विद्याओ वी जननी हैं। अति प्राचीन कालू मे ही भारतवप मे श्री विद्या वी उपासना प्रचलित है । 
श्रीमत्‌ शक्राचाय के परमयुरु गौडपाद स्वामी, स्वयम शक्राचाय तथा तदनुवर्ती सुरेश्वर, विद्यारण्य, 
पद्मयपाद अनेक वेदाती श्री विद्या के उपासक थे । मीमासको म खण्ड देव के शिष्य शम्भू भट्ट, भास्त रराय 
प्रभृति भी इसके आराधव थे । महाप्रभ चैत यदेव के सम्प्रदाय सिद्धा त मे इसी साधना का प्रभाव सूल में 
स्पप्ट है। नित्यानाद महाप्रभ थी विद्या वे उपासक थे। शेवांचाय अभिनव ग्रुप्त थ्री विद्या की भी 
उपासना परते थे ६४ श्री दुर्वासा मुनि विरचित शिपुरा महिम्न स्तोत्र में तो स्पष्ट कहा गया है-- 
घादे वागभवमेदवात्म सदुश बंदादि विद्या गिरो। 
भाषा देश समुद्भवा पशुगताश्छदात्ति सप्त स्व॒रान । 
तालात पच्च महाध्वनोन्‌ प्रकटयत्यात्म प्रसारेण यत्‌ 
तद्दोम पद बाकय भान जनक श्रो मातृके ते परम । 
श्री विद्या वा वाग्भव बीज ऋग्वंद यजुर्वेद वे मश्राक्षरा से बना सिद्ध कया जाता है।!६ चण्डी (सवतत 
२००४ च॑त्र वेशांस अक ) के 'बैद में शक्ति तत्व” लेख मे श्री विद्या का वेद विहित होना प्रमाणित क्या 
गया है। यजुरवेद वे मत्र (३२-५) म॑ तो स्पप्ट उल्लेख है कि श्री विद्या सम्पूर्ण भुवनो का रूप लिये हुए 
है। पोडश्ी विद्या वा श्रेप्ठत्व तत्र सिद्ध है। वेद मात्र मं निरूपित पोडशी ही आग प्रसिद्ध पोडशी है। 
श्री शवराचाय ने ब्रह्मसूत्र की व्याख्या मे आदिद्वक्ति (जिससे यह ब्रह्माण्ड प्रयूत है) की व्याख्या वी है। 
तत्तिरीय आरण्यक की एक आख्यायिका मे पृश्ती मामर ऋषियों ने श्री चक्र के अचन द्वारा वुण्डलिनी क्यो 
जागृत कर (योग) सिद्धि प्राप्त की थी। भास्वरराय ने बरिवस्थारहस्थ में कादि विद्या की प्रधानता 


ऋग्वेद के' मत्रों का आधार लेकर वी है । अत्रिपुरतापिनी उपनिपद मे कादि पचदशी का उद्धार गायनी के 
आधार पर क्या है । 


श्री विद्या की उपासना के तीन मुख्य त्रम हैं--काली क्रम, सुदरी क्रम और तारा क्र । काली 


त्रम को कादि विद्या भी कहते हैं--यह सत्वगुण प्रधान विद्या है और तारा क्रम को सादि विद्या जो, 
तमांगुण प्रधान है। ये तीनो क्रम ही दीक्षा है । कहा गया है-- 
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सुदरी तारिणी काली क्रम दोक्षाभिगामिनी। 
क्रमपूर्णो महेशानि क्रमाच्छाम्मुभविष्यति ॥ 

इस उपासना क्रम वा सविस्तर वणन किया गया है। श्री विद्या के प्रधान छ आम्ताय हैं, जो 
दिशाओ के नाम से प्रसिद्ध है। मुय्यत उपासना के वाह्य और आभ्यवतर दो भेद है, इनवो क्रमश 
बहियाग और अतयाग ऊहा जाता है। पहियाग नियात्मक और अतयाग भावत्तात्मक हांता है। शी 
उपासना क्रम में उत्तरोत्तर शब्द योग, म"त योग, भक्ति योग, ज्ञानयोग, कैवल्य अर्थात मोल प्रृरयाद प्राप्त 
होता है ।(६ अन्य देवता के उपासक' भी इस देवता की श्री विद्या वे रूप में उपासना करते हैं--जसे श्रीराम 
भक्त राम सु दरी, श्री कृष्ण भक्त गोपाल सु दरी एवं वराह सु दरी नूसिह सु दरी आदि | श्री विद्या 
के उपासक श्री चक वी भी पूजा करता है। श्री विद्या के छीला विग्रह हैं डुमारी, त्रिरूपा, गौरी, रो, 
भारती, काली, चण्डिका, दुर्गा और ललिता (श्री ललिता ने ही भण्डासुर का वध किया था) । श्री विधा के 
तीन स्वरूप स्थूलरूप कर चरणादि अबयवो से भूषित हैं। सूक्ष्म रूप मत्रात्मक है--छलिता सहस्र॒ नीम मे 
अनुसार श्रीमद वाग्भवक्टंक स्वरूप मुख पकजा (पाच वण ही उसका मुख कमल है) और पर है 
वासनात्मक है जो मन इरिद्रयो से ग्रहीत है 'चत यमात्मनो' रूपम!। श्री विद्या के दर्द उपात्त 
प्रसिद्ध है ॥९९ 

श्री विद्या की साधना अभेदात्मक-सामरस्यात्मक साधना है। सामरस्य त व साधना वी अति ते 
गूढ और गहन तत्व है। सामरस्य वे' सम्यव निरूपण स ही श्री विद्या की अद्वयात्मक अभेदमुलव' स्थित 
शिव शक्ति प्रकाश विमर्श की व्यजना सम्भव है। श्री य त भी इसी का तात्विक विवेचन करता है; नो 
निप्वल और सकल अव्याप्त और व्याप्त, उच्छन्न-विच्छित अवस्थाओ की व्याय्या है। हूँ 088 
स्वरूप है और विमश शक्ति बा । आद्या शक्ति ही शिव के स्वरूप ज्ञान के प्रकाश के लिए निर्मठ दपर्ण हप 
है। अह चान ही शिव का स्वरूप ज्ञान है, इसीलिए काम और वामेश्वरी वी समप्रधानाा स्वीईृवे हैँ 
दोनो एक हो तत्व हैं 'शिवशक्तिरिति ह्यंक तत्वमाहुमनीपिण ” पर श्री चक्र मे शक्ति की ही प्रधानता है ४ 
निरावार शूयरूप तत्वातीत शिव द्वितीय अवस्था म जिसे शिव और शक्ति का सामरस्य बहते हैं-वें दम हे 
है--तदुपरात इसका स्प-दन या ससरण होता है। यह सामरास्यात्मक' अवस्था विद्धु रूप में अप्निपोमात्मः हृ! 
यही अद्वम अवस्था हैँ क्योकि इसमें वैधम्य या भेद स्थिति नही रहती इसी को “ चिदान दमयी अं मा 
यहा गया है। वस्तुत सामररय एवं व्यापक सिद्धा त है, जिसका महत्व साधना राज्य; अध्यात्म, हो 
विधान और याक आदि में स्वत सिद्ध है। आधुनिक वितान जिस द्रव्य और ऊर्जा को साम्य बषम्य 
अदयात्मव स्थिति सृष्टि विनध्टि के क्रम में निर्धारित क्र रहा है, वह इसे और भी प्रमाणिते वर देता है | 
ममरत धर्मों म यह माय है। श्री विदया और उसके श्री सत्र मे इसका विस्तृत व अतीवात्म' रु 
उपलब्ध है। गापीनाथ प्विराज वे शब्श म जीव॑न आत्मविस्मृत होन पर भी चित शर््ति वा ही भी 
यह विदणु है। उसे प्रत्यभिष करता होगा । जीव वी भक्तिख्पा शक्ति शिव की चित द्क्ति नै सीं 
समान रूप मे मिए जाती है--वहीं समरसा भक्ति है--श्रद्धा, निष्ठा अवधान, अनुमव और आन दे 
यह समरसभाव उदित हाता है--जीव शिव में लोन नही होता, भक्ति भी हित में छीन नहीं होती 
रहा हैं। जोथ टिय हाता है किर भी वह जीव है। भक्ति ँत्ति होवर भी भर्ति है-दंगी ना हे 
गामरस्थ है। सामरस्य मे संत बुछ रहता है पर एक्माचर रहता है। वह छय॑ नही है, निर्वाण भी नह न्‍ 
नस स्थछ मे अहाता और इदाला वा समायाधितरण ही प्रकट होता है। टिव और एर्ति नी झगी मे 
भाष्वा सम्दाप ही समरसता है। सौल्य छहरी मे श्री शवराचाय बहते हैं-- 
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हरोर त्व शम्मोी शबश्षिमिहिरवक्षोरहयुग, 
तवात्मान मयेम्रगवति नव (भवा) स्मानसनधम्‌ । 
अत शेष शेधीत्यग्रमुभयसाधारणतया, 
स्थित सम्ब"धो वा समरस परानन्दपरपो। (३४) 
यहा अ्माता वो मनेश्वर कहते है और ग्राह्म विश्व में भेदप्रधात होकर वही प्रमाता मत्र होता 
है--इन सभी की अधिष्ठात्री शुद्ध विद्या है [८ श्री विदया में इसी सामरस्य या महामिलन का गूढाथ 
व्याख्यायित है। सोभाग्यभास्वर में श्री भास्कराचाय का वथन है, 'शिवशक्ति सामरस्य रूपत्वादुभयास्मतेति' 
पूज्यपाद स्वामी प्रत्यगात्मान द ने जपसूत्रम में इस समरसता का विवेचन करते हुए लिखा है, सुतरा जो 
विप है, वह भी असल में अमृत है, जो भय है, वह भी अभय है--इस प्रकार के तादात्म्य एवं सामरस्य 
की उपलब्धि से पूर्वोक्त आहुति चतुष्टय (अभ्यास योग, वेराग्य योग, अनासक्त योग, अस्पश योग) की 
समापन रूप पूर्णाहुति अन्त में करनी होती है - यह समापतति या सामरस्य योग है !६ अद्ध नारीश्वर का 
रूप भी दोनों वी अद्वयावस्था कया ही सूचक है--इसमे शक्ति तत्व वी इतनी प्रधानता है कि शिवतत्व को 
अभिन्न होते हुए भी जानना दुष्व्र है । यही तत्रोक्त सदाख्य तत्व है। जपसूत्रम्‌ में इसी सामरस्य वी 
विवेचना अत्यत वेज्ञानिव ढय से पूज्यपाद स्वामी प्रत्ययात्मानद ने सेतुबध में प्रवारातर से की है। 
ऊध्व दक्ति और अध शदाक्ति के व्यवधान का अभाव होने पर सामरस्यथ भाव होता है-शिव और शक्ति 
पृथकत अस्तित्व रखते हुए भी एकाकार होते हैं-इद/ता और अहता का भेद नहीं रहता। “जाते समर- 
सानद द्व॑त द तामृतोपम्‌! कहा गया है। सामरस्य के आधार पर ही हल्लेखा का सिद्धात्त बुद्धिगम्य है। 
प्रपचसार में 'द्वताद्वत विवर्जिते समरसे मौन पर समतम्‌ (मैं दत्त अद्वत से रहित समरस हु--इसीलिए 
मौन ही सवसम्मत है) पुन 'शातोहझ्मय पापोध्स्म्यहम” यही ज्ञान की, शान्ति की पाप रहित अवस्था है। 
महाभारत कहता है शीत और उष्णता के बीच एक ऐसा बि*दू है जो दोनो ही नही है--ठीक उसी प्रकार 
सुख और दु ख के बीच एक ऐसी सूक्मतम स्थिति है जो दोनो ही नही है--वही ब्राह्मी स्थिति है--ब्रह्म है-- 
सवव्यापी, सबचेत यपुण । सामरस्य का यह विवेचन आवश्यक है क्योकि श्री विदयोपासना और श्री चक्र 
के! मूछभाव को समझाने के छिए साधना-क्रम का यह अनिवाय अगर है। परम तत्व को ही श्री विदय 
को उपासक ललिता महात्रिपुरसुदरी कहते है श्री शिवा शिवशव्त्मेकय रूपिणी ललिताम्बिवा।२० 
श्री शकराचाय छत त्रिपुर सुदरी मानस स्तोत्र प्रसिद्ध है ही। उनके भरी ललिता पचकम में देवी की 
स्तुति है-- 
प्रातवदामिललिते तव पुण्यनास । 
फामेश्वरीति, कमलेति महेश्वरोति 
थ्री शाम्भवीति जगतां जननी परेति 
वाग्देवप्ेति वचसा विपुरेश्वरोति । 
वायु सहिता में भी यही उल्लेख है- 
शिवेच्छाया पराशक्ति शिवतत्वेकतागता 
तत परिस्फूरत्यादों सगगें तलतिलादिव ॥३१ 
जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है श्री विद्या की मूछ विद्या दो हैं--कादि विद्या और हादि विदया इनके 
प्रथम अक्षर शिव और शरक्ति के धोतक हैं। इनके आधार पर ही पूण विदयाएँ सिद्ध होती हैं। शिव वा 
अक्ला अक्षर म॒ नही है, और न हो सकता है। तीसरा अक्षर सदाख्यतत्व, चतुथ महेश्वर, पचभ शुद्ध विद्या 
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के द्योतव हैं। यह प्रथम पूट है। दूसरा पूट छ अक्षरा या विदया बछा पा सबेत है और तृतीय द्वासा 
प्रतिप्ठान और निवृति वा प्रथम बाग्वीज, बूट दूसरा पाम-पछा और तृतीम शक्ति कूद है। पांडशी मत्र 
वा १६वा अक्षर गुरमुस से ही प्राप्त होता है ।१९ इनमें गामराजबिदूया ही प्रमुस है--इसे ही वादि 
विदया वहत॑ हैं। छोपामुद्रा हादि विद्या है। वादि बिदूयां में सृष्टि या भ्ारम्स वाम (सवत्प) से और 
हादि विद्या मे आवाशवत अव्यक्त शिव यी माया शक्ति से माना गया है। यादि विद्या में वाम से घर्ति, 
शक्ति से तुरीयावस्था और उससे पृथ्वी तब सारी सृष्टि पद्दी गई है, जो माया दाक्ति वा ही रूप है। हरि 
में अव्यक्त आवाश रूपी शिव से स्प-दशक्ति और उससे यामपूववः पृथ्वी सके सारी सृष्टि या उदय दिखाया 
गया है। सौदय लहरी के एठोव ३२-३३ म हादि व यादि विद्याओ वा बणन है। श्री विद्या वा 
मत्र १५ अक्षरों का होने से उसे पचदशी भी बहते हैं। उसमें सोलहवा बीज लगा देने से पोड्शी विधा 
बन जाती है। यह भी मायता है वि पचद्षी थे १५ अक्षरों वा सम्बन्ध १५ तिथियों से है--और पोडशी 
का निविवल्प समाधि से । इसके जप विधान या आध्यात्मिक महत्व मूछाघार से आज्ञा चक्र परत मात्रा 
जाता है । पहले कहा जा चुका है वि श्री विद्या वे' अनुसार भगवती या वण छाल माना जाता है--इंसीसे 
एक नाम “अरुणा' भी है। तत्र में अप्नि ही शक्ति वा रूप है। “अप्रिमुख प्रथमो देवतानाम'--अगि ही 
सब में प्रथम है। छूलिता सहस्ननाम मे भौ भगवती वो 'चिदप्रिवुण्ड” सम्भूता' वहा है । सह चिदजुष्ड ही 
अग्नि है, जिससे भगवती का आविर्भाव होता है । 
श्री विदया के दो रूप है-मत्रात्मकः और यन्त्रात्मएा | दोनों मे परम ऐक्स है। मत्रात्मक रूप | 
सक्षिप्त विवेचन करने के पश्चात अब हम उसके य-त्रात्मक पक्ष को देखें । श्री विद्या वा थत्र है-श्री चके 
याक्षीयत्र। श्रीयत्रअर्थात श्री का गृह । श्री विद्या वी खोज उसके श्री ग्रृह से ही सम्मव हैं। 
जो महत्व पचदर्शी या पोडशी मत्र का है, उतना ही श्री चत्र वा भी | श्री चत्र श्री विद्या की उपास्ता 
वा सर्वाधिक महत्वपू् पक्ष है, जिसकी रचना और छेखन पद्धत्ति प्राचीन भारतीय ज्याभिति विज्ञान 
प्रमाणित करती है। ज्यामिति का ज्ञान भी अध्यात्म विद्या का एक आवश्यक अग है। 'पतेटो नें हा 
अपने विद्याथियों के लिए ज्यामिति का ज्ञान अनिवाय बताते हुए कहा था कि प्रह्म केवल ज्यामिति हैं। 
आइ सटीन वी मायता थी कि ज्यामिति दिक्‌ काल मे न हौकर एक मानसिक सरचना है। पर 
वी आत्मा है, तो यत्र उनका शरीर । श्री यन्त्र भगवती त्रिषुर सुदरी का यन्त्र है जिसे यत्र राजे 
बहते हैं। यामल तात्र मे श्री यत्र का फल इस प्रकार दिया गया है-- 
साध व्रिकोटि तोर्थेषुस्नात्वा यत्फलमश्नुते । 
लगते तत्फल भवत्‌या कृत्वा श्री चक्र दशनम्‌ ॥। 

भारत भे श्री चक्र वी उपासना प्राचीन काल से ही प्रचलित है। गुजरात, राजस्थान, उत्तर प्रदेश, मं 
प्रदेश उत्कछ, काश्मीर, बयाल और विश्येपत दक्षिण मे श्री चक्र की उपासना छोकप्रिय है। दक्षिण *ै 
शव मत को प्रधानता और शंवालयो के कारण श्री चक्र भी महत्वपूर्ण हो गया है। श्रेज्ञ री का शारदापीर् 
और काची का कामकोटि इसके प्रमाण हैं। नटराज को उपासना के पूव श्री चक्र की पूजा अत्यावश्यरक 

है। चिदम्वरम के माँ दर में श्री चक्र स्थित मध्य बिन्दु की पूजा ही नद्राज की पूजा की सगापत्ति है । 
इसका कारण हैं नटराज की अर्दधांगिनी चित्कछा या पराशक्ति वी स्थिति, जिसकी पूजा वें बिता 

की पूजा अपूण है। चिदस्वरम्‌ के मदिर मे श्री चक्र एक महत्वपूण स्थान रखता है। बंडीदा दे आध्य 

सस्थान मे श्री चक्र के अप्दादश प्रकार ताज्न पत्रा पर अक्ति है। उत्तर भारत में श्री विश्यवारि 

क्षेत्र वे निकट अप्टभुजा मादर वे पास भेरव कुण्ड से श्री यात्र रखा है। फरूखाबाद के तिखवा ग्रार्म मे 
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भी यह उत्वीण है। टी ए० गोपीनाथ राव ने छिसा है कि--दक्षिण भारत के मध्यवाछीस मन्दिरों मे, 
जिन्हें घक्ति पीठालय बहूते हैं वलछिपीठ थे सदृध ही एवं लघु मडप है जिन पर नियमानुसार भ्रति दिन श्री 
चक्र गी पूजा होती है। इन शिलछाओ पर श्री चक्र ही उत्वीण है । 
बुछ् विद्वानों ने यात्र और चक्र मे अतर स्वीकार क्या है। टी० ए० गोपीनाथ राव का मत है 
कि यात्र मे मेवल कोण होते हैं और चत्र में कोण एवम दल भी । चक्र का निर्माण के द्र विदु वे चारो और 
होता है, जिसमे नव त्रिभुज चार एवं पाच वी सख्या में विभाजित होते हैं, जिनवे ऊष्वेमुखी और अधोगमुखी 
हाने का भी एक परम है। चर में मेह, फछाश और भू वा होना आवश्यक है। डा० राव वा यह 
मत सबसम्मत नही है । यस्तुत श्री विद्या मे यत्र यो श्री चक्र ये साथ साथ श्री यम्त्र भी वहा 
जाता है । 
अब हम भन्‍्त्र और यात्र वे पारस्परिव सम्बधघ पर विचार करें। जपसूत्रम के अनुसार म'त्र, 
यंत्र और त-त्र वा ज्ञान सेतु ज्ञाव है। सेतु अर्थात्‌ सयोजबर-एक स्तर से दूसरे स्तर तक जानें बया। 
प्रणव में अधे मात्रा और उवार सेतु हैं-पश्यती और बंपरी वा सेतु मध्यमा है। यत्र में भूतशुद्धि 
आपोमाजन आदि सेतु हैं-त त्र में न्यास आदि। मात्र, यंत्र और तत्र तीनो वे लिए श्रद्धा, छद और 
स्वर आवश्यक सेतु हैं। श्रद्धा से एक्मावता, छद से एवं तानता और स्वर से एक वृत्तता भाती है १ 
मप्र स्वाभाविव दब्द है और यत्र स्वाभाविव' रूप । साधक को मत्र के समान यत्र चाहिए। किसी 
भी तथ्य वे वास्तविक होने वे! लिए उसका एक 'यान्व्रिव आदश” आवश्यक है। यत्र से तात्पय भाकृति 
रूप, जिया रूप और शक्ति रूप से है। जड़ यात्र को आयत्त में विज्ञान लाता है और प्राणादि यत्र को 
अध्यात्म विद्या। विराट वे क्षेत्र मे भी दिक्‌, सातता, वक्रता और वस्तु का सम्प्व है। वह भी एक 
यत्र है बावृत्ति, त्रिया व शक्ति रूप मे। पदाथ विचान मे य त्र है और प्राण विज्ञान में भी। यत्र 
मानवीय सभ्यता के साथ जुडा है और आदिम मानस से ही उसका प्रयोग प्राप्त है। चेंदिक युग, मिस्र 
बेबीलोन व मोहजोदडी मी प्राचीन सभ्यता में यात्री का प्रयोग होता या । “बाह्य वस्तु खोल” थे भीतर 
जो चंतय और आनद वा अद श्य प्रवाह है--जो मतमवन है, वे य॑ तर में सजे हैं। इस स दम में श्री 
चेंतय महाप्रभु वा कथन स्मरण रखने योग्य है जो उहोंने रामरामान-द को 'साध्य' के विपय ने प्रश्न के 
उत्तर में कहा था “एहो बाह्य, भागे कहो आर” । य-त्र एक प्रकार से गुह्य चित्र है--रहस्यमय डाइयग्राम । 
वह शक्तिकूट मूर्ति हैं (पावर पटन) यात्र के तीन प्रधार हैं--वास्तविक, साकेतिक और तात्विक । यत्त्रम्‌ 
शब्द में 'यम्‌' अश् वायुवीजात्मव है । वायु सवव्यापी सत्ता झक्ति के सजल भाव का नाम है--इसी से 
ब्रह्मा को भी श्रुत्ति वायु बहती है, ते त्र की भाषा भे यह 'स्पद हे । यत्रम का आतिम 'र अग्निवीज 
है। विश्व की पूरी सृष्टि में वायु और अग्नि ही प्रमुख हैं, उसी का प्रतीक यत्र है। यत्रम वे बीच वाले 
सा घ हैं--मेतु । दुसरी ओर 'यर्मा को यमन या नियत्रण के अथ मे ले सकते हैं। कोई भी शक्ति जिसके 
द्वारा निदिष्द आइंति या रूप ग्रहण करती है--वही यंत्र है। पृज्यपाद बहते हैं 'शास्त्र मे चतुदश मनु, 
चतुदश यम एवम चतुदश भवनों की बात है--यहू एवं रहस्य सझ्या है। मनु से मत्र, यम से यन्त्र, 
भवन से त त्र एक दूसर से ग्र थित हैं। सब ता्तेश्वरी श्री श्री भुवनेश्वरी है। मूल आकृति ही हल्लेखा 
है--उसका स्थाभाविक रूप अथवा यंत्र ।! पुन मूल आइंति क्रियाभिव्यक्ति के विभिन्न स्तरों में आकर 
यहुधा आवृत्त और सकीण हो गई है--य हटाकर शुद्ध सम्पूण रूप तमात्र पाना होगा--शब्द तममात्र व 
मन्न की भाति रूप त मात्र का य त्र का भी अपनी वस्तु वे! साथ 'तदभावे तदभाव ' का सम्बन्ध है। शक्ति 
की के द्रीभूत चरम, सूदम, परम कारण और परम अधिष्ठान रूप की जो अवस्था है उस्ती का नाम बिदु 
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है। सभी यान इसी विददु की ही अभिव्यक्ति या उच्छ-न अथस्था है। विन्दु तत्व ही मूठ तत्व है- 
केवल श्री यात्र प्रभूति का ही नही, विश्व के समस्त चेतन अचेतन, सजीव निर्जीव, स्थूल सूक्ष्म सभी यत्रो 
का यही तत्व है। श्री य न सावभौम विश्व जनीन सत्य का दपण है । वृत्त के बीच वृत्त उसके बीच तिभुज, 
फिर त्रिभुज स्थूछ यान के भीतर यूक्ष्म पत्र फिर सूक्ष्मतर । त्रिपुर सुदरी शक्ति वी एक परम विशेष मूति 
है--उसे प्रत्यक्ष करने के लिए यूक्ष्म शक्तिवूट य त्र ही श्री यान है। श्री यत्र सूक्ष्म यत्र है-स्थूल मद 
का कारण। मन और य न वा सयोग मणिकाचन समोग है। शक्ति भडार के वहि प्रकोष्ठ सल क 
प्रकोष्ठ मे प्रविष्ट होना त॑ न की आध्यात्मिक व प्रतीकात्मक पद्धति है क्योंकि शक्ति वी वाह्य आईति अत 
प्रकोष्ठ मे और भी समृद्ध होती है । यो कहना सगत होगा कि स्थल शक्ति कूट अथवा य त्र स्थूल रूपधमिता 
वा आश्रय है तो सूक्ष्म शक्ति कूट यन्‍्त का । एक प्रकार से वह ज्यामिति का फामू ला है, जिसे शक्ति की 
ही प्रतिरूप 7ह सकते है। श्री चक्र की लेखन प्रविधि पर विचार करने से इस ज्यामिति का अदभुत प्रभार 
मिलेगा-रेसा, कोण, विद, आकार, मोटाई, दीबता, रूम्बाई, आदि यो श्री चक्र निरावार का सका 
लीला जम है। ब्रह्माण्ड और पिडाष्ड वा समीक्षत रूप । पुण्यान द ने अपने ग्र॒थ “कामकला विलास 
मे इसका विशद विवेचन क्या है । 
समस्त विश्व ही विराट चन्न है-यही श्री चक्र भी | वह भाव को सविशेष अवस्था है। सृष्टि ही 
विश्व था देह सप्टि है और उसका ही प्रतीक श्री चक्र है। वह एक ओर अखिल ब्रह्माण्ड का रूप है 
दूसरी ओर शरीर और शरीरस्थ नव चत्र वा भी । भैरव यामल तनत्र मे लिखा है 'चक्र त्रिपुर चुद 
ग्रह्माष्डकारमीश्वरी' और भावनोपनिषद कहता है 'नवचऊमयोदेह '। यही श्री चक्र का रहस्य है। 
जाग्रत, स्वप्न, सुपुष्ति, प्रमाता, प्रभेय और प्रमाण, सुय, च-द्र और अग्नि, सुष्टि, स्थिति और प्रत्य-रँ 
निरूपित हैं। सौ-दये लहरी मे श्रीमच्छ॒क्राचाय ने कहा है कि मनुष्य का शरीर ही शिव का मदिर है” 
'देह देवाल्य प्रोवत ”'। सौ“दय लहरी के ११वें श्लोक मे श्री चक्र का वर्णन है। श्री विद्या वी * 
रुपासना श्री चक्र परऔर अत उपासना देह में ही श्री चक्र की भावना करने का विधान है। इंसवा 
अचन पूजन उपासना का कम वाण्ड रूपी स्थूछ अग है। शक्ति के जाग्रत होने पर पटचक्र भेद वे 
क्रियाओं वा योग साधन उसका सुक्षम अग है। यही स्थल से सुक्ष्म और सुक्ष्म से कारण तर्वे पहुँचते वा 
माग है, जिसवा उल्लेख ऊपर हुआ है। श्री चक्र मे चार शिवकोण और पाच दाक्ति कोण होते हक 
मे योग से ही सम्पूण चक्र बनता है। 'चतुि शिवचक्रौश्च शक्ति चत्रौश्चपचमि । शिवशवत्यात्मद हर 
श्री चनत्र शिवयोवपु ।! इनके योगाभाव मे बे“द्वीय बि-दु मात्र रह जाता है जो पराशिव वा प्रतीक है“ 
यही बं दब स्थान है (सहस्तार विदु का भी--शक्ति इसकी पीठ है) 
आधार शक्ति व्यक्ता यथा विश्व प्रवतते।॥ 
सुक्ष्माभा पोठ रूपेण विद्ु रुपेण बतते॥। हि द्री 
श्री चत्र था रेसागणित सुपाघार दो दृध्टियो से विचारणीय है. बाह्य और आम्यतरिव | “त्रिपुर यु 
येद पाद स्तोतन्न' में श्री दावराचाय का वथन है कि साधक को अपनी देह का तादात्म्य चक्र से और भर 
या देयो स वरना घाहिए। पराणकित परम टिव ये साथ नित्य और अभिप्न है। कहा भी दै- 
न लिवेन बिना देयो सम देशथ्या बिता शिव ॥ 
थे मसापोरतर शिक्ष्थिच्चाड ारड्रिवापोरिद ।। विभरी 
सष्ट का उदय उगया स्पुरण या उमी इच्छा शवित है--शसम वह अभिव्यवत्त रहती हुई भी है। 
रुपण प्रतीषमान है-यही तातिक विसगे जिया है। उसवा अविभकत रूप म रहना ही विद ब्यापार ६ 
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समस्त सूष्टि विप्त्ग व्यापार है। इसमे जितने स्तरी पर स्फुरण होता हूँ उनमे प्रथम हैँ विददु, द्वितीय 
त्रिकोण, फ़िर अध्टकोण, तदुपरात आभ्यतरिक दश कोण और बाह्य दश कोण - फिर चतुदंश कौण-- 
अप्टदल और पोडशदल हैं। सबके अत मे हूँ तीन वृत्त, एक चतुरस्र, जो सृष्टि के धाहर का प्राचीर 
है। यही सप्टि का अवसान हूँ । पिंड और ब्रह्माण्ड, क्षुद्र या विराट सृष्टि दोनो का यही नियम हैं। 
इस चतुरस्र को ही भूपुर वहते हैं। किसी भी सुध्टि मे बाहर चतुरश्न (चतुष्कोण) और भीतर में विददु 
रहेगा ही। विदु से चतुरत् और चतुरस्त्र से विदु पर्यन्त विश्व का विस्तार है २६ यही श्री चक्र का 
क्रम है, जिस पर अभी विचार किया जाएगा । 
श्री चक्र बताने के तीन भेद हैं-मेर, कठाश और भू। इन तीनो भेदो में अत्तर है। 
गोपीनाथ राव ने इनका भेदा-तर स्पष्ट किया है २६ स्वामी विष्णुतीर्थ के अनुसार मेरु से चक्र मे १६ 
नित्य क्लाओ से, कौढाश में अष्ट मातृका शक्तियों से और भू के प्रतीव स्वरूप श्री चक्र मे अष्ट वशिनी 
देवियां से सम्बा धत चक्र ग्रहणीय है ।१९ इसकी रचना जिन चार श्री कक. (शिव निकोण) और पाच 
शिव युवति (शक्ति त्रिकोण) के योग से होती है उनवा मुख एक-दूसरे के विपरीत रहता है। सष्टि क्रम 
में शक्ति कोण ऊध्व मुख और शिव कोण अधोमुख हांता है। अप्यय क्रम में इसके विपरोत। प्रथम 
केद्रीय त्रिकोण शम्भू का स्थान है--इसे छोडकर शेष सख्या ४२ है। प्रथम मध्य त्रिकोण के बाहर 
चारो ओर ८ कोण बनते हैं, जिसे अष्टकोण कहते हैं। तृतीय और चतुथ स्तर पर दश दश्य कोण हैं, 
जिन्हें अतदश्यार और वहिदशार कहते हैं। उनके ऊपर चतुदश कोण बनते है, जो चतुदशार हैं। इस 
प्रकार सवका योग १+८+ १०+१०+ १४-४३ होता है। मध्य केद्वीय बिदु शभु का स्थान पूरे 
चक्र से पृथर' है। ४३ कोणो के बाहर प्रथम वृत्त पर अप्टदल पद्म, द्वितीय पर पोडश दरू पद्म है। 
पोडश दल पद्म तीन वृत्तो से घिरा रहता है, जिहे भू गृह या था भूपुर कहते हैं। इसकी सभी भुजाएँ 
समान हैं। ऐसी भी मा“यता है कि चारो दिश्ञाओ में चार द्वार होते हैं (सौ-दय लहरी श्लीव” ११ मे इन 
द्वारो का उल्लेख नही है |) उपयुक्त चार शिव कोण सदारुय, महेश्वर, महत्त्व और पुरुष हैं (अथवा पुरुष, 
अव्यक्त, महत और अहकार) पाच शक्ति कोण शक्ति, शुद्ध विद्या, माया, कला और अशुद्ध विद्या हैं (अथवा 
पाचत मात्राएं 9) ४३ की सख्या ३६ तत्व और सप्त धातुओं से बनती है (रक्त, मास, मेदा, स्नायु, 
अस्थि, मज्जा ओर शुक्र )॥१*८ उपरिछिखित नव चक्र का दार्शनिक मिरूपण इस प्रकार क्या 
गया है ।९५ 
चक्र मे महाबिदु सहस्लार है। यही प्रलय की दशा है। यही शित्र भाव पूर्ण बहता है। 
तब्शास्त्र मे इसका विवेचन उपलब्ध है । इसी को शिव विधाम बहते हैं । सम्पूण विश्व इसी में अस्तेभूत है । 
वामक्ला विलास और मातृका चक्र विवेक में इसकी विज्यद व्याख्या उपलब्ध है। सुप्तयाद्रयथ क्मिपि 
विश्रमण शिवस्य' की यह स्थिति है । इसी को सर्वानद चक्र कहते हैं। कामक्ला विलास के अनुसार-- 
चित्तमयोहहुडकार सुब्यक्ता हाण समरताकार ॥ 
शिवश्ञक्ति मिचन पिण्ड कवलीकृत भुवन मडलो जयति ॥ 
यहा विमर्श भाव अव्यक्त रहता है, जो उ्पन्न होकर विश्व वी सुध्टि, स्थिति और सहार का कारण है, 
विभर्शों माम विश्व कारेण विश्व प्रकाशेन विश्व सहारेण वा अक्ृषत्रिमो $हमिति स्फ्रणम्‌ ।' 
त्िकोणचक्र 
यह सब (सघ्द्विप्रद है। अतर्लीन जगत को अभिव्यकत करने की इच्छा ही विकोण है। इससे 
बाह्य सृष्टि का रहस्य स्पष्ट होता है। यही छ्ब्द सृष्टि होती है। बिदु परावाक्‌ है--तवरिकोण पश्यती, 
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मध्यमा और बेखरी रूप है। यही 'ख' है। यही सृष्टि वी कारणा८मक आदाघ्मक्ति है--विमर्श रूप। 
यही जीवन वी अवस्था है--जाग्रत्‌, स्वप्व और सुपुप्ति की ॥ 
अष्टारचफ्र 


यहा जीव सज्ञा को प्राप्त होता है। यह प्रधान चत्र स्व रक्षा' चक्र है। इसकी अधिष्ठांत्री 
श्री भहात्रिपुरसुन्दरी है। यही शिव और जीव का समष्टिरूप है। इसमे भगवती के आयुध हैं--पार 
कामेश्वर के और चार वामेश्वरी के । यह चत्र अग्नि सड बहछाता है। यह चक्र सृष्टि सहार अर्थात तिया 
रूप है। बहुत से आचाय इसको ही श्री चक्र गिनते हैं। यही नवयो यात्मक है । श्षास्त्र का कथन है- 
अष्टारास्यदेशाब्य चिन्निर्वाणयणादिकम्‌ । 
सृक्ष्म पु्ंप्टक देव्या मतिरेवा हि गोरवों ॥ 
अन्तर्देशार व बहिदेशार चक्त 


अन्तदशार चक्र पाच ज्ञानादियो व पाच कर्मा द्रयो से घटित है । यह ईा द्वय॑ वासनात्मक लिगि 
शरीर है--इसे ही सवरक्षाक्र चक्र कहते हैं। पूव का कारण शरीर अन्तदझ्ार मे लिंग झरीर हो जाता 
है। सुभगोदय के अनुसार, 'अतदशार व सुधाज्ञान कमोदद्रियाणि च । बहिदशार चक्र को सर्वाध साधक 
चत्र भी कहते हैं। इसमे चार तत्व एवम्‌ चार मातृकाएँ हैं। यह गध रसादि तथा वचनादानिंव की 
आधभ्य तर रूप है। ये ही सर्वाथ साधक पच तन्मात्राए हैं-पच भूतात्मक । 


चतुदंशार घक्र * 


यह चत्र चतुदश शक्तियों का रूप है | “चतुदशार वसुधा वरणानि चतु्देश” | कल 
माठृवावण पिड मे ये शाक्तियाँ दस ई द्रय, मन, बुद्धि, चित्त' अहकार रूप में अत करण मे रहती हें । 
जाग्रत, स्थुछ, शरीर वा द्योतक है। इसे सवसौभाग्यदायक चक्र कहते हैं । 
अप्टदल 


यह सवस्क्षोमणकारक चक्र है। सृष्टिमूलक होने से यह वासना का प्रतीक है। ५0202 
देवियो की पूंजा होती है। क्षोभ का अथ हैं. सृष्टि, यह अप्टदक पद्म आठ कारणों से बवा है. ८ 
'वसुच्छ दत पदभाडकदेशो यश्चक्गोविभु । 
7 अव्यक्तद्य' प्रकृतमों भूताध्मा निश्चिनोम्यहुम्‌ ॥ 


न्क 


घपोश्शदल 


सर्वाशापरिपुरक ( नित्यतादात्म्य ) यह चक्र चद्र की पोडश कलार्ओों से युक्त है--मह इक 
यासना है। इसे ही 'भूताक्षमानसम्‌ ' और “विकारात्मक्मापन्न कहा जाता है । सोलह स्वर ई 
पोडश दल है । ॥ं 
भूपुर घक्र 


यही लोवय मोहन चक्र है--इसे ही तत्र में प्रयागराज कहा गया है।, पर्दई विव कप 
दोनों वी समष्टि है। यत्र पूजा पद्धति मे यही सवप्रथम पूजनीय है ॥ एक प्रवार से यह वि 3 0आ 
अष्टदल और पोडण दर की समध्टि है। भुपुर के तीनों बृत्त अतर पीत, मध्य अरुण और बहिर 
रेसाए हैं। वस्तुत एक हो धिदु दधा होकर सवमय हो जाता है। कटा भी है- 
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वदशधाभिद्ते विदुरेक एवं परात्मक 
घतुर्धार क्मले पोडशाधिप्ठान पकजे 
उभपाकार रुपत्वादितरेयां तदात्मना । 
इन नवचप्रों भी क्रमानुसार अधिष्ठात्री हैँ, महात्रिपुर सुदरी, श्रिपुराम्या, त्रिपुरसिद्धा, प्रिपुरमालिनी, 
त्रिपुराशी, भिपुरवासिनी, श्रिपुरसु दरी, त्रिपुरेशी और त्रिपुरा। इन चक्रा वे लिए रुद्रयामल तभ्र का 
यह श्छोव प्राय उद्धत किया जाता है-- 
बिखु द्िसोण वसुकोण दश्ारपुग्म 
मत्वस्त्रनागदल सयुत पोड्शारस 
वृत्तत्रप व धारिणी सदन तन्रप 
चकराज मुदित परदेवता पा । 
मनुष्य थे शरीर से श्री चक्र का ऐकय निर्धारित किया गया है, वह इस प्रकार है। साधक या 
दरीर ही श्री चक्र है। योगिनी हृदय में लिखा है-- 
पिष्ड भ्रह्माण्डपोर्शान थी घकरत्प विशेषत 
जशात्या शम्म्फलाबाप्तिनात्प्य तपस फलम्‌ । 
द्वारीर का भ्रहाराप्त विदुचकऋ, मस्तक त्रिकोण, ललाट अप्टकीण, भूमध्य अतदंशार, कण्ठ वहिंदंशार, 
हृदय चतुद शार, दु क्षिवृत्त, नाभि अप्टदलक्मछ, कटि बाहर का वृत्त, स्वाधिष्ठान पोडशदलू, मूलाघार 
पोडशदल वा वाह्य वृत्त (त्रिवृत्त) जानु भूपुर की प्रथम जधा द्वितीय और पाद तृतीय रेखाएं हैं। योग 
साधना यह क्रमश आज्ञा, ऊबिका (इंद्र योनि) विशुद्ध, अनाहत, मणिपुर, स्वाधिष्ठान, मुलाधार, विषपुव 
(वुल) और अतुल है। यही साधना क्रम में शरीर और चक्र का साम्य हैं। इस प्रकार श्री चक्र ब्रह्माण्ड 
में पिडाण्ड और पिण्डाण्ड मे ब्रह्माण्ड का ऐक्य प्रतिपादित वरता है, जो भारतीय चितन का मूल आधार है ।३० 
त़त्र शास्त्र में इन चत्रा वी महत्ता वु डलिनी जागरण मे है वहा दूसरी ओर वाक्‌ की दृष्टि से भी । आचायों 
ने परावाक्‌, पश्याती, मध्यमा और बँखरी का विवेचन इनवे' आधार पर क्या है, जो अत्यत ग्रूढ है। मातृका 
विज्ञान की दृष्टि से भी यह विवेचन अत्यत महत्वपूण है। बीज मत्रो का भी श्री चक्र मे निरूपण है। 
यह सब चान योगियों वो साधना क्रम में स्पष्ट होता हैं। एक दृष्टात ले । अह भाव विमशंमय है । अह 
वा स्वभाविक सफ्रण या चान ही विमशमय हैं--कहा भी हैं “बिनात्वात्मा त्ववा नहिं/ महत्रिपुरसु-दरी 
सभी विद्याओ के साथ परा वाक है-- 
दाग्दातां जनमी स्वमत्त भुवने बाग्वादिनोत्युचते' 
इस विमशमय अहभाव में (शिव श्षक्ति सयुक्त) अ, हूं और अनुस्वार तीन वण हैं! इनमे अकार प्रकाश है--. 
हकार विमश और अनुस्वार विद्धु रूू--प्राथक्य के अभाव का सूचक | 
! मकार सववणग्रिय प्रकाश परम शिव 
हकारोइत्प कलारूपा द्रिमशटिय प्रकौतित 
श्री रग गुरु ने श्री चक्र की व्याख्या शब्द ब्रह्म-या नादानुसधान के आधार पर की है। जिसकी अतिम 
भूमिका महाविदु है।र। परा, पश्यती, मध्यमा और बैखरी का निरूपण भी श्री चक्र के आधार परः 
दास्त्रता ने क्या!है, जिसमे नाद, बिदुु, कला आदि का रहस्य भी निहित है। शिव शक्ति तादात्म्य ही 
(अधनारीश्वर रूप) परा तत्व है जो नाद बिद्भु कलातीत है--नाद बिद्ु कलातीवम भगवतम्‌ तत्वमिति 
सर्वागम रहस्यम्‌--इस सर्वागम रहस्य वा सधान श्री चक्र से सम्भव है। श्री चक्र एक भ्रकार ब्रह्माण्ड 
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और पिण्डाण्ड का ही सृष्टि पद्म है--सामाय दृष्टि से यह वोणात्मक है पर योगियों वे! लिए यह पद्म है। 
बन जाता है) (हृपया श्री यन्त्र वा चत्र देखें) 


अध्यात्म योग विद्या मे देह को श्री चक्र समझ वर भगवती वी अतमविना द्वारा उपासना पी जाती हैं! 
यही परा पूजा है, क्याकि 'अतंमुस समाराष्या बहिमु स सुदुले मा ।१३ 
श्री चक्र मे चत्रो वी गणना सृष्टि त्रम और सहारत्तम से भी वी जाती है । सृष्टि श्रम में विंडु 
से भूपर तक और सहारक्षम में भूपुर (श्रय) से विदु पयत्त गणना का उल्लेस है । श्री चक्र वा बम 
आगमो में एक दिव्यद्वीप के रूप मे भी किया है। चक्र शब्द वा एक अर्थ नगर भी हैं। रफेव सुधा 
समुद्र से आवेष्टित यह रत्मद्रीप है, जिसमें बल्पवृक्ष पारिजात, दिव्य न'दन उद्यान विंदमान हैं और ईये 
नगर के मध्य मे रव्नसिहासन पर अन त प्रभायुक्त श्षी महात्रिपुर सुदरी स्थित हैं। चत्रावार इस पर वा 
ही प्रतीक श्री चक्र है, जिसमे सभी देवताओं का आवास है। मेरु रूप में यह ब्रह्माण्ड यो सभाले हुए है 
“श्री चक्रमपि देवेशि मेरु रूप ने सशय '२३ तत्रागमो में सुधा सिरधु और उसमे स्थित मणिद्वीप वा उससे 
भिलता है, जहा शिवशक्ति सयुक्त रूप म तिवास करते हैं। -भनुष्यो मे यही ह॒ृत्पुण्डरीव है। श्री चर्क ४; 
सदर्भ में दो श्री नगरो का उल्लेस ध्यातव्य है। देवी भागवत के प्रत्यक्ष दशन अध्याय में इसी 5 
साभर और मणिपुर का अत्यत प्रभावी वणन मिलता है--मथा 'सुधा समुद्र से प्राप्ती मिप्टवार्ि 
महामिमान्‌ । वही रत्न जडित सिहासन-- 
“पर वर पाशड्ूजाभीष्टिघरा थी सवनेश्वरों । 
अदृष्टपूर्वा दुष्टा सा सुन्दरी ह्सित भुूषणा। 
ब्रह्माण्ड पुराण के लछितोपास्यान और शिवरहस्य मे भी इसका वणन है ।रै योगियों वे अनुक्ञार यह्‌ कप 
समुद्र विदाकाश के मध्य में स्थित है जिसके मध्य में नवरत्व मणियों से रचित एके मणिद्वीप है” 
वदम्ब वन है। रुद्रयामल तब मे भी ब्रह्माण्ड वे बाहर, सह मोजन मे विस्तीण रत्व दीप है। रलद्वीप के 
के सदृश तातनिक साहित्य में श्री पुरी का भी वणन है। भास्करराय तीने श्रीपुर मानते हैं--अह्माएउ 
बाह्य, मेष शिखर, और क्षीर सागर के मध्य । इसी प्रकार श्री मगर भी--जहा मगवेती ललिता मे भण्डासुर 
वा वध किया था । सौं दय लहरी मे श्री सुधा सिघु और मणिद्वीप का वर्णन है !रैं भी 
श्री विद्या और श्री चकर के सम्बंध में 'हल्लेखा” का भी उल्लेख आवश्यक है। इतर ही 
श्री प्रत्यगात्मानन्द ने हत्लेखा की व्याख्या इस प्रकार की है-- 
हृद्याचाया शयाना दहर सुविपुरा मानमयाद्‌ दविष्ठां। 
हल्लेखा था तनिष्ठा जगदुदय॑त्तया वत्ति हेतुवरिंष्ठा ॥ 
हृददेशे था द्रदिष्ठेरपति च भुवन त्वाशिताय जविष्ठा । 
योगक्षेम्राय साधम्बा शमयतु हृदय प्रा्यभेद पदिष्ठा रे क है-- 
केद्र का आश्रय लेकर अणु या विराट में जी कुछ स्पा दत है--वह है हृदि ) मेहे स्पूल्न गट ् 
दहर है, सूक्ष्म की पराकाप्ठा। इस दहर में भी वह अवस्थित है--अणोरणीमसी । जो अुछे 28 
उसवी हल्लेखा--अर्थात्‌ मुल शक्ति, चित्रलेखा के रूप में तनुतमा है--असख्य शक्ति पुझजों का अविराम 
इसी से है। तात्पय यह है गाकित वि यास वी वहि प्रकोष्ठ मे जो आकृति या पैटन है मेह भव प्रवो्ठ 
भी विद्यमान रहती है--इस प्रकार हत का आश्रय लेकर जो आकृति है--पटन है वही है हंल्लेखा 
मौलिव य-त्र रुप है--स्वाभाविव' । द्वक्ति का निरतिशय के द्रीय धनीभूत भाव हल्लेखा है । आधुनिक रे 
वी भाषा में हल्छेखा सख्या, परिमाण आदि की सम्भावना मात्र है--वह देश वाछावच्छिनत नहीं है 
ओ्रोमोशोम नम्बर' भी नही टै--तान विचान में बीज हल्लेखा के समाना तर है-जैसे ही, जिसमे 
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है धवित यो विपुल नादायस्था। रवार है उस्ते रपायित करने वाली अग्नि और ईक्ार है रूपा-तरण वी 
शिया । इसी से यह भो, एप प्रवार से फामू छा है, जिसने भीतर मंत्र वा विरूपण विया जा सकता है। 
श्री आध्य दवराचाय ने भगवती यो 'तडिल्लेसात बी” वहा है, वह विद्युत रेसा जंसी पतली है, अन्य स्थान 
पर उ'होंने हृल्लेसा वा भी भ्रयोग किया है। यीग धिसोपनिपद मे वहा है, 'हल्लेखे परमानदे तालुमूले 
व्यवस्थिते' अर्थात्‌ तालु भूल छवियों (जिसे इ्रद्ध योनि भी वहते हैं) स्थान पर परमानरद स्वरूपिणी 
हस्लेया छ्वी--घव्ित अवस्थित है--यही ग्रह्मर श्र में निवास व रनबाली पराशकित वा उच्चारण होता है। 
*ह्वी' माया बीज है और इसे ता त्रक प्रणव कहते हैं। श्री विद्या एवम श्री चक्र मे हल्लेखा आयद्राशवित 
से ही सम्वद है। यही हापतछा है. बाम और रवि - सोम और अग्नि का समसघप है-सृष्टि और 
सहार या सेल । इस दिऔा में ही हाध पतला का उमेप होता है और तत्व रचना का काय भी । 
श्री चक्र वी रचना विधि भी अत्यःत महृत्वपूण है। रौदय लहरी के भाष्यकार कैवल्य शर्मा 
बे' मतानुमार श्री घत्र मनुष्य देह वा प्रतीक है और मानवदेह अपनी अगुुलियों वे माप से ९६ प्रमाण होता 
है। इसछिए श्री चक्र का माप भी ९६ इवाइयां पर रसा जाता है। इसका विस्तृत विवेचन यहाँ 
सम्मव नहीं । आधघाय भेद से श्री यक्र वे छेपन भी नाना प्रवार वे हैं। इनमे वामवेश्वर त्तत्र का 
आपार ही अधितः प्रचलित है। भानाणव मे ही इसवी रचना विधि वताई गई है। वादि और हादि 
विद्या वी रचना प्रविधि म भी बुछ अ तर है। इन सबका उल्लेय यहा सम्भव नही । 
इस प्रवार तश्र मं थी विद्या और श्री चक्र था महत्व सर्वोपरि ग्रिना जाता है। श्री चक्र की 
पूजन विधि महत्वपूण है। प्रूजा दो प्रजार वी होती है । बाह्य और आभ्य'तर। जंसा कि पूव में कहा 
जा चुवा है वाद्य पूजा दुलभ है और आमभ्यतर पूजा समाराष्या । वाहय प्रूजा गुर उपदेशानुसार विधि 
विधान से ही की जाती है। आमभ्यतर पूजा अभेद भावना परव है। भावना भी तीन प्रकार की कही 
गई है -- सकल, निषप्वल और सबल भिध्यक्त ॥ इनम निष्वछ भावना ही सवर्थ प्ठ है। श्री भास्तराचाय 
ने इत भावनाओं वा विद्वद विवेचन किया है। उपयु क्‍त तीन पुजाआ को ही अपरा पूणा, परा पूजा और 
अपरापरा पूजा वहा जाता है। ऋतम्भरा प्रज्ञा वे उदय होने के! अन तर परा पूजा का अधिवारी योगी 
होता है। सौ-दय छहरी (श्लोव २५) में इन पूजाआ वा उल्लेख है। श्री मच्छकराचाय ने “प्रणाम 
सवेध सुखभासिलमात्मापणदशा' ही परा पूजा वहा हैं । महामुनि दुर्वासा वे श्री शरिधुर सहिस्न स्तोत्र वी 
स्तुति ही श्री विद्या और श्री चत्र का माहात्म्य स्पष्ट करती हैं । यही परा पूजा हँ-- 
श्री चक्र भुतिमुलकोष इति ते ससार चक्रात्मक 
दिस्यात सद्पिष्ठिताक्षरक्षिव ज्योतिर्मंष सबत 
एत-म-व्रमयात्मिका भिररुण श्री सुदरोभिव त्त 
मध्येवे दव सिद्धपीठ ललिते त्व ब्रह्म विद्या शिवे 
शौमाताललिताम्बा प्रीयताम १ 





(१) काली तारा पोडशी च॑ बगला भुवनेश्वरी । 

धूमा छिना च मातंड्गी भरवी क्मछात्मिका ।! (सौभाग्य भास्कर) 
(२) वही । 
(३) इच्छाशवित मय पाशमहकुश ज्ञानरूपिणम । 

क्रियाशक्तिमये.. वाणधनुपा. दधदुज्ज्वल्म ॥ 


प्रज्ञा प्रदी प/७५ 


और पिण्डाण्ड वा ही सप्टि पश्च है--सामराम दृष्टि से यह 
बन जाता है। (वृपयां थ्री यात्र बा चत्र देश ) 
अध्यात्म योग विद्या में देह को श्री चत्र समझ यार भगवती 
यही परा पूजा है, वयावि' 'अआतमुर समाराष्या वहिमु ए सु 
श्री चत्र भ चन्रा वी गणना मृष्टि क्रम और सहा 
से भूपर तवा और सहारत्रम में भूपुर (पय) से विदु पथ 
आगमो म एवं दिव्यद्वीप थे रूप से भी विया है । चत्र £ 
समुद्र से आवेष्टित यह रत्मद्वीप है जिसमे वल्पवद्ध पारिउ 
नगर वे मध्य म र नर्मिहसन पर अनत प्रभापुक्त श्री मे 
ही प्रतीक थी चक्र है, जिसमें सभी देवताओं वा मविस | 
क्री चक्मपि देवेशि मेर रूप ने संशय रेरे तधाममा में स 
मिलता है, जहा शिवशक्ति सयुक्त रूप मे निवास करते है 
सदभ मे दो श्री नगरो वा उल्लेस ध्यातव्य है। देवी 
सागर और मणिपुर का अत्य'त प्रभावी वणन मिला 
महामिमान्‌ । वहीं रत्न जडित सिहासन-- 
'पर वर पाद डू दा भीदिट 
भअदृष्टपूर्वा दृष्टा सा सु“द 
ब्रह्माण्ड पुराण के ललितोपास्यान और शिवरहस्य म॑ २ 
समुद्र चिदाकाश के मध्य में स्थित है जिसके भध्य मे 
कदम्ब वन है। रुद्रथामल तत्र में भी ब्रह्माण्ड वे बार 
के सदृश तात्रिक साहित्य मे श्री पुरो का भी दणन है 


बाह्य, मेह शिखर, और क्षीर सागर के मध्य । इसी 
वा वध क्या था ११ सों दय लहरी में श्री सुधा 


श्री विद्या और श्री चक्त के सम्बध में 'हैर 
थी प्रत्ययात्मान-द ने हल्लेखा की व्याख्या इस प्रका 
हृद्याद्याया दायाना दहर € 
हल्लेखा या तनिष्ठा जगड 
हुददेशे या द्रदिष्ठेरथति ६ 
योयक्षेध्राय साउम्या शमः 
केद्र का आश्रय लेकर अणु या विराट मे * 
दहर है सूक्ष्म की पराकाप्ठा । इस दहर मे भो 
उसकी हुल्लेखा-अर्थात मूल शक्ति, चित्रलेखा के रू 
इसी से है। तात्पय यह है शक्ति वि.यास की रचा 
भी विद्यमान रहती है--इस प्रवार हत का आश्रय 
मोल्कि य-त्र रूप है--स्वाभाविक । शक्ति का निरति 
की भाषा में हल्लेखा सख्या, परिमाण आदि की 
अोमोसोम नम्बर! भी नहीं है--तत्र विचान से 
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(२३) 
(२४) 
(२५) 
(२६) 


(२७) 
(२८) 
(२९) 
(३०) 


(३१) 
(३२) 
(३२) 
(३४) 
(३५) 
(३६) 


(३७) 


(१) 
(२) 
(३) 


(४) 
(५) 
(६) 
(७) 
(८) 
(९) 
(१०) 


श्री जपमूभम । 
भावनोपनिषद (३) | 
सृध्टि वा उमेपष (गोपीनाथ कविराज) वे आधार पर । 
हिल्‍्दू आइबोनोग्राफी । पुन -- 
सृष्टि श्रम मेरे चक्र बेलास चाध मेदपम । 
सहाराशख्य महेशानि भृप्रस्तार स्थिति फ्रमम्‌ । 
इनमें द्चिलाओ पर श्री चत्र उत्नीण रहते हैं भौर उनकी प्रत्येक दिन दो बार पूजा होती है 
सौदय लछहरी थी टीका-श्छोव ११ ॥ 
वही 
मातृ चक्र विवेक--सरस्वती भवन ग्रधथमाला--वा राणसी । 
विशेष विवेचन वे लिए मातृ चत्र विवेव, वामकला विलास, सौ दय लहरी की विभिन्न टीकाए' 
द्रष्टव्य हैं । 
दि डिदाइन डासर--डा० एस० चम | 
ललिता सहस्ननाम । 
जशानाणव--वल्याण मे शक्ति अक से उद्घत । 
चण्डी--१ (वा सण्ड--श्री हरि प्रसाद शास्त्री का निबाघ “मणिद्वीप वी सेर'-<द्धष्टव्य हूँ । 
गोपीनाथ वविराज--महाशवित श्री श्री मा--निव ध । 
सी“दय लहरी--श्लोव' ८ 
सुधा्सिधोमध्ये सुरविष्प वाहीपरिवृत्े 
मणिद्वीप नीपोपवनवति चि-ताभणि गृहे । 
जिवा& वारे मचे परमशिव पयडूू निलया 
भर्जात त्वा धया कबतिचन चिदानद लहरीम्‌। 
श्री जेप सूक्षमू--प्रथम खड श्छोक १२३ । 


सदभ प्रन्थ 

पामवला विलास--पुण्यानद । 

त्रिपुर तापिनी उपनिषद 

सौंदय लहरी - लक्ष्मीघर, स्वामी श्री विष्णुती थ, श्री अनतडृष्ण शास्त्री (अग्रेजी) 
पृ० सुब्रह्मण्यशास्त्री (अग्रेजी) श्री कृवल्य शर्मा माप्यकार। 
श्री जपसूत्रम्‌ू --पृज्यपाद स्वामी श्री प्रत्यमात्मानद सरस्वती । 
श्री सहल्चिका--डा० पाडरग राव । 

वल्याण--ठपासना भ्रक ! 

क्ल्याण--शव्ति अक । 

दि डिवाइन डासर---ए० चम | 

बहवचोपनिषदू--कल्याण उपनिषद्‌ अक 
भावनोपनिपद्‌ । 
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(४) 
(५) 


(६) 


(७) 
(५) 
(९) 
(१०) 
(११) 
(१२) 
(१३) 


(१४) 
(१५) 
(१६) 
(१७) 


(१५) 
(१९) 


(२०) 
(२१) 


(२२) 


सौदय लहरी वी टीका । पुन यही (सौ दय लहरी वी टीवा) 

त्रिपुरा से तात्पय ब्रह्मा, विष्णु और ज्िव से भी ग्रहीत किया जाता हैँ एयम्‌ हक यणु और 
साम से भी । भास्कराचाय ने यह व्याख्या दी हँ--अत्र त्रीणि पुराणि ब्रह्मा विष्णु शिव धरीराषि 
यस्मिन स निपुर पर शिव तस्य सुदरी शवित । 

श्री 'भडासुर बधोद्युवत दावित सेना सर्मा वता' 

श्री ललिता सहस्ननाम एवम्‌ कल्याण शर्बित विशेषाक--भण्डासुर युद्ध वा रहस्य ॥ 

छादोग्य उपनिपद १-१-१० 

श्री जपसूत्रम 

भ्री दुर्गा सप्तशती (४-९) 

कुलाणव तत्र । 

श्री जपसूतम्‌ प्रथम खड १-११६ ॥। 

वही, १-११७। 


5 के गें प्र 
दक्ित वे विना शिव शव है--यह भाव स्वद पुराण, सौदय ऊूहरी एवम अनेकानेक तंत 
स्वत सिद्ध है-यथा 

जगत्कारणापन शिवो यो मुनि सत्तम । 


तस्यापि सो5भवच्छक्तिस्तया हीनो निरधव । _ (स्कद पुराण) 
पुन -- 


शिव शक्‍तया युक्‍तौ यदि भवति शकक्‍त प्रभवितु 

न चेंदेव देवों न खलु कुझल स्प दतुमपि। (सो दय लहरी) 
आचाय शकर ने अनेक स्तोग्रो में यही प्रतिपादित क्या है १ 
कल्याण शक्ति अक--महामहोपाध्याय गोपीनाथ कविराज का ववतव्य । 
बल्याण--उपासना अक--श्री श्री विद्या-प० योगीद्र दत्त शास्त्री का निव ध 
द्रष्टव्य मातू चक्र विवेक, सरस्वती भवन, वाराणसी । दुर्वाता । 
मनु चादर, कुबेर, लोपामुद्रा, म'-मथ, अगस्त्य, अग्नि, सूय, इंद्र, स्वाद, शिव और $ 
वतमान में ममथ ओर छोपामुद्रा के सम्प्रदाय प्रचलित हैं । 
गोपीनाथ कविराज--'सामरस्य या महामिलन' निवध | इध है- 
श्रीमद्भागवत में भगवान वासुदेव का परमरूप समभने के लिए शूयवत्‌ बल्पना को गई 

यत्तद्रह्मय पर सूक्ष्मशुय शूयवल्पित । 


भगवान्‌ वासुदेवेति य गृणन्ति हि सात्यता । (९-९-३०) 
ललिता सहस्ननाम 


एलि्ता सहस्तननाम-- 
(।) श्री महावाग्भव यूटेव स्वरूप मुख पवजा । 
(॥) वण्ठाघ कक्‍टि पमत्त मध्यकूट स्वरूपिणी | 
शबित घूटेव' तापन कदयघों भाग धारिणी ॥ व मात 
यादि विद्या वा मनारम्म वकार से और हादि विद्या या 'हवार' से । बादि विधा / 
है 'प ए ईलछ हीहसवल हीं सवऊ ही और हादि विद्या वा हैं सवल ही ह सकल 
हीं। (अधववेदीय देव्युपनिदद कर्याण उपनिषद अब के आधार पर) । 
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(२३) 
(२४) 
(२५) 
(२६) 


(२७) 
(२५) 
(२९) 
(३०) 


(३१) 
(३२) 
(३३) 
(३४) 
(३५) 
(३६) 


(१७) 


(१) 
(२) 
(३) 


(४) 
(५) 
(६) 
(७) 
(५) 
(९) 
(१०) 


श्री जपमूत्रम । 
भावनोपतिषद (३) । 
सृष्टि या। उममेप (गापीनाथ वविराज) वे आधार पर । 
हिन्दू आइकोनोग्राफी ।॥ पुन -- 
सृष्टि क्रम मेड चक्र बेलास धाध मेस्पम । 
सहाराख्य महेगानि भुप्रस्तार स्थिति क्रमम्‌। 
इनमें शिलाओ पर श्री चक्र उत्मीण रहते हैं और उनकी प्रत्येक दिन दो बार पूजा होती है 
सौदय छहरी वी टीवा-श्लीवा ११ । 
वही 
मातृ चत्र विवक-सरस्वती भवन ग्रथमाला--वाराणसी । 
विशेष विवेचन ने! लिए मातृ चक्र विवेक, व।मकला विलास, सो दर्य लहरी को विभिन्न टौकाएं 
द्रप्ट्य हैं । 
दि डिवाइन डासर--डा० एस० चम | 
ललिता सहस्ननाम । 
जशानाणव--वल्याण वे' शक्ति अक से उद्धृत । 
चण्डी--१ १वा सण्ड--श्री हरि प्रसाद ध्ास्त्री का तिबध “'मणिद्वीप वी सेर'-<द्रष्टव्य हैं। 
गोपीनाथ कविराज>“महाशवित श्री श्री मा--निब घ । 
सौ“दय लहरी--श्लीव' ८ 
सुधा्सिधोमध्ये सुरविटप वाहीपरिवृते 
मणिद्वीपे नीपोपवनव॒ति चितामणि गृहे । 
लिवा&5 वारे मे परमशिव पयड्ू निरूया 
भर्जात त्वा धया कतिचन चिदानद लहरीमू | 
श्री जप सुत्रमू--प्रथम सड श्ठोक १२३ । 


सदभ प्रन्थ 

कामवला विलास--पुष्यानद । 

त्रिपुर तापिनी उपनिपषद 

सौंदय लहरी - लक्ष्मीघर, स्वामी श्री विष्णुती थे, श्री अनतहृष्ण शास्त्री (अग्नेजी) 
प० सुब्रहमण्यशास्त्री (अग्रेजी) श्री कैवल्य शर्मा भाष्यकार । 
श्री जपसूत्रम्‌ --पृज्यपाद स्वामी श्री प्रत्यमात्मानद सरस्वती । 
श्री सहल्चिका--डा० पाडुरग राव । 

वत्याण--उपासना अक ! 

कल्याण--शक्ति अक । 

दि डिवाइन डासर--ए० चम | 
बहवृचोपनिपदू--कल्याण उपनिपद्‌ अक 

भावनोपनिषद । 
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(११) ता6त्रिक वाइमय में झायत दृष्टि-->गोपीनाथ क्विराज । 

(१२) मातृचक्र विवेक--छलिता प्रसाद डब्राछ । 

(१३) हि दू तत्व विद्यानों इतिहास---श्री नमदाश्कर देवश्शवर मेहता । 
(१४) शबित सनय तत्र (प्रथम भाग)--डा० वी० भट्टाचाय । 

(१५) चडी पत्रिका के अक । 

(१६) थी दुर्गासप्तशती । 

(१७) कुलाणव तन्र प्रपचसार आदि | 

(१८) हिंदू आइकोनोग्राफी --डा० गोपीनाथ राव । ७ 





श्री यन्त्र 


७८/प्रशा प्ररोष 


समग्र अवचेतन : धर्म एवं मनोविज्ञान का समन्वय 
प्री० भवानोशकर उपाध्याय 


विज्ञान एवं दर्शन के विकास से विश्वद॒ष्टि मे समग्रता का दिशाबोध 

जवाहर लाल नेहरू विश्वविद्यालय के वुलपति मनीपी डॉ० दौलतसिहणजी कोठारी वा जीवन विज्ञान 
एव शिक्षा के मध्य साम'जस्य स्थापित बरने वा रहा है। उहोने लेखक कृत 'क्यल गुस्ताव यु ग” विश्छे- 
पंणात्मव' मनोविचान' शोर्पक ग्रथ थे! आमुस मे यह स्पष्ट क्या है वि “विज्ञान विशेषत॒ भौतिक शासन 
एव सृष्टि विभान तथा दशन एवं मनाविज्ञान के नवीन द्रगामी विकास से मानव एवं प्रकृति के बीच एक 
नई चर्चा प्रारम्भ हो गई है, जिससे विश्व दष्टि मे अधिय समग्रता का दिशाबोध हो रहा है तथा इस वारण 
नीतिक वस्तु एवं चित्त वे' मध्य एक प्रकार से पारस्परिव लेन-देन का सम्ब घ स्थापित हो गया है ।' 


आधुनिक मानवीय चिन्तन पर साबस, फ्रायड एवं युग के विचारों का दूरगामी प्रभाव 
उपयुक्त डॉ० कोठारी के 'दो शब्द के सदभ मे यह उल्लेखनीय है कि आधुनिक मानवीय चितन 
पर निस्सन्देह मावस, प्रयड एवं यु ग के विचारो वा वडा दूरगामी एवं गहरा प्रभाव पडा है। कार माकस 
क॑ 'द्वद्वात्मक भौतिववाद' वे' सिद्धात से सम्पूण मानव समाज की अथव्यवस्था सामाजिक सरचना एवं 
अनेक राष्ट्रो के! प्रशासकीय तत्नों में अभूतपूव बदलाव आ गया है । इसी तरह माक्‍स के बाद प्रसिद्ध 
मनोधिक्त्सिवः डॉ० सिगमड फ्रायड ने यह नवीनतम खोज की हैं कि मानव मन एक अख्षण्ड इकाई नहीं है, 
अपितु मानवीय मन को “चेतन एवं अवचेतन' सज्ञक दो सभागो में बाठा जा सकता है, जिसमे अवचेतन 
समाग का विशेष महत्व है। मन के अवचेतन सभाग की खोज से न केवल चिवित्साशास्त एवं मनो- 
विनान के क्षेत्र मे ही, अपितु चान, विज्ञान, धम आचरण, साहित्य, संस्दृति, कला एवं इतिहास आदि 
मानव जीवन सम्बंधी सभी क्षेत्रों पर बहुत व्यापक एवं गहरा प्रभाव पडा है और इस प्रकार मानवीय- 
व्यक्तित्व दे सभी आधार ही अब बदल गए है । फ्रायड के बाद युग जो ज्यूरिख के भनोविश्छेषक एव 
मनोरोग चिकित्सक अपने ल्गभग २० बध वुजुग डा० फ्रायड के अनुवर्ती माने जाते हैं। युग ने जवचेतन 
वी खोज के काय को फ्रायड से आगे बढाते हुए सन १९१२ ई० में “दि साइकोछॉजी आफ दि अनकाशस' 
चीपक ग्रथ का प्रकाशन क्या, मिससे फ्रायड द्वारा पूव निर्धारित स्वरूप एवं उसकी उपादेयता के वावत 
उल्लेखनीय परिवतन हो गया है । फ्रायड की मायतानुसार चित्त का अवचेतन सभाग तो मानव समाज 
म्‌ अस्वीकृत विचारों वृत्तियो एव भावनाओं वा एक निरथक कूडा ककट को ढेर था और जो चेतन स्तर 
से व्यक्ति द्वारा दमित, विस्मृत एव अवाछनीय विचारों, क्रियाओ एवं भावनाओं का एक अकल्याणवारी 
अनियत्रित गोदाम माना जाता था, उप्को युग ने मानवचित के उसी अवचेतन सभाग को अत्यात महत्वपूण, 
बाह्य जगत एवं जतजगत के वीच का एक 'सेतु” माना है तथा उसे चित्त वे माध्यम से वाहय जगत से 
अतजगत का मुख्य प्रवेश द्वार मामा है । फ्रायड के अनुसार चित्त के जवचेतन समाग को चेतन स्तर पर जो 


प्रज्ञा प्रदो प/७ 


विचार-प्रवृतियां एव भावनाएं एवं इच्छायें मानव समाज द्वारा असमगत एवं अवन्याणवारी एवं निरषते 
भानी जाती थीं, ८हें यु य न मानव समाज वी सूजनात्मक, सहज वृत्तियों, प्रवृत्तिया एवं बाबासाओं का 
एक्सात्र सहज स्वत खोत एवं रत्त भंडार माना है। जहां पर व्यक्ति मानव समाज तया व्यक्ति के 
मानवीय एव पूर्द पुरखाजों के अनुमव-गम्य ज्ञान-विचान या जाते-अनजाने शाश्वत अनुभवों का भाडार है। 
इस दष्टि से थुग ने चित्त बे अवचेतन समाग को मानवजीवन थे स्वत विशास ने लिये परम उपयोगी, 
कल्याघथमय एवं शाश्वव सनातन खजाना या रत्न भष्डार माना, जिपवी सहज अभिव्यक्ति घम, सर््रति, 
साहिय राव्य एव करटाइतियो के माध्यम स्वत नप्रम्फुटित एवं विव्चित होती रहती है । 


काल गुस्ताव यु ग के जोवन एवं लेखन का सक्षिप्त परिचय 


यूरोप वी रमघीय प्रति स्पली स्विट्जरल्प्ड के वैसबिल माभज़ एक छोटे से गाँव में एक आदग 
पादरी परिवार में वाले गुस्ताव युग वा जम दिनाक २६ जुलाई, १८७४ ई० में हुआ, जहाँ पर उसकी 
प्रारम्भिक चिज़ा हुई और उसने सन १९०० में वेसल नगर में चिकित्सा शास्त्र में स्नातव परीतता उत्तीष 
वो। बचपन से हो युग को अनहोनी एवं रहस्यमय घटनाओं के प्रति गहरी अभिरचि थी। उहनि 
मेडिक? डिग्रो प्राप्त करने के बाद 'रोगी के घरीर मे पूवजों का आगमन! कझीपक विपय पर डावटरट के 
रिय एक थ्रीमिस ज्यूरिख विश्वविद्यालय मे लिखा | और चिकित्साशास्त्र में डाकटरेट कौ उपाधि प्राप्त 
वरने के वाद ज्यूरिव के हो एक मानसिक चिकिसालय मे सहायक प्राध्यापत एवं मनोविश्तेषक के पद पर 
अपनी सेवाए' प्रारम्म वी और भन्‌ १९६१ मे मृत्युपय-त ज्यूरिख में ही असरय मनोरोगियों वी चिकित्सा 
एवं त सम्ब घी अनुमघान कार्यों मे पूरी निप्ठा एव ईमानदारी से मानव समाज वी सेवा एवं उपचार में 
अपना जीवन लगा दिया । 
इस प्रकार युग ने एक भारतोय ऋषि की तरह अपना सम्पूर्ण जीवन मातव जाति वी सेवा में 

पूरी निष्ठा और रूगन के साथ व्यतीत क्या | सन्‌ १९०२ में युग ने पेरिस जाकर डॉक्टर पीयरे जने 
तथा ज्यूरिख के ही मनोवेत्रानिक डॉक्टर ई० ब्लूअनर के साथ अनुसधान काय सम्पादित क्ष्या और 
१९०४५ में वह ज्यूरिख विश्वविद्यालय में उच्च चिक्षित्सक के पद पर नियुक्त हुये, किन्तु १९०९ मेयुय ते 
जव यह अनुभव क्या कि उच्च चिकित्सक के पद पर बने रहने से उनके अनुसघान काय में बाधा उपस्पित 
होती है, तव उहोन यह पद त्याग दिया । सन्‌ १९०७ मे युग की भेंट वियना के यरस्‍्वी मनोजिगिं 
त्सक डॉ० मिगमड फ्रायड से हुई जो गहरी मैत्री मे, फ़ायड के निघन तक निर तर बनो रही । सन १९११ 
में फ्रायड की सहमति से इन्टरनेश्नल साइकोअनेलेटिकल सोसायटी की स्थापना कौ गई और युग को ईसे 
सस्थान का अध्यक्ष चुना गया । सन्‌ १९१९ मे युग ने अवचेतन सम्बधधी अपने अनुसघान बाय वो आगे 
बढाया जौर १९१२ मे युग ने दि साइकोलॉजी आफ दि अनवा्शस' शोपेक ग्रय का प्रकाशन किया 
जिससे समूचे यूरोप एवं विश्व मे एक अजीब सा तहरूका मच गया । इस पुस्तक से फ्रायड एव युग में 
अवचेवन सम्बधो विचारो का मौलिक मतभेद सवन्न जग जाहिर हो गया। सुगने प्रायड द्वारा प्रति- 
पादित मन का अवचेतन तथा चेतन इन दो सभागो मे विभाजन को तो यथावत्‌ स्वीकार किया कि 
अवचेतन के स्वरूप के वारे में फ्रायड तथा युग के विचारो मे मतभेद सुस्पष्ट हो यथा । फ्ायड ने की 
(सेक्स) को हो मानवीय मूल सहजवृत्ति माना जिसको यु ग से उसे फ्रायड का प्रतिवाद मानते हुए गा 
यानी जीवनच्छा को हो मानवीय जीवन का भूलाघार एय प्रमुगा सहजवुत्ति माना और इस प्रकार 3 मे 
फ्ायड प्रतिपादित मनोविश्लेषण पद्धति बे समात्तर विश्लेषयास्मम मनोविभाव पद्धति को स्थारिंठ एस 
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सचालित किया, अत फ्रायड के स्कूल को 'वियना स्कूल! तथा यु ग की पद्धति को ज्यूरिखा स्कूल कहा 
जाता है। सन्‌ १९२० मे यु ग ने 'साइकोछौजिव टाइप्स' शीपक प्र-थ का प्रकाशन किया जिसके अतर्गत 
मानव समाज वो वृत्ति एव स्वभाव के आधार पर आउ वर्मों मे बॉदा गया है। इसके बाद तो युग ने 
अपने अध्ययन, उपचार, सगत अनुभवों एवं आय मौलिक अनुसधाना के! आधार पर रूगभग १४० रिमर्च 
पेपस या ग्रथो का प्रणयन क्या । फ्रायड और युग ने क्रश वियना एय ज्यूरिख के अछावा अय 
यूरोपियन देशो एवं सयुक्त राज्य अमेरिका के! विशिष्ट विश्वविद यालयो, महाविद यालयो एवं विद्वानों के 
समूहों मे कभी साथ-साथ अथवा कभी अलग-अलग भाषण दिये है। युग के कुछ ग्रय सीधे अग्नेजी भाषा 
में भी प्रयाशित हो चुके हैं। फ्रायड एवं यु ग के मूल जमन रिसच नियधों के अग्रेजी भाषा में प्रमाणित 
अनुवाद भी प्रताशित हो चुके हैं। सन्‌ १९६१ म॑ युग वी आ तम रचना 'दि मेमोरीज, ड्रीम्स एण्ड 
रिफ्लेक्श स ऐज़ रेकॉर्डेड बाई अनिर जंफी प्रकाशित की गई है। युग कृत ल्गभग १४० ग्रथों मे से लगभग 
५० पुस्तकों वा अंग्रेजी मे अनुवाद प्रवाशित हो चुका है। जो 'सी जी जुग के समग्र ग्रथ' शीपक बीस 
जिल्दो में पेंयोन वुवाज या वोलीनगन सीरीज मे प्रवाश्मित हुई है। यु म ने सुदूरवर्ती दक्षिण अफ्रीका, अमेरिका 
एवं भारत की भी यात्राएं की । युग ने अनेक आदिम जातिया की बस्तियां मे जावर, उनके रहने सहन, 
स्वभाव,आच रण, रुचि परम्पराओ, रिवाजो, घामिक आस्थाओ, तथा उनके अध विश्वासों, मिथको तथा उनमे 
प्रचलित दत्वथाओं पर भी उल्लेखनीय अनुसंधान काम क्या। १९३७ में वलकत्ता विश्वविद्यालय की 
स्वणजय ती के अवसर भारत सरकार के निम त्रण पर थु ग का आगमन भारतवप में भी हुआ, और उदहे 
बनारस हिंदू विश्वविद्यालय, अलीगढ मुस्लिम युनिवर्सिटी तथा कलकत्ता विश्वविदयाल्य म॑ आर्मात्रत कर 
डावटरेट की मानद उपाधि से यथाविधि सम्मानित किया मया । इस लेखक का भी वनारस विश्व- 
विदयारूय में आयोजित यु ग॒ के स मान समारोह में शरीक होने का सदभाग्य है । 
सन्‌ १९४५८ म युग को ऑक्सफोड विश्वविदयालम से मानद डाक्टर आफ साइस की उपाधि से 
सम्मानित क्या गया | सन १९४४ मे युग की ७०वी व्षगाँठ के प्रसंग पर ज्यूरिख विश्वविदयालय ने 
भी उन्हें मानद डाक्टरेट वी सर्वोच्च उपाधि से अलकृत कर सम्मानित एवं पुरस्कृत क्या । 
युग ने प्रसिद्ध भारतविद श्री हेनरिख जिमर के साथ अध्ययन करते हुए भारतीय क्लाकृतिया की 
अनुपम व्याख्याएँ प्रकाशित की हैं तथा सन १९४३ में उनके सहयोगी जञिमर वी असामभिक मृत्यु के बाद 
उहोने उनकी क्ृतियो वे सम्बंध में प्रस्तावना के रूप में उनके भ्रति श्रद्धा व्यक्त की है। युग ने प्रसिद्ध 
हग्रेरियन भाषाविद तथा पुराणविशारद डाक्टर काठ केरेनयी के सह सम्पादन में 'मिथक-विज्ञान पर निबंध 
का सन १९४२-४३, में दो भागों में, प्रकाशन क्या है। सन्‌ १९४८ में युग ने ज्यूरिख मे ही (सी० जी० 
युग सस्था” की स्थापना करते हुए सन्‌ १९६१ में अपनी मृत्यु तव' इस महान संस्था का काय सचालन सम्पन्न 
वरते अपने अनुस-धान कार्यो को समूचे विश्व मं प्रसारित क्या है । 
निस्स देह काल गुस्ताव थु ग का सम्पूण जीवन एक भारतीय ऋषि की तरह व्यतीत हुआ है। 
यु ग ने अपनी मृत्यु तव' सर्द॑व एवं सवत्र भारत के प्रति अपनी गहरी समझ एवं विनययुक्त सही निष्ठा को 
ही अभिव्यक्त क्या है। 


यु गीय विश्लेषणात्मक मनोविज्ञान सानवीय अनुभवों की व्याख्या है 


यु गीय विश्लेषणात्मर मनोवितान मानवीय अनुभवों वी व्याब्या है। स्वयं युग लगभग ६० 
वर्षों तक हजारो लाखो व्यक्तियों के सम्पक में आये, उहोंने हजारो, छाखो अपने रोगियो वे दु ख दद एवं 
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उनके सुस दुय एवं उनवी जीवन सम्ब'धी विभिन्न समस्याओं मो सुनने सममने तथा उतने निराकरण, 
उपचार और चिकित्सा परने में अपना शम्पूण जीवन सपा दिया है। वह वेब एवं सफल मनोविश्तेषर 
एवं सहृदय मनोरोग चिकित्सव ही नही थे, अपितु यह गम्भीर अध्येता, बहुशरुत अध्ययन कर्ता, एवं एए 
ईमानदार अनुस धानवर्ता भी थे । उीने ज्यूरिस स्थित चिकित्सालय में अपने जीवन वा अधिवारटी वीह 
व्यतीत किया और यदा पदा अवसर निवाल्पर उद्दोंने यूरोप वे आय देशों तथा सयुक्त राज्य अम्ेखिा के 
सुदूरवर्ती प्रदेशो तथा दक्षिण अमेरिया एवं भारत मे! विभिन्न नगरों में जागर वहाँ ने जनसापारण, विद्वानों 
एवं चिकित्सवा से प्रत्यक्ष भेंट बर उनवे साथ गम्भीर विचार विमर्श बरते हुए, मानवीय अनुभव तारे 
सम्पादित क्या । इस प्रवार यु ग॒ द्वारा सम्पादित ज्ञान एव अनुभव अत्यात विस्तृत, असीम, गत 8५ 
जटिल है जिसकी सक्षिप्त रूपरेया भो प्रस्तुत वरना बडा बढठिन काय है। फिर भी जिस प्रवार सघूग 
दुनिया का नवश्ञा एक वागज मे दर्शाया जा सकता है, उसी प्रवार युगीय विश्लेषणात्मव' मनोविशान के 
मानवीय अनुभवों के आधार पर व्यासया या विवेचन किया जा सकता है। युग ने बडे मौलिक ढग में 
मानवीय अनुभवों के विभिन्न अर्थों वो सममने एवं उह वस्तुनिष्ठ रुप से वर्णित बरने नी वज्ञार्निक 
परम्परा का ही निर्वाह कया है। इस क्रम में किसी नए सिद्धात, धम, सम्प्रदाय या किसी बौद्धिक अगवा 
नेतिक' अथवा आध्यात्मिवः नए माग का प्रणयन नही विया है, और उहोंने अपने निष्पर्षों को भी अंतिम 
सत्य माने जाने का न बोई आग्रह ही व्यक्त किया है। इसलिये यु गीय विश्लेषणात्मव' मनोविज्ञार किसी 
वग, जाति, देश अथवा किसी काल विशेष वी किसी रूढि, परम्परा, सम्प्रदाय या विचार से बाधित 
नही है, अपितु मु गीय लेखन में प्राचीन आदिमकालीन एवं अर्वाचीन तथा पूर्वीय व॑ पाश्चात्य अनेक 
जातियो के जीवन व्यवहारों, आच रणगत स्वभावो, घामिक विधियों एवं उनके क्रियाक्छापों की सहज से 
व्याख्या मात्र हैं, जिसमें क्सी प्रकार की क्ट्टरता, रूढिग्रस्तता या दुराग्रह वे लिए कोई स्थान ही नही हैं । 
यू गीय मनोविज्ञान का उद्देश्य या प्रयोजन सभी मानव समूहो, जातियो एवं समग्र जनता वें बीच परध्पर 
आपसी साहचय, सहयोग एव एक दूसरे के बीच आपसी समझ एवं सामजस्य स्थापित करने वा प्र ही 
रहा है ताकि समाज एवं मानव समूहो और रास्ट्रो के बीच सह-अस्तित्व तथा एक दूसरे के भिन्न भित 
विचारो के वावजूद उनवे बीच पारस्परिक मैत्री, समझ, सौहांद एवं भाईचारे वी भावनाओं वी सह 
विवास हो सके । 
यु ग ने अपनी पद्धति को स्पष्ट करते हुए फ्रायड द्वारा प्रयुक्त शब्द “मन” एव मानसिक के हक 
नवीन सन्ना चित्त (साइवे') एवं 'चित्तीय” का उपयोग किया है। युग द्वारा प्रयुक्त शब्द चित्त पतर्वर्कि 
योग-सूत्र के प्रथम चरण 'चित्तवृत्ति निरोध योग ' के अनुरूप या सादश्य-सूचक है। म्ुग की मांगता 
कि घित्त के दो सभाग अवचेतन एव चेतन हैं, जो यद्यपि परस्पर विरोधपर्मी हैं कितु इनके बीच 
अभेद्य दीवार नही है, अत चेतन और अवचेतन के बीच चित्तीय प्रवाह निरतर स्वत वा रहता है। 
जो परस्पर अदला-बदली करता रहता है। युग की यह मान्यता है कि चेतन एव अवचेतन दोनों का पु 
अस्तित्व होने पर भी इनको एक दूसरे का पूरक या प्रतिपूरक ही माना जाया योग्य है। चिंत कि दे 
अवचेतन सभाग की अतवस्तु लिबिडो (जीवनेच्छा या जिजीविपा) का स्वता निर तर प्रवाह बंतीं द्रहिं 
है तथा इनके" बीच अदल्ग-बदली होने से चित्त वी इकाई बनी रह पाती है। युग ने पराड हाए टी मा 
पादित भन वे चेतन एवं अवचेतन सज्ञक दो विभागा मे विभाजित होने के सिद्धांत को यंयावत हो! 
किया है। कितु फ्रायड द्वारा प्रतिपादित 'लिबिडो वो कामजाय सुख माने जाने के बजाय € 7 के लि 
चित्तीय प्रवाह को जीवनेच्छा के रूप मे परिभाषित किए जाने पर आग्रह किया है। इईंसे प्रकार वि 
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निरतर बने रहने के चित्तीय प्रवाह वो, ऊर्जा, जीवनेच्छा या जीवन शक्ति प्रवाह कहा जाना अधिक 
उपयुक्त है । 
निस प्रकार समुद्र में ज्वारभाटे वा स्वत सहज क्रम है, उसी तरह चित्तीय स्तर पर जीवनेच्छा 
या ऊर्जा का स्वत प्रवाह निर तर होता रहता है और चेतन की अतव॑स्तु अवचेतन की ओर तथा अवचेतन 
अतवस्तु चेतन वी और स्वत सहज प्रवाहित होती रहती है। जब चेतन का प्रवाह समुद्र के किनारे की और 
होता है तो उसे वहिमु पी अभिवृत्ति बहते हैं तथा जब वित्तीय प्रवाह वी अभिवृत्ति समुद्र के अ'दर की ओर 
होती हूँ तब उसे अतमु खी अभिवृत्ति बहते हैं। और यह दोनो अभिवत्तियाँ स्वत सहज क्रम में बनी रहती 
हैँ । इसी तरह चित्त वे चेतन सभाग मे चार प्रवार की क्रियाएं होना पाया जाता हूँ । जिन्हें चि.तन, भावना 
सवेदन तथा अ तप्रज्ञा कहा गया है। युग ने दो अभिवत्तियाँ एव चार त्रियाओ बे! आधार पर सम्पूण 
मानव-समूह का विभाजन आठ वर्गों में क्या है| युग द्वारा सन्‌ १९१२ में मह सनोवेत्ञानिक वर्गीकरण 
यो किया मंया-- 
१ बहिमुखी चितन प्रधान व्यक्तित्व वग 
अतमु खी चितन प्रधान व्यक्तित्व वग 
बहिमु खी भावना प्रधान व्यवितित्व वय॑ 
अतमु खी भावना प्रधान व्यवितत्व वग 
बहिमु खी सवेदन-प्रधान व्यवितत्व वर्ग 
अ-तमु खी सवेदन प्रधान व्यवितत्व वर्ग 
बहिमु खी अत प्रज्ञा प्रघाव व्यक्तित्व वग 
अतमु खी अत प्रज्ञा प्रधात व्यक्तित्व वग 
युग ने आगे जोकर दढतापूवक यह प्रतिपादित किया है वि जीवनेच्छा एक प्राइ्ृमतिक शक्ति या 
ऊर्जा है जिसवे कारण व्यक्ति मात्र बे जीवन की स्थिति तथा गति बनी रह पाती है और इस जीवनेच्धा 
इशवित का उपयोग स्वत सहज रूप से बना ही रहता है। कितु जीवनेच्छा के उपयोग के अछावा यदा- 
क्दा जी जीवन शक्ति अतिरिक्त अवशेष बची रहती है, उसका उपयोग सृजना८मक प्रवार से कला, 
साहित्य और सास्कृतिक कार्यों मे यदा-क॒दा क्या जाता रहा है । कला, सस्कृति, द्ृशनव एवं धर्म को 
अवचेतन स्तरीय अत॒प्रचा वा स्वत सहज परिणाम कहा जा सकता है । 
श्री काल गुस्ताव यु ग ने चित्त वे चेतन सभाग को समुद्र मे उभरे हुए एक ठापू की तरह 
व्याख्यायित किया है। पानी पर उभरे सभाग को चेतन तथा जल मे डूबे सभांग को अवचेतन सभाग कहा 
जा सकता है। बृहदावार अवचेतन सभाभ को युग ने आगे जाकर पुन दो खडो में विभाजित किया 
है। बृहदाकार अवचेतन के ऊपरी'हिस्से को युग ने व्यक्तिगत अवचेतन कहा है जो व्यक्ति विशेष थे भूत 
कालीन अनुभवो, स्पृतियों या विस्मृति का रूप है। ग्रुग ने यह प्रमाणित किया है कि व्यक्तिगत अवचेतव 
के मूलाधार में सामूहित्र अवचेतन का रहस्यमय विराट गहन स्तर है। जिसमे व्यक्ति ही नही अपितु 
उसवे' माता पिता, पूवज़, परिवार॑,'जीति, राष्ट्र तथा उसके आदिम मानव--पुरखे तथा उसके पशु पुरखो 
आदि के जीवन अनुभवों वी छाप या निशान है । युग ने व्यक्तित्व के गहनमय मूलाधार की शक्ति को 
'आकेटाइपल' प्रारूप कहा है, जिसके प्रथम मूलाधार को आद्य मातृशक्ति (शिवा) तथा इस्वे भी निचले 
स्तर पर स्थित शक्ति को समातन ज्ञान पुरुष (शिव) कहा है, जो आत्मा का ही सग्रुणात्मक 
रूप है । 
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धर्म एव मनोविज्ञान बा 


कततिपय विद्वान धर्म को मनोवेज्ञानिव खोज मी दृष्टि से महत्वहीन मानते हैं। उनवा यह तह 
है कि धम जो एक ईश्वर या सव-व्यापक सत्य या शक्ति के प्रति आस्था पर आधारित है, उसका विवंचत 
तक सगत विज्ञान से हो ही नही सकता । और विसी अज्ञात शक्ति के प्रति विश्वास या आस्था रखा जाता 
तो विज्ञान की दृष्टि से सहज एक अ-धविश्वास ग्रस्त विचार मात्र है। फ्रायड तथा अल्फोड एडलर वी 
मा-यतानुसार धम को क्रमश सहज काम वृत्ति एव सहज जैविक वृत्ति वा बैवछ उदात्त (सब्हीमेटेंड) 
स्वरूप भाना गया है। कितु मुग ने घर्म को न तो शेशव कालीन कामज-य पृत्ति के दमन का परिणाम 
माता है, और न धम वी एडलर द्वारा प्रतिपादित कसी हीन अथवा उच्च मानवीय ग्रॉष्यों वी मैंमि 
व्यक्ति या उजागर स्वरूप ही माना है। युगने त्तो धम या अध्यात्म को मानवीय अवचेतन स्तरीय 
क्रियात्मक एवं सृजनात्मक शक्ति की स्वत सहज उच्छछ अभिव्यक्ति ही माता है। इस अगा युग 
मे यह सुस्पष्ट करने का प्रयत्न क्या है कि धर्म न तो जैविक वृत्ति का कोई परिणाम है और न विसी 
दमन का ही प्रतिफल है। युग ने यह प्रतिपादित किया है वि घम न तो किसी दमित भाव या 
सविशेष वृत्ति की अभिव्यक्ति है। अध्यात्म एवं सृजन प्रत्येक व्यक्ति वी सहज क्षमता है, जो न तो 
उसवी कोई बचाव वृत्ति है और न इसे कोई रूपा -तरण प्रक्रिया या बदलाव ही माना जा सकता है। *४ 
वी मा यतानुसार धम एवं अध्याध्म वृत्ति मानवीय चित्त वी सर्वोत्कृष्ट उपज या सहज ज्वार है निर्ससे 
स्वत सहज व्यक्तित्व का विकास होते हुए मानव ईश्वरत्व की ओर आगे बढता ही रहता है। और ई४ 
प्रकार व्यक्ति का यह क्षण-भगुर नश्वर शरीर या तन मन ओर चित्त स्वत सहूण विकसित होते हुए शाखत 
सनातन भात्मा में ही रूपातर्णित हो जाता है । 
यु ग॒ ते फ्रायड द्वारा प्रतिपादित मन के दो सभाग चेतन एवं अवचेतन की स्थिति को मंधावेते 

स्वीकार करते हुए पूव प्रयुक्त राब्द 'मन' के बजाय चित्त का उपयोग किया है कितु मंत्र ही चित्त के 
अवचेतन सभाग की अ तवस्तु के स्वरूप या प्रकृति के बारे मे फ्रायड एवं युग के बीच गहरा मतभेद रह 
है। जहाँ फ्रायड ने अवचेतन को केवल निरथक कूडा-क्कठ का ढेर माना है वहा यु ग दवा या अवचेतन स्तमाग 
को मानवीय अनुभवों से पुष्ठ अत्य त उपयोगी, सृजनात्मव' एवं कल्याणकारी तत्वों का रले भडार ही ही 
गया है। जो समूची मानव जाति की दाक्ति, श्री एवं समृद्धि का द्योतक है। धम, संस्कृति कला, सॉहिल 
एवं काव्य को यु ग ने अवचेतन की ही सहज अभिव्यक्तियाँ माना है । व्यक्ति ने ही अवचेतन सभार्गे 

धम से ओत प्रोत माना गया है जो शाश्वत सनातन कालीन होने के साथ ही साथ निर तर हे विकसित 
रूप मे ही रूपातरित होता है। अवचेतन चित्त वे भी युग ने दी स्वर या खण्ड होना माना है | अवभेत 
भी ऊपरी सतह या स्तर को उसने व॑यक्तिक या व्यक्तिगत अवचेतन बहा है तथा इसके गह॑व एव विचली 
सतह या स्तर वो सामूहिक या समग्र अवचेतन के नाम से व्याख्यायित कया है। सामूट्टिक अवचेतरत | 
ही अभिव्यक्ति धम, दर्शन, काव्य, क्छा अथवा मृजनात्मव' क्रिया शक्ति वे रूप मे होती है जी बडी उपयोग 

एवं वल्याणवारी होती है। वस्तरुत चेतन तो अवचेतन वा प्रतिफल या परिणाम मात्र है। मु 4 
चेतन थे मूलाधार को 'आंटाइप' माना है और इस मूल प्रारूप के भी दो रूप हैं जितको ६ गे ने आए 
मातृधत्ति (हिवा) तथा सनातन चान पुरुष (तिव) कहा है। आर्वेटाइपल अनुभव को ही ईश्वर वेद 5 
सकता है जिसको भारतोय वितन परम्परा में ब्रह्मा (जनक) विष्णु (रक्षक) एव महेश्वर मां महेतत थी 
महादेव (सहारवर्ता) वहा गया है। यु गने अत में जाकर यह भी व्यास्याधित किया है कि इंववए के 
में आरवदाइपल अनुभव म ता चेतन एवं अवचेतन या सादा भेद ही मिट जाता है तथा चेतन अववैतर्त 
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द्व॑त ही अद्वत में रूपान्तरित हो जाता है जिसको आत्मा वहा गया है। इस प्रकार स्वत सहज विकास के 
भ्रम में आत्मा वी स्थिति है, जो मानवीय जीवन वी अन्तिम परिणति है । निस्सदेह कंतिपय विद्वान यु ग 
फो एवं चिकित्सक एवं मनोविश्लेपक ये बजाय एवं दार्शनिक मानते हैं जवकि यु ग स्वय को एवं विनम्र 
वैज्ञानिव ही मानता है। निस्स देह काल गुस्ताव यु ग एव दाशनिक हैं, जिहोंने दुनियाँ वे सामने एव 
वेज्ञानिक होने वा मुखौटा अपने चित्त वे चेतन स्तर पर जानें अनजाने अपना लिया है । 


युग एवं भारतीय चिन्तन मे सादृश्य 


भारतीय ऋषि तुल्य काल गुस्ताव युग वा यथ्पि जम स्विटजरलूड मे हुआ कितु उनका समूचा 
व्यक्तिव भारतीयता से ओत प्रोत था और युग ने भारतीय चितन के प्रति गहरी श्रद्धा एव सही समझ 
वा परिचय दिया है। युग वी भारत के प्रति बचपन से अत समय तब न केवल श्रद्धा एव गहरी समझ 
ही रही है अपितु यु ग वी भारत वे सम्ब घ में जो रचनाएं प्रवाद्य मे आयी हैं, जिनसे युग वा भारतीय 
वातावरण, सस्म्वति, दर्शन, धम, परम्परा एव चितन का गहरा परिचय भ्राप्त होता है और यु गीय थि तन 
एवं भारतीय चि"तन में एक गहरी सादश्यता या समानता भी दृष्टिगोचर होती है। युग द्वारा रचित 
भारत सम्ब"धी ६ लेखो वा सक्षिप्त साराश निम्नानुसार है -- 
योग एवं पश्चिम (योग एण्ड दि वेस्ट) शीपक लेख यु ग वी भारत सम्बधी प्रथम रचना है 
जिसवा प्रवाशन 'प्रवुद्ध मारत' कलकत्ता वे फरवरी, १९३६ के अब में श्री रामरृष्ण शताब्दी समारीह के 
अवसर पर किया गया । इस आलेख मे वि तन के क्षेत्र मे यूरोप तथा भारत के बीच पारम्परिक सम्ब"धों 
पर पर्याप्त प्रकाश डाला गया है । युग ने यह प्रतिपांदित क्या है कि यद्यपि पिछले करीब दो हजार वर्षों 
से यूरोप एवं भारत वा सम्बध रहा है। और यूरोप भारतीय योग के अदभुत करिश्मों एवं उसवी 
दत क्याओ से परिचित रहा है वितु पिछले सौ वर्षों से पाश्चात्य विद्वानों ने भारतीय चि तन के प्रति 
व्यवस्थित रुचि लेना शुरू क्या। इस क्रम में फूच विद्वान पूर्सां द्वारा भारतीय उपनिषदों की व्याख्या का 
प्रवाशन तथा ऑक्सफोड के विद्वान मैक्समूलर द्वारा अनूदित ग्रथों वा प्रकाशन, तथा मैडम ब्लावत्स्वी 
हारा सचालित थियौसोफिक्ल सोसाइदी के आदोलन की सविशेष भूमिका रही है । 
काल गुस्ताव यु ग ने यह स्वीकार क्या है कि वतमानकालीन यू रोपियन राष्ट्री ने यद्यपि विभान 
एव तकनीकों क्षेत्रों मे अभूतपुव तरक्वी वी है कितु इसके साथ समूचे यूरोपियन राप्ट्रो में नैतिकता, 
आचरण एवं धम के क्षेत्रों में निम्न स्तरीय गिरावट भी नजर आती है जिससे समूचे विश्व मे आपसी ईप्या 
एवं स्वाथ-व्ति के बढ जाने से सम्पूण विश्व एक भीषण ज्वालामुखी के मुह पर बेठ गया है और सव्र 
भीषण नर सहार और सम्पूर्ण मानव समाज के सवनाश की जो गम्भीर आश्यका हो गई है उसमे युग वी 
मायता है कि केवल भारतीय योग से ही इस विनाशकारी समस्या वा नियात्रण था निपटारा क्या जा 
सकता है। इस प्रसग मे युग ने भारतीय योग को समभने तथा उसे समझाने की कोशिश वी है। योग 
निम्स देह तन तथा मन का सम्यव मिलन है इस सम्बंध में युग ने श्री पातजल योगसूत्र एवं श्री भगवद- 
गीता वा भी सहारा लेता आवश्यक समझा है। (सम्पूण ग्रथावली पृ० ५२१९-३७) 
यु ग॒ कृत भारत सम्बंधी दुसरा निवध 'भारत की स्वप्नवत दुनिया प्रकाशन सन १९३६८ मे युग 
के" भारत आगमन के प्रसग में हुआ, और यह निब ध सन्‌ १९३६ में एशिया “मूयांक के अक से उद्ध,त 
किया गया है। इस लघु निबंध भे युग ने यह प्रतिपादित क्या है कि एक भारतीय ही सच्ची दुनिया का 
निवासी है। जिसका सम्पुण जीवन ही जीव"त एवं प्रयोजनीय है। जबबि आज पाश्चात्य जग्रत का प्राणी 
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तो एक अभाव ग्रस्त पागरपाने वा बादी है जो अपने हो अभावों यो प्रतिपूर्त हेतु बेहद परेशान एवं भटवत 
में पड़ा हुआ हे। सन १९३४ थी भारत यात्रा ये दौरान भे युग ने यहाँ ये अनेवा विद्वाना एवं सुसस्तत 
महिलाओ से भेंट कर उनवी सहज वेशभूषा तथा सरछ व्यवहार एवं उच्चतम आचरण के प्रति अपनी 
हादिक श्रद्धा एव प्रशसा व्यक्त वी है। (सम्पूर्ण प्रघावली, पृ० ५१५-५२५) 
भारत से हम क्या सीखें” शीपय तीसरा लेस भी “यूयावः से प्रवाशित एशिया वे फ्री, 
१९३९ अक से उद्धत्त विया गया है। प्रस्तुत छेप में यू य मे भगवान बुद्ध वो भारत या सबसे तेजस्वी 
देदीप्यमान प्रवाद्य माना है जिहोने सम्पूण मानवजाति ने' उद्धार हेतु धान एवं दर्शन वा अदमुत सामजस्य 
प्रस्तुत किया, कितु इस दिव्यतम प्रकाश को बुछ वर्षों ने वाद ही भारत से सवधा विलुप्त हो जाता पडा 
ओर बौद्ध मत भारत से अ यत्र फैल गया । यू ग ने इस गम्भी रतम दुसद घटना ये वारणो वी विस्तृत 
विवेचना प्रस्तुत वी है । (सम्पूण प्रयावली, पु० ५२४-३ ०) 
भारत के ऋषि' शीपक, से यू ग वा चौथा लेस है जिसका प्रवाशन यू ग मे परम आत्मीय मित्र 
स्वर्यीय डाबटर हेनरिख जिमर द्वारा दक्षिण भारत वे सत श्रेष्ठ श्री रमण महपि सम्बधी उनवी १६७ 
४प्ठीय पुस्तक की भूमिका के रूप में लिखे गए लेख वा पुन प्रवाशन है। प्रर्तुत लेख मे यू,ग ने अपने 
१९३८ में भारत आगमन वे अवसर उनवो रमण मह॒पि के साथ भेंट नहीं वर पाने का परश्चाताप प्रकट 
किया है। और य्‌ ग ने भारत भूमि के दिव्य वातावरण में पले भारतीय सत्तो, योगियो, ऋषियों एव 
अध्यात्म पुरुषो के प्रति बडी श्रद्धा के साथ प्रशसा व्यक्त वी है तथा श्री रमण महवि वे प्रति तथा भारतीय 
आध्यात्मिक जीवन (१७6 590[ए७ ॥6 ०0 ]909 ) के प्रति सम्मान एवं बडी आस्था प्रकट वी है। 
'पूर्वीय ध्यान योग वा मनोविज्ञान! शीपव' लेख का आधार सन १९४३ मे श्री काल गुस्ताव ग, गे 
के तीन भाषण हैं जिनका योग्य सशोधन एक लेख वे रूप मे एक जमन पत्रिका मे प्रकाशित किया गया थीं, 
जिसवा अंग्रे जी मे रूपातर क्रोल ब्राउमन द्वारा क्या जाकर इसका प्रवाशन प्रसिद्ध भारतीय विद्याममत् 
श्री आनद कुमार स्वामी अभिन दन ग्र थ (१९४८ ) मे क्या गया है। (सम्पूण प्र 88, 
३० ४५७६-८७ ) 
प्रस्तुत लेख मे उल्लेख क्या है कि यू ग अपने स्वर्गीय मित्र श्री हेनरिख जिमर हृत दि मिस्स 
एण्ड सिबर्स आफ इण्डिया' तथा “दि आट एण्ड सिविलाइजेशन आफ ण्टिडया' शीषक ग्रयथो से बडे प्रभावित 
हुए थे और श्री जिमर द्वारा योग एव धर्मानुशाति भारतीय स्पापत्य कला के प्रगाढ सम्ब'घो के बारे में 
जो विद्वत्तापूण विवेचन प्रस्तुत क्या है उसमे भारतीय अतद प्टि एवं पाश्वात्य दष्टिकोण वा मैंतर 
सुस्पप्ट क्या है। यू, ग ने इस घारणा का समथन क्या है कि एक पाश्चात्य समीक्षक तो 
चमचक्षुओ से भारतीय कृतियो मे केवल आकृति और रूपरग मात्र ही देखता है जबकि एन भारतीय 
समीक्षक तो भारतीय कला का 'दशन' करता है। जो उक्त कला की प्रत्यक्ष अनुभूति है। भारतीय 
समीक्षक वी मा यता में कला मे आत्मा की भलक देखा जाना ही महत्वपूण है। और इस प्रकार बला म 


आत्मा की भलक के दर्गेन करना हो सही जानकारी है और इस दर्शन से ही व्यक्तित्व का सही अर्पी मे 
विकास हो सकता है| 


यू, ग ने इस सम्बध में अपने एक छेख म कला विषयक पाश्चात्य नजरिये एवं भारतीय अनुभूति 
के अर को भी सुस्पष्ट क्या है । प्रस्तुत लेख मे यू ग ने यह प्रतिपादित क्या है कि पाश्चात्य सजरियां 
वहिमु खो है जबकि भारतीय दृष्टि वी अभिवत्ति अततमु सी है। अत भारत में मानवीय चित्त के गहने 
तम स्तर म स्थित अवचेतन स्तरीय सामूहिक अवसेतन जिसको समग्र अवचेतन भी कहां जाता अधिक 
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उपयुक्त है, उसवा ही सर्वोपरि महत्व है। नि सदेह समग्र अवचेतन से ही सत्य का प्रत्यक्ष दर्शन अथवा 
अनुभूति हो सबती है। इसलिए पाश्चात्य अभिवृत्ति से सत्य ये पूण दर्शन नहीं हा सकते कितु इसका केवल 
आभास मात्र होता है। सत्यानुभूति मे ही निस्सदिह समग्रता, पृणत्व एवं अभेदत्व है । 
अत मे, प्रस्तुत छेख में वाश्चात्य प्रेक्षण एवं भारतीय आत्माउभूति का अतर स्पष्ट करते हुए धम 
एवं निय ता ईश्वर थे! विषय में गम्भीर विवेचना प्रस्तुत करते हुए मानव वो अपनी सुदी मिटाकर ही खुदा 
बनने वा माग-दशन प्रदान विया गया है। ताबि खुदी या पृथव अस्तित्व भात्मा या परमात्मा में इस तरह 
घुल मिल जाए जैसे पानी मं शंकर घुलमिलवर मीठा शरवत वन जाती है। चेतन एंव अवचेतन की परिणति 
समग्रता मे ही तो है। इस प्रसग में बाल ग्रुस्ताव युग ने ध्यान योग सम्बधी अमित यून ध्यान यूत्र का भी 
उल्लेख क्या है, जिसका बौद्ध पर्मावलम्वियों मे सविशिष महत्व है। यह मूल ग्रन्य सस्कृत मे रचित है तथा 
इस मूल सस्वृत प्रष वा चीनी भाषा मे अतुवाद सन्‌ ४२४ ईरवी में क्रिया गया था। “प्रतीक्वाद” इस मूल 
ग्र थ वी उपज है ! 


उपसहार समग्र अवचेतन 


जिस प्रवार फ्रायड द्वारा अवचेतन सम्बधधी प्रावकल्पना सामा“य मनोव॑ज्ञानिको वे छिए दुरूहु एव 
बम धोधगम्य थी, उसी प्रकार फ्रायड के अनुवर्ती युग ढ्वारा सामूहिक या समग्र अवचेतन की प्राक्कल्पना 
एवं नवीनतम खोज, पूववर्ती विश्लेषणात्मकः मनोविज्ञानियों वे लिए भी सवथा नवीन खोज होने से कठिन 
दुरूह एव कम बोधगम्य रही है । फ्रायड द्वारा प्रतिपादित अवचेतन तत्वालीन मनौविश्छेषको वी अंव« 
धारणाएँ जब यु गीय विश्लेपणात्मक मनोविज्ञानवेत्ताओ द्वारा बदली एवं रूपा-तरित की गई, तब, उहे 
ठीक ढग से सही परिप्रेक्ष्य में आत्मसात॒ किए जाने में निसस देह बडी क्ठिनाइयाँ महसूस की गई । युग ने 
अवचेतन सभाग को भी आगे जाकर पुन दो उप सभागो में बाट कर उहे वेयक्तिक या व्यक्तिगत अवचेतन 
तथा समग्र या सामूहिक अवचेतन की सज्ञाओं से विवचित क्या है। प्रारम्भ मे अवचेतन दमित एवं 
विस्मृत सामग्री मानी जाती थी। फ्रायड के मतानुसार अवचेतन का स्वरूप केवल वेयक्तिक अर्थात व्यक्ति- 
गत माना जाता था। अवचेतन दे ऊपरी स्तर को व्यत्तिगव माना गया है कितु यू ग ने यह अनुभव क्या 
कि अवचेतन वी ऊपरी सतह के नीचे भी एक और गहरी सतह है जिसवो उहोने सामृहिबः अवचेतन वी 
सज्ञा से विवेचित क्या है। युग ने यह सुस्पष्ट किया वि इस अवचेतन वी गहरी सतह का स्वरूप बस्तुत 
न वेवल व्यक्ति है, अपितु गहराई में स्थित इस गहन स्तर वा स्वरूप समष्टिगत है जो केवल एक व्यक्ति 
विशेष तब मर्यादित होने वे! वजाय सव व्यापव भी है । इस प्रकार अवचेतन की सतहो के विषय में फ्रायड, 
तथा युग के विचारों मे बडा गम्भीर एवं मौलिक मतभेद है । पद “आर्केटाइप' (मूल प्रारूप) का शुरू में 
जिसको मानव में स्थित देवाश या द॑व प्रतिमा की स्थिति माना गया। युग ने सामुहिक अवचेतन को सव - 
व्यापक या समष्टिगत माना है। आदिम जातियो मे मूल प्रारूप की अभिव्यक्ति मिथको (प्रतीको आख्यानों) 
अथवा परिकथाओ के रूप में पायी जातो है । निस्स देह मूल प्रारूप का स्वरूप अवचेतन स्तरीय है और मूछ 
स्वरूप तथा मूल प्रार्पीय विचारी के बीच भी फक है कितु इस फर्क की व्याख्या किया जाना बडा कठिन है । 
सामूहिक अथवा समग्र अवचेतन चित्त का ही एक सभाग है और व्यक्तिगत अवचेतन तथा सामूहिक 
अवचेतन के अतर को समझना बडा आवश्यक है । 
युग ने आगे जाकर 'मूल प्रारूप' मूति (अनिमा) तथा पुरुष के चित्त मं स्थित नारी की अब- 
धारणा एवं उनके सम्ब धा का भी विवेचन प्रस्तुत किया है और इसी तरह मातृ प्रारूप तथा मातृ ग्रा थ के 
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अतर को भी सुस्पष्ट गिया हैं। युग ने आदा मातृशवित (लिया) तथा रानातन ज्ञान पुरुष (शिव) वे 
स्वस्थ एवं उतदे बीच सम्ब'घो का विवेचन प्रस्तुत किया है। सम्पूण ग्रस्यावछी, सण्ड ७, पृ० ३ से ६ 
४२,५४,७५,८१ | 

निस्‍्सन्देह यु गीय विश्लेषणात्मद' मनोविज्ञान की आततिम परिणति सामूहिक अवचेतन सम्बंधी 
अवधारणा है, जिसम धमर एवं मनोविज्ञान वा सामंजस्य है । 

अत में यह भी सुस्पष्ट है विः ज्ञाव एवं विज्ञान मे क्षेत्रो में स्वत सहज वियास ने श्रम मे युग दे 
सेखन एवं विचारो का एवं सविशेष महत्व है । 

युग द्वारा अतिपादित “विश्लेषणात्मक मनोविज्ञान! वा उठेंश्य, प्रयोजन एवं उसका देश 
वस्तुत परस्पर विरोधी विचारो के बीच सामजस्य एवं सम-वय किया जाना है, क्योंकि भिन्नत्व वी वह मे 
मूलत जो एक्त्व (अद्व त) की स्थिति है, समावयदृष्टि है जहां भिप्नत्व या विरोयत्व भी एक दूसरे ने प्रति 
पूरक हैं। इसी तरह घम (ज्ञान) एवं मनोविज्ञान परस्पर एक दूसरे के प्रतिपूरक है। विश्लेषणात्मक 
मनोविश्वान मे समवय एवं सामणजस्य या ही स्वर मुप्तरित एवं प्रस्फुटित है । ७ 
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पुराण-तंत्र : एक नवीन दृष्टि 
डा० जमादेन राव घेलेर 


यह प्रकट है वि" पुराणों का स्वरूप विश्वकोषीय है, परतु जीवनमूल्य विषयक सनातन चेतना का 
पोषण करना पुराणों वा एक प्रमुख लक्ष्य रहा है। इस प्रसग मे यह स्मरण कया जा सकता है वि 
आरम्भ में आर्यो थे समाज मे द्विजत्व वा अधिकार तीनो वर्णों कै लिए था। पर“तु ज॑से-जैसे भारतीय 
समाज मे विभिन्न समुदायों का सम्मिश्रण होने छगा तो उस समाज में मानसिक स्तर-भेद उत्पन्न होता गया । 
विभिन्न मानसिक स्तरवाले समुदायों के लिए सनातन धम की शिक्षा प्रदान करना, उनमे सनातन घम की 
चेतना पंदा करने का काम वठिनतर होता गया। समाज के विभिन्न मानसिक स्तरवाले समुदायों के 
बीच सनातन धम की चेतना फैलाने वा दायित्व मुख्यतया पुराणों ने ही उठाया । इन पुराणों का विकास 
श्रम बहुत ही रोचक है, और बदलते समय के साथ इन पुराणों ने अपने शिल्पतत्र में भी क्रातिकारी 
परिवतन क्या था। पुराणों का यह तत्र विधान अत्यत जटिल एवं बहु-आयामी है। सम्प्रति, 
मध्यकालीन भक्तिसाहित्य में प्रयुक्त कतिपय गशिल्पगत खूढ़ियो एवं अभिप्रायो के सदर्भ मे पुराण तञ्र का 
यत्किचित विश्लेषण करने का प्रयास किया जाता है | 


'गोता' ओर पुराण विधा 
आरम्भ में स्मृतियों में घम, अथ और काम तीन ही प्रुरुषाथ स्वीकृत थे। धर्म किवा मानव 

कन॒व्यों क विवेचन धम शास्त्रों में किया जाता था। तथा मोक्ष दशनशास्त्र कां विषय था। इतिहास 
वा इतिहासाश्षित काव्य भी तरिवय साधक ही थें। इसी दृष्टि से आदिवाज्य रामायण की रचना 
हुई थी जिसमें राम के रूप में आदर्श नप के ग्रुणो एव कार्यो का वणन हुआ है। पश्चात कुरु पाडवी की 
घटना हुई थी । जिसको आधार बनाकर शजयास्य' नामक इतिहास काव्य का सृजन हुआ । परतु धर्माधम 
के विपय मे राम का आख्यान जिस प्रवार निर्णायक था वैसा यह कीरवाब्यान नहीं था। राम के आख्यान 
में धम-अधम का स्वरूप अत्यत सुस्पष्ट था । वही कौरवों के आड्यान मे घम-अधम का स्वरूप उस प्रकार 
स्पष्ट एव निर्णायक सही है | बल्कि उलमा हुआ है । सम्भवत कौरवो के' आख्यान से धम विपयवक 
विवेचन में एक सवधा भिन्न एवं नवीन आयास का उद्घाटन हुआ था। मुर्के लगता है कि पुराणों का 
पुराणों की विशिष्ट विधा वॉा--भी गणेश बस यही से हुआ था। पुराण शब्द की व्युत्पत्ति की जाती है 
पुरा नव भवति । कथ भवति ? पुरा वा अर्थात इतिहास का पुतराख्यान करने से पुर इतिहास नवीन 
बनता है। इतिहास की युग युग में युगानुरूप नवीन व्याख्या करते रहने से वही इतिहास का तत्व नवीन 
गुगोपयोगी होता है। इसलिए समय समय पर इतिहास की थुगानुकूल व्याख्या, पुनरास्यान-प्रवचन क्रते 
रहना चाहिए । 'जयार्यान' पुराण कव बना ? जब बना होगा तब भी युग बदला होगा । इसी से युगानुम्॥्प 
सदीन व्याख्या करने की आवश्यकता बनी होगी । तभी जयाझ्यान के “भारत' के रूप मे सस्करण के समय 
एक बार इतिहास की व्याब्या हुई, फिर 'महाभारत' के रूप में सस्करण के समय दुबारा व्याख्या हुई। 
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इतिहास की व्यास्या नवीन पीढ़ियो ये छिए आवश्यक होती है। अगली पीढियों से सवाद करने वे लिए, 
पीढियो वे वीच सुसवाद बनाये रसने ये लिए सवाद वी आवश्यवता होती है। जयाझ्याव नामक वत्य 
इतिहासाश्रित वाव्य था। इस वाब्य ने मुनियो को मानव व्यवहार के बरिवेचन वे लिए पुन प्रेरित क्या । 
इस आख्यान वे आधार पर धर्माधम वा विवेचन हुआ । वही शुव शौसव' राबाद वे रुप में प्रगंट हुआ, 
जिसके कारण वह इतिहास वाव्य 'मारत' ये रूप में प्रबद हुआ। इस में मनुष्य का स्वभाव, उसवी 
कमजोरियो तथा मानव शक्ति वी सम्भावनाआ आदि या विश्लेषण कौरयासख्यान ये आधार पर हुत। 
यह पाया गया कि मनुष्य अपने कतृ त्व वे बल पर क्तिमा महान हो सकता है, वितना ऊचा उठ सकता है । 
पश्चात तीसरी पीढी में वैशम्पायन-जनमेजय वे” सवादो में और आये घर्माधम ग्री मीमामसा वी गई। 
अनेवानेक धम जिज्ञासाएँ वी गई और पाया वि घम वा तत्त्व अत्यत गहन है-- 
तक ्प्रितिष्ठ , शुतयों विभिन्ना, नको 'रषियस्थ मत प्रमाणम्‌ । 
धमस्य तत्व निहित गुहायाम्‌, महाजनों पेन गत स पथा ॥ गे 
आखझ्यान (दृष्टाथ), उपाख्यान-(श्रुताथ) तथा विविध गराथाओ (कल्पिताथ) वे आधार पर धम मीमासा 
का वाय जारी रहा, और वह सब “भारत' वे' वलेवर में जुड़ता जावर उसको “महाभारत का रूप दे दिया । 
महाभारत के पीछे भी घम-मीमासा वा काय बरावर चलता रहा। परातु उसका अब महाभारत में जुडी 
ब-द हो गया । तभी 'न देव चरित समाचरेत्‌', “धरस्य गहना गति '” आदि निष्कप सामने आते गये । 
पर वे महाभारत के बाहर रहे । अस्तु । 
कौरवाख्यान से कृष्ण के सम्बाघ का विपय बहुत रोचक है। प्री० आर० एन० दाडेकर ने 
“इण्डियन मायथालोजी'१ नामक छेस में कृष्ण रिलीजेन' पर लिखते हुए वहा है वि आरम्भ मे कौरवाब्यात 
से कृष्ण का सम्बघ नही था । कृष्ण आरम्भ में यादव जाति के मात्र क्षेत्रीय नेता थे । उहीने ब्राह्मणों 
की यज्ञ परम्परा के विरुद्ध नवीन विचारधारा का प्रवतन किया था। प्रो० दाडेवर ने इष्ण के प्रमुल 
क्तृ प्व को इस रूप में गिनाया है-- 
१--इन्द्र वरुण वे! स्थान पर गोवधन जैसे नये इष्ट देवता 
२--जटिल यत्त विधान के स्थान पर सीधा सरल भक्ति माग 
३>दार्शनिक अमृत चितन के स्थान पर नीति और सदाचार 
४--वै राग्य और निवत्ति के स्थान पर क्मठता 
५“व्यक्तिगत मोक्ष के स्थान पर लोक सग्रह 
६--साम्प्रदायिक मतवाद के स्थान पर सम वयवाद । 
इस आधार पर कृष्ण क्षेत्रीय नेता के द्वारा जातीय नायक बने और पश्चात जातीय देवता बने | 
परवर्ती कालो में हष्ण के साथ अनेक गाथाएं जुडती गई और इस प्रकार इष्ण वा चरित्र ज का 
होता गया । उसी लेख मे प्रो० दाडेकर ने आगे लिखा है कि कृष्ण सम्प्रदाय का उदभव उस समय हैं 
था जब सूत जयाडयान गाने छगे थे । कृष्ण सम्प्रदाय के अभिभावकों ने जयाख्यान का शीमे की 
भृष्ण वो उसमे प्रक्षिप्त किया, और दृष्ण को केद्रीय भूमिका प्रदान करते हुए पूरे आड्याते वू मैंवे 
सस्करण विया। सम्भवत जयाख्यान के दूसरे सस्करण के “भारत' मे कृष्ण पुरुषोत्तम के रूप प्रे प्रकट है । 
थे, तथा इसी सस्वरण में गीता” वा अश भी जुडा था। तब तब कृष्ण का देवत्व प्रसिद्ध हो चाह 
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तभी गीता में वेदोपनियद के चि.तम वा सार कृष्ण के मुख से कहछूवाया गया है ! गीता में जहाँ एक ओर 
भारत की सम्पूण चिःतन परम्परा का निष्कष प्रस्तुत किया गया है वहाँ दूसरी ओर भगवान के रूप में 
समुत्यित कृष्ण के मुख से उस चिततन का सार कथन कराकर मानों भारतकार उस दशन को वेदतुल्य 
प्रामाणिकता प्रदान करना चाहता है। क्सी इतिहास-प्रसिद्ध शछाका-पुरुष के भावी पीढी की चेतना में 
दिव्य महापुरुष के रूप में बिब निर्माण का कार्य कसी महाकवि की छोकोत्तर प्रतिभा ही कर सकती है। 
लोक-चेतना में कृष्ण के छोकोत्तर दिव्य भगवत्कल्प विंव निर्माण का श्रेय निश्चित ही महाकवि 
व्यास को है। इस दृष्टि से देखा जाय तो गीता को शब्द रचना मह॒पि व्यास की हो सकती है। जो हो, 
गीता में कृष्ण का अपने को ही '“ब्रह्म' बताना वेदात के “अह ब्रह्मास्मि का काव्यानुवाद दिखायी 
देता है । 
महाभारत का पुराण रूप नई पीढ़ियों से सम्वाद स्थापित करने का प्रयास करता है। गीता में 
अजु न के ज्ञाति-मोह वे बहाने उस पीढी की कमठता का सदेश दिया जाता है। और 'सही” प्रकार की 
क्मंठता के लिए विराट दृष्टिकोण की आवश्यक्ता होती है। अजु न को ऐसा ही विराट जीवन दर्शन दिया 
गया है। एक विराट विश्व सत्ता के परिप्रेक्ष्य में मनुष्य का कतृ त्व 'सही' होता है । मनुष्य कम तो करता 
ही है, अक्मकृत कमी कोई रह नहीं सकता, परतु एक विराद दष्टिकोण के साथ क्या हुआ कम निष्काम 
कम ही होता है। विराट विश्व सत्ता के बोध के साथ किये हुए कम का फल मनुष्य को बाधित नही करता। 
विराट विश्व बोध सम्पन् व्यक्ति सब प्रकार के कम करता हुआ भी उन क्मो से बधता नहीं, उन कर्मों का 
फल उसे भोगना नही पडता, वह तब मात्र प्ताधत किवा निर्भित्त बता रहता है, वह करता नही है, उसके हाथो 
कमर किए जाते हैं । उसे कर्तापन का बोध नहीं होता । उसकी चेतना बिवा भावना हमेशा विराट व्यापक 
होती है। सकीण या सामग्रिक नहीं | यही निष्काम कम है, यही गीता का कम सन्देश है । जीवन जगत के 
प्रति भारतीय सस्कृति वी यही भत्य/त सही एवं सटीक दृष्टि है। मनुष्य का अस्तित्व विराट सत्ता के साथ 
अविच्छेय रूप से जुडा हुआ है। वस्तुत सभी गोचर भासमान सत्ताएं विराट विश्व सत्ता की ही विश्विष्ट 
अभिव्यक्तिया हैं । अव्यक्त सत्ता की गोचराभिव्यक्ति केवल सामथिक है, वह फिर अव्यकत अगोचर सत्ता मे 
विलीन होती है। “अव्यक्तादीनि भूवाति व्यक्त मध्यानि भारत, अव्यक्त निधना यव ।” सब समय इस विराट 
दष्टिबोध को क्वा दृध्टिचेतना वी बनाये रखता वस्तुत मनुष्य का मोक्ष है। ऐसी चेतना क॑ प्राप्त होने के वाद 
फिर तो सब कुछ भौतिक जेब घम, मात्र रह जाता है। भूत प्रहति की कारण परम्परा अविराम चलती ही 
रहती है। विश्व सत्ता वी विशिष्ट अभिव्यक्ति रूप मनुष्य उस समय निरतर क्रियमाण भूत प्रक्रिया का 
मात्र निमित्त बना रहता है, उस प्रक्रिया का वह साक्षीभूत होता है, केवलों सिगरु णश्च। ग्रीतोपदेशक #प्ण 
में इसी वेश्विक चेतना से क्म-शक्ति अजु न को सम्यक्‌ जीवनदृष्टि प्रदान करते हुये विराट सत्ता की 
चेतना से युक्‍त होकर कमें करने का आदेश दिया था। उस विराट चेतना को कैसे आप्त क्या जा सकता 
है। यज्ञ द्वारा ? नही। यज्ञ माने भौतिक टेक्नॉलजी । तुम देवताओं को प्रसन करो, देवता तुम्हारा 
कल्याण कर । देवता माने भूत शवित । उस यज्ञ वी टेक्नॉलजी से भीतिक सिद्धियाँ प्राप्त की जा सकती 
है, पर तु निष्कामता नही । टेक्नॉलजी से दष्टि परिष्कार नहीं होता । दृष्टि, बोध बिवा चैतय तो 
साय स का, दर्शन का विषय है । तो क्या साथ स॒ किवा दर्शन श्ञास्त्र किया 'ज्ञान से वह दष्टिबोध किया 
चेतना प्राप्त वी जा सकती है ? हाँ सम्भव तो है, परतु इससे उस बोध का किवा चेतना का स्थायी रूप से 
बने रहना निश्चित नहीं । वह तो उस विराट की भक्ति बिवा उपासना द्वारा ही सम्मव है। उपासना 
ज्र्थात उस चेतना का, विराद विश्वसत्ता क्रा निरतर ध्यान, सब समय सर्वावस्थासु विराट व्यापक्त्रर 
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दित्तवृत्तियो वो उपमुख करने सब कर्मों वो भगवदपण वरने के लिए बहता है। इस प्रकार देशनर 
के ज्ञान माग के जवाब में पूराणी ने भक्तिमा्ग का प्रवतन विया था। यों वा सर्चीटापन, योग को तिरो४ 
तथा चानमाग वा वैराग्य असुकर पावर सग्रुण ईश्वर वी भक्ति और विग्रह पृज्न वी प्रतिपादन हुआ। 
विग्रहार्चा विधान को आगम तत्रो से स्वीवारा गया | विग्रहार्चा भक्ति का प्रायोगिक वमरूप है | मा 

वस्तुत दर्शन और पुराणों कौ उद भावनाओं का मूठ आधार यह गोचर विश्व बोर वो 
तथा उसका समाज ही है। जिस प्रकार दर्शन वे ब्रह्म को कल्पना वा आधार अगोचर अप्रमैय हक 
विराट विस्तृत ब्रह्माण्ट है, उसी प्रकार पुराणो वो देव औौर दानव स्वयं और नरक यहा दर के 
और उसके अवतार वी कल्पना वा आधार मनुष्य वा जीवन और उसका समाज है। तथा मद ईश्वर 
रूप गुण की वल्पना या आधार मानव चरित्र और उसके गुण ही हैं। 'कक्‍य विद्यामह त्वा, वेंपु केषु हम 
भावेषु चित्योसि'--अजु न के इस प्रकार पूछने पर कृष्ण ने जिन विभूतियों वा क्यन किया है, वे शा 
तया प्राणघारियों की ममाघारण शरक्तिमत्ता के द्योतत हैं। सक्षेप मे, इृष्ण स्वत कहते हैं कि हि, 
जो बुछ ऊजस्वित, सत्वसम्पन्न, और श्रीयुवत दिखाई देता है उसे मेरी ही विशृति अर्थात आपको हज 
अगवत्ता सममो । बस, भगवान की वत्पना और उसके रूप निर्माण का मूल जाधारे प्रति मे: 
असाधारण गुण अर्थात विभूनिया हैं। 


पौराणिक शिल्प 


मध्यकालीन भवित साहित्य में प्रयुक्त शिल्पगत कतिपय अभिप्राय एव 20 पक हि 
प्रभावित रही हैं। इस कारण उस साहित्य के रचना विधान के अठंगंत एवं स्वतत्र टिल्प ॥ 0 
हैं जिसे पौराणिक शिल्प को सचा दी जा सकती है। अब नीचे इस पौराणिक शिल्प के वविषय 
वा विवेचन क्या जा रहा है। 

पौराणिक शिल्प के अतग्ंत मुध्य रूप से निम्न तत्त्व विवेचनीय हैं-- 

१--सवाद और गीताएं 

२-देवतत्त्व का प्रयोग 

३--अवतारवाद 

४-उद्धार वा अभिप्राय 

४--धामिक क्था सदभ 

६-शाप और वरदान 


सवाद और गीताएं -- 


गीता वी शैली पुराणों की एक अत्यधिक प्रतिष्ठित शैली है जो क्दाचित उनकी सवा 
का ही विवरसित रूप है। वैदिक वाल के मत्र द्रप्टाओ के आप्त बचनों वे आधार प८ उपनिधद 
में गुष लिष्य को प्रश्नानुप्रश्न पद्धति से आध्यात्मिक विषयों की शिक्षा देता था ही चट 
उपासितब्यम्‌ ) । परतु वह तो नान का आरक्षित मांग था जिसे पर अधिकारी साधव' स्‍ 
सबता था। जन सामाय के लिए वेदों का विधय जब दुरूह पडने लगा तब पुराणों दी शी । शत 
हुआ । परम्परागत मायता वे अनुमार इतिहास पुराण वस्तुत बेदिक चान के दुष्टात स्वरूप है होती 
सामाय के लिए वेदोक्त चान के विपयो को सुबोध और सुगम बनाने के हेवु पुराणों ने सार 


बाद शैरी 


र४प्रशा प्ररोप 


प्रारम्म में महा गया है कि बदलते समय के साथ पुराणों ने अपने शिक्षान्तत्र में क्रात्तिवारी 
परिवतंन विया था। वास्तव में वालान्तर मे जैसे जंसे समाज वी आत्मनिष्ठा एबं आत्मविश्वास क्षीण 
होता गया, तपा मानवीय पतृ त्व वा छहास होता गया, पूव युग वे महापुरुषों का क्तृ'त्व अतिमानवीय एव 
देवता-नतप दिसने छगा । महाभारत मे शृष्ण बे अठोव्सामाय चरित्र ने सम्भवत ईश्वर वी घारणा को 
अत्यपिवः बढ़ावा दिया था । उसवे पूववे राम के वृत्त ने भी मनुष्य के उदात्त चरित्र वी कल्पना को प्रेरित 
विया था। परठु ईश्वर वी वल्पना वो शायद आपार नहीं दे पाया घा। इसलिए ईश्वर की धारणा 
प्राणों मे आबर एक व्यवस्यित रूप ग्रहण वरती है । 
मानवीय व त्व ये! हास मे युगो में मनुष्य थे पुरुष वार का स्थान नियति ले लेती है, क्मठता के 
स्थान पर प्रपत्ति का भाव प्रमुस हो जाता है, मोक्ष वे पुरुषाथ वे बदले उद्धार की भावना बल पवड़ने 
लगती है। इस प्रगार मनुष्य वा स्थान ईश्वर ले लेता है, मानव-के द्रित जीवन-दृष्टि वे स्थान पर ईश्वर- 
केंद्रित जीवन दृष्टि प्रमुस हो जाती है, तथा अपौरुषेय वेद प्रामाण्य के स्थान पर पौरुषेय संगवद गीता वा 
प्रामाण्य स्वीवार विया जाने छगता है । 
भक्ति या प्रश्वत क्षेत्र वास्तव में पुराण ही है। शानमाग के जवाब में पुराणों ने भक्ति सांग का 
प्रववन क्या । इस काय में पुराणों ने ज्ञान मांग के शुछ तत्वों वा अनुकूंछन क्या, तथा वेदिक कम्रवाण्ड 
एवं योग साधना वी वतिपय बातो को भी अपना लियां। एक साधना पद्धति के रूप मे पुराणों का भक्ति 
माय योग यप्त एवं ज्ञान मार्ग वा परवर्ती विकास लक्षित होता है। कारण भक्ति मांग मे योग यज्ञ एव 
भानमाग वे तत्वों वा अनुवूछन विया गया है। यथा, यज्ञ कर्म वी पूजन-क्म में परिणति, योग के यम- 
नियम-आसन ध्यान आदि वी स्वीडृति, तथा शञानमाग वे जवाब में नवीन तत्वों वी उद भावना। यथा, 
दर्शन ग्रप प्रामाण्य वेः विषय म वेद प्रमाण वो सर्वोपरि मानते हैं, तो पुराण वेदो के स्थान पर स्वय भग्रवात 
को दिवा भगवद वचन 'गीता' को प्रमाण मानते हैं, और ऐसा करते हुए वे वेदों की भी गौण बना देते हैं । 
वेद, ऋषि, नानी सभी उनने "भगवान के सामने विनत दिखाये जाते हैं। दर्शन प्रथ लोकानुभव को गौण 
प्रमाण मानते हैं, पुराण सिद्धों वे स्वानुभव को अधिक प्रामाणिक मानते हैं । दर्शनश्वास्त्र की तरह पुराण 
भी गुर को महिमा स्वीकारते हैं, परतु वे गुरुसे अधिव स तो वी महिमा बखानते हैं। दश्चनशञास्त्र सृष्टि 
के वतृ त्व वे छिए ईश्वर वी सम्मावना को सोचते हुए अतत निगुण ब्रह्म तक पहुचते हैं। परन्तु पुराण 
सग्रुण ईश्वर वी धारणा को मूछ आधार बनावर उसका एक ओर निगु ण ब्रह्म से सम्बन्ध जोडते हं--जो 
निगु ण है वही सगुण बनता है, तत्वत उनमे कोई अतर नही है-दूसरी ओर, निगुण के सग्रण अवतार 
धारण बरने वे हेतुओ पर विचार करते हुए दुष्ट शिक्षण, शिष्ट रक्षण, धम सस्थापन्र क्या क्षाप एवं 
वरदान की पूत्ति आदि की वल्पना करते है। आये चलकर दुष्ट शिष्ट का हेतु भी छूट जाता है, दुष्टो का 
नाश तो उनके अपने कम फल से ही हीता है, इसके लिए भगवान को अवतार लेने वी आवश्यकता नही है। 
वस्तुत भगवान के अवतार का प्रमोजन है--लीला | लीला दशन एक विकसित दर्शन है जो सृष्टि की 
आन-दपरक व्याख्या करता है। लीला दर्शन भक्ति शास्त्र की उदभावना है या भागवत पुराण की ? दर्शन- 
शास्त्र में मोक्ष अचान ग्रथि-नाश है । इससे जीव अपने मूल रूप, साख्य दर्शन के अनुसार साक्षी चंतय रूप 
को प्राप्त करता है, वेदात वे' अनुसार चिदान'द रूप को पाता है | यह मोक्षस्थ चिदान-द रूपता ही पुराणों 
की वेकुण्ड कल्पना को ज-म देती है, जो वैदिक स्वग से भी बढकर है। दशनशास्त्र बेराग्य और कम त्याय 
का आग्रह करते हैं, और इसके लिये योगशास्त्र की सहायता लेकर चित्तवृत्ति निरोध के लिए कहते हैं जो 
आयास साध्य है। पुराणों का भक्तिमागय दमन वी अपेक्षा उतयन का मांग दिखाता है. भगवान के प्रति 


प्रश्रा प्रदीप/९३ 


दष्टिबोध को बनाये रखना । ऐसा दृष्टियोध योग किया ज्ञान के द्वारा वढठित है। उपासया या भवित के 
द्वारा सुगम हो सकता है। 

इस प्रवार गीता वा मुख्य प्रतिपाद्य निष्पाम वम है । उस बर्म के छिये समुचित भूमिका स्वश्य 
चेतना या दष्टि के परिष्वार के लिये यज्ञ योग ज्ञान और भक्ति वे' स्वरूप, सीमा एव उपादेयता वी समीक्षा 
वी गई है। यज्ञ तो हुआ टेंवनॉलेजी, योग वो वम, कौशल पहा गया है। ज्ञान से चैतना को विस्धृति तो 
हो सकती है, पर तु उसको स्थायिल्‍्व विराट वी उपासना अर्थात निर प्र ध्यान से ही मिल सर्वता है। 

इस प्रकार स्वय गीता में इतिहास वे परिप्रेक्ष्य मे मनुष्य के वतव्यों वी, धर्माधर्म की, जीवंत 
मूल्या की समीक्षा है । 

परन्तु गीता मे सबसे विलक्षण बात जो हुई वह यह है वि हृष्ण अपने वी भगवान घोषित बर्ते 
हैं। सव धर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरण ब्रज, अह त्वा सव पापिभ्यों मोलयिप्यामि मा शुत्च । “ममता भव 
मदभक्तो मद्याजी मा नमस्कूह, मा्मेवेष्यसि युक्‍्त्वेचमात्मान मत्परायण । अन-याश्चितय ती मा ये जी 
पयु पासते, तेषा मित्याभियुक्ताना योगक्षेम वहाम्यहम्‌ । यदृयथद्विभूतिमत्सत्त्व श्रीमदृजितमेव ना, तत्तदेवाव 
गच्छ त्व मम तेजीउशसम्भवम्‌ । अह स्वस्थ प्रभवो, मत्त सब प्रवतते ।” इत्यादि धचनों द्वारा झेप्ण 
को ही भगवान के रूप मे जो घोषित बरते हैं, वह आत्मतत्व की वाब्यात्मक अभिव्यक्ति स्वत प्रतीत 
है। अत उपयुक्त एलोको मे मैं वाची पदो का अथ 'आत्य' लिया जा सकता है। मैं का अथ व्यक्ति चोर 
कृष्ण न होतर आत्मार्थ-बोधव तत्व हैं। परतु उस शैली के काव्यच्छठ को भुकाकर श८ग जनमानस वी 
चेतना मे वास्तविक देवता के रूप में प्रतिष्ठित हो गये । काब्यच्छछ के कारण कविता वी वर्धावस्तु मा 
अथवाद होती है। इसी से प्रस्थान-त्रयी के भाष्यकार गीता के डृष्णाजु न भूसग वी अथवाद मात मात 


उसके पक को ही ग्रहण करते हैं। परन्तु सामाय जनमानस वी चेतना में तत्व सीधे नहीं पहुंच पाता, 
वह अर्थवाद के द्वारा, उसके आश्रय से ही पहुंच पाता है । 


पुराणो की दृष्टि चेतना 


ः यह तो 
गीता वे समावेश ने जयास्यान के इतिहास काव्य को सवथा नवीन रूप प्रदाव किया । पद 


नहीं कहा जा सकता ऊफ्ि इससे पुराण नामक नवीन साहित्य विधा वा ज-म हुआ, पर तु सेई निश्चित 
कहा जा सबता है कि इसने पुराण विधा को अवश्य ही प्रभावित बिया । प्रुराणों की सा: शली हे 
उपनिवद गीता वी सम्बाद दोली से एकदम भिन प्रद्वति वी है। पुराणों के सवाद हमारी दस्ट के 
भेद को सूचित वरते हैं। प्राहक-पीढी के मानसिक स्तर के न्‍्यून हो जाने पर पुव॒वर्ती पीढी के मार्वा के 
स्तर से सम्वाद बनाये रखने के लिए वक्ता उनमे मवाद स्थापित करने का प्रयास करता हैं। पुराणों रं 
मुख्य प्रयोजन नई पीलियो वो पूववर्ती ज्ञात-परम्पराओं का बोध कराना प्रवीत॑ होता है। पीढियों मर 
मानसित्र' सम्पर्क बन।ये रखते हुए ज्ञान-परम्परा को अक्षण्ण रखना उनका उद्देश्य है । दूसरे ध्ब्दी न्क 
पुराण ऋषि मानसीय बोध को जनमानस तक पहुँचाने का काम करते हैं। जनता में धम प्रचाए की और * 
प्रथम तायद बौद्धो ने ध्यान दिया था । इसके लिए उहोने क्ोक कथाओं का उपयोग मरकें गाव ने 
जावर धम सभा मरते हुए प्रचार क्या । उनसे प्रेरणा पाकर पुराण भी नाना प्रवार के आध्यार्तडर्यी 
गाथा वा आश्रय लेते रहे । पुराणों की कथाओ में इन दृष्ट-श्रुत कह्पित आदि अर्थों वा विभिई बोध 
अमम्भव है। उन क्याओ म ये सब अभेदय रूप में घक मिल आये हैं--और इस प्रवार उहें एव शक 
प्रदार वे लिल्प को विकसित किया है । लोव मानसीय अभिप्रायों ते भी इस टिहुप वो प्रमावित वि है 
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प्रारम्भ में कहा गया है कि बदलते समय के साथ पुराणों ने अपने शिक्षा-तत्र में क्राज्तिकारी 
परिवतन किया था। ब्रास्तव मे कालाततर मे जँसे जैसे समाज की आत्मनिष्ठा एवं आत्मविश्वास क्षीण 
होता गया, तथा मानवीय कतृ त्व का हांस होता गया, पूव सुग के महापुरुषों का कतृ त्व अतिमानवीय एवं 
देवता-कल्प दिखने लगा । महाभारत के कृष्ण वे अलोक्सामा य चरित्र ने सम्भवत ईश्वर की धारणा को 
अत्यधिक बढावा दिया था। उसके पूव राम के वृत्त ने भी मनुष्य के उदात्त चरित्र की कल्पना को प्रेरित 
क्या था। परन्तु ईश्वर की वल्पना को शायद आधार नही दे पाया था। इसलिए ईश्वर की धारणा 
पुराणों मे आवर एक व्यवस्थित रूप ग्रहण करती है । 
मानवीय व्त त्व के हास के युगो में मनुष्य के पुरुष कार का स्थान नियति ले लेती है, कमठता के 
स्थान पर प्रपत्ति का भाव प्रमुख हो जाता है, मोक्ष के पुर्षाथ के बदले उद्धार वी भावना बेर पकड़ने 
लगती है। इस प्रकार भनुष्य का स्थान ईश्वर ले लेता है, मानव केंद्रित जीवन-दप्टि के स्थान पर ईश्वर- 
बेंद्रित जीवन दृष्टि प्रमुख हो जाती है, तथा अपौरुषेय वेद-प्रामाण्य के स्थान पर पौदषेय भगवद गीता का 
प्रामाण्य स्वीवार कया जाने छगता है | 
भवित का प्रडृत क्षेत्र वास्तव में पुराण ही है। ज्ञानमांग्र के जवाब में पुराणा ने भक्ति माग का 
प्रवतेन किया । इस कांय में पुराणा ने ज्ञान माग के कुछ तत्वो का अनुकूलन क्या, तथा बैंदिक कमकाण्ड 
एवं योग-साधना की कतिपय बातो को भी अपना लछिया। एक साधना पद्धति के रूप में पुराणो का भक्ति 
माय योग यज्ञ एवं ज्ञान माग का परवर्ती विकास छक्षित होता है। कारण भक्ति माम में योग यज्ञ एव 
ज्ञानमाग के तत्वों का अनुकूलन किया गया है । यथा, यज्ञ कम वी पूजन-कम म॑ परिणति, योग के यम- 
नियम-आसन ध्यान आदि की स्वीकृति, तथा ज्ञानमाग के जवाब में नवीन तत्वों की उदभावना। ग्रथा, 
दर्शन ग्रथ प्रामाण्य के विवय में बेद प्रमाण को सर्वोपरि मानते है, तो पुराण वेदों के स्थान पर स्वयं भगवातर 
को क्वा भगवद_ वचन 'गीता' को प्रमाण मानते हैं, और ऐसा करते हुए वे वेदी को भी ग्ौण बना देते हैं । 
वेद, ऋषि, ज्ञानी सभी उनके “भगवान” के सामने विनत दिखाये जाते हैं। दर्शन प्रथ छोकानुभव को गौण 
प्रमाण मानते हैं, प्राण सिद्धो के स्वानुभव को अधिक प्रामाणिक मानते हैं। दर्शवशास्त्र वी तरह पुराण 
भी गुरु की महिमा स्वीकारते हैं, परन्तु वे गुरु से अधिक स तो की महिमा बखानते हैं। दशनशास्त्र सृष्टि 
के कतृत्व के छिए ईश्वर की सम्भावना को सोचते हुए अतत निगुण ब्रह्म तक पहुचते हैं। परतु पुराण 
सगुण ईश्वर की धारणा को मुठ आधार बनाकर उसका एक ओर निभुण ब्रह्म से सम्बन्ध जोडते हैं-.जो 
निग्रुण है वही सग्रुण बनता है, तत्वत उनमे कोई अतर नही है--दूसरी ओर, निग्रुण के सग्रण अवतार 
धारण करने के हेतुओ पर विचार करते हुए दुष्ट शिक्षण, शिष्ट रक्षण, घर्मं सस्थापत्न किवा शाप एवं 
वरदान की पूर्ति आदि की कल्पना करते है। आगे चलकर दुष्ट शिष्ट का हेतु भी छूट जाता है, दुष्टो का 
नाश तो उनके अपने कम फल से ही होता है, इसके लिए भगवान को अवतार लेने की आवश्यक्ता नही है। 
वस्तुत भगवान के अवतार का प्रयोजन है-लीला ! छीला-दशन एक विकसित दर्शन है जो सृष्टि की 
आन दपरक व्याख्या वरता है। लीला दर्शन भक्ति शास्त्र वी उद्भावना है या भागवत पुराण की ? दर्शन 
शास्त्र मे मोल अज्ञान ग्रथि-माण है । इससे जीव अपने मूल रूप, साख्य दर्शन के अनुसार साक्षी-चेत य रूप 
को प्राप्त करता है, वेदात के अनुसार चिदान -द रूप को पाता है। यह मोक्षस्थ चिदावद रूपता ही पुराणों 
की वैकुण्ठ कल्पता को' ज-म देती है, जो बेदिक स्वय से भी बढ़कर है! दशनश्ास्त्र वैराग्य और कम-त्याग 
का आग्रह करते हैं, और इसके लिये योगशास्त्र की सहायता लेकर चित्तवृत्ति निरोध के लिए कहते हैं जो 
आयास-साध्य है। पुराणों का भक्तिमाग दमन वी अपेक्षा उन्तनन का माग दिखाता है. भगवान के प्रति 
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वित्तवृत्तियो वो उपमुष करवे सव कर्मों वो भगवदपण बरने ये” लिए कहता है। इस प्रवार दशनशास्त्रों 
के ज्ञान भाग के जवाब में पुराणों ने भक्तिमांगे वा प्रवर्तन विया था। यज्ञा वा सर्चीछापत, योग वा निरोध 
तथा ज्ञानमाग था बैराग्य असुबर पावर सगुण ईश्वर वी भक्ति और विग्रह पूजन वा प्रेतिपादन ुआ। 
विग्नहार्चा विधान को आगम तत्रों से स्वीवारा गया । विग्रहार्चा भक्ति वा प्रायोगिव वमरूप है! 

वस्तुत दर्शन और पुराणों की उद भावनाओं का मूछ आधार यह गोचर विश्व और मानव जीवग 
तथा उसका समाज ही है। जिस प्रवार दर्शन वे ब्रह्म की वल्पना वा आधार अगोचर अप्रमेष अनत 
विराट विस्तृत श्रह्माण्ड है, उसी प्रवार पुराणों वी देव और दानव स्थग और नरव यहा ठव कि भगवान 
और उसके अवतार की कल्पना का आधार भनुष्य वा जीवन और उसता समाज है। तथा सगुग ईएबर के 
रूप गुण की कल्पना या आधार मानव चरित्र और उसवे गुण ही हैं। 'कप विद्यामह त्वा, वेपु 22% 
भावेषपु चित्योसि'--अजु न वे इस प्रकार पूछने पर शृष्ण ने जिन विभूतियों वा कथन किया है, वे कृति 
तथा प्राणधारियो की असाधारण शक्तिमत्ता के द्योतक हैं। सक्षेप में, शृष्ण स्वत महते हैं वि जीवन मे 
जो वुछ ऊज स्वित, सत्वसम्पन्न, और श्रीयुवत दिसाई देता है उसे मेरी ही विभूति अर्थात ईश्वस्त्व त़्वा 
भगवत्ता समझो । बस, भगवान वी वल्पना और उसके रूप निर्माण का मूल आपार प्रढति में दष्ट 
असाधारण गुण अर्थात्त विभूतिया हैं। 


पौराणिक शिल्प 


भध्यवालीन भवित साहित्य में प्रयुतत शिल्पगत कतिपय अभिपष्राय एवं रूढिया पुराण-तत मे 
प्रभावित रही हैं। इस कारण उस साहित्य के रचना-विधान वे अआतगंत एवं स्वतञ् शिल्प विकसित हर प 
हैं जिसे पौराणिक शिल्प वी सता दी जा सकती है। अब नीचे इस पौराणिव शिल्प के कतिपय तर 
का विवेचन किया जा रहा है । 

पौराणिक शिल्प के अतगत मुख्य रूप से निम्न तत्त्व विवेचनीय हैं-- 

१--सवाद और गीताएँ 

२--देव तत्त्व का प्रयोग 

३--अवतारवाद 

४--उद्धार का अभिप्राय 

प्>-धामिक क्या संदभ 

६--शाप और वरदान 


सवाद और गीताएं -- 


गीता की शी पुराणों की एक अत्यधिक प्रतिष्ठित शैली है जो कदाचित उनकी सवाई शैली 
का ही विकसित रूप है। वैदिक कार के मत्र द्रप्टाओ वे आप्त वचनों वे आधार पर उपनिषद काल 
मे गुरु शिष्य को प्रश्नानुप्रश्न पद्धति से आध्यात्मिक विषयों की शिक्षा देता था | परिन्रशेर 
उपासितव्यम्‌ ) । परतु वह तो ज्ञान का आरक्षित माग था जिस पर अधिकारी साध ही चल 
सकता था। जन सामान्य के लिए वेदा का विषय जव दुरूह पडने लगा तब पुराणों वा का 
हुआ। परम्परागत भायता वे अनुसार इतिहास पुराण वस्तुत बैदिक भान के दुष्टात स्वरुप हैं ली 
सामाय के लिए वेदोक्त चान के विषयों को सुबोध और सुगम बनाने के हेतु पुराणों ने ७4 के 
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अपनायी । इससे श्ोताओो वी शवाओ ओर जिज्ञासाओं के समाधानाथ क्थावाचक व्यास शैली में 
नाना प्रकार के दृष्टानतों और आख्याग्रिवाओं के माध्यम से वेदोकत चान वी शिक्षा दिया करते थे । 
दृष्टांत क्याओ वे' अतिरिक्त आप्त वचनो वो उद्धृत करते हुए अपनी शिक्षा को प्रामाणिक बनाने वा 
प्रयास किया जाता था। इस प्रवार एक ओर आप्त वचन शिक्षा वी प्रामाणिकता प्रदान करते थे, और 
दुसरी ओर दृष्टात क्था-रोचवता । 
रामचरित मानस म तुलसीदास ने लछोक्शिक्षा बे छिए इसी शैली को अपनाते हुए सवाद 
चतुष्टय वी योजना वी है। यह योजना एवं ओर दिक्षा वी शैली और विपयगत परम्परा को स्पष्ट 
परती है और दूसरी ओर उसनी प्रामाणिक्ता बो। मसानस'वी विक्षा का विपय परम्परागत सनातन 
धम ही है। इसवा मानों आप्तता 800॥8॥0॥[५ प्रदान करने वे लिए भगवान महादेव के आप्त 
वचनो को, ऋषिवय याज्ञवल्वय थे पान यो, और भवक्‍त प्रवर वाकभुशुण्डी के स्वादुभव को आधार 
यनाया है। तुलसीदास अपने श्रोतृवर्ग के सामने उसी परम्परागत और आप्त धम का प्रवचन कर 
रहे थे । 
इन चार प्रवार वे सदादो वे अतिरिवत मानस में तुछसीदासजी ने हमारी दृष्टि में एक और 
उच्चतम कोटि वी सवाद योजना की है जिसवा महत्व कदाचित आवा नहीं गया है। वह है भकक्‍त' 
और भगवान थे' वीच प्रत्यदा सवाद । इस कोटि वा सवाद प्रतिपादय विषय को वह आप्तता प्रदान 
वरता है जो शिवजी वे वचनो से भी अधिवः प्रामाणिक है। जिसके सवध मे सव छोग चर्चा करते 
हैं जब वह स्वय ही सम्मुस आकर उसे क्या प्रिय है और क्‍या अप्रिय इसको बतलाता है त्तो भरा उससे 
वढवर प्रामाणिक और क्या होगा ? ये ही भगवद्गीताए कहलाती हैं । 
गीता वा नाम लेते ही महाभारतोक्त भगवदगीता ही ध्यान में आती है। वेदोक्त चान के 
प्रतिपांदन की परम्परा में भगवदगीता वी शेली एव विशेष और अत्यत महत्वपूण स्थान रखती है जो 
उस भानकी आप्तता की मानो आर्त्या तकक्‍ता प्रदान करती है। जिस सत्य के अवेषण और उपलब्धि 
वे लिए वैदिक वाल से लेवर योगी योग की पद्धति से, ज्ञानी तक वी पद्धति से, भक्‍त उपासना की 
पद्धति से, याज्ञिव' यज्ञों की पद्धति से मावनाविध साधनाएं करते आये हैं, तथा अपने अवेषित एवं 
उपलब्धिभत सत्य वा प्रवचन नाना भाति से करते आये हैं, तथापि जिसकी प्रामाणिकता विवाद रहती 
आयी, उसीकी आप्तता को मानो आत्याीतक्ता प्रदान करने के हेतु भारतीय साधना के इतिहास के एक 
विशिष्ट मोड पर भगवद्गीता की शैली का आविर्भाव हुआ था। सवविध साधनाओ के द्वारा जो 
अवेष्य है, उस सत्य से साक्षात्तार की अभिव्यक्ति का एक प्रकार ही मह भग्वदुगीता की शैली है, 
जिसमे वह “सत्य” स्वय मनुष्य की अतरात्मा के साथ मानो प्रत्यक्ष सवाद वरने लगता है। महाभारतोक्त 
गीता के बाद परवर्ती काल में पुराणों ने गीता की इस शैली का अत्यधिक प्रयोग क्या था। कृष्ण गीता 
के अतिरिक्त राम गीता, शिव गीता, अवधूत गीता, भुशुण्डी गीता आदि इसके प्रमाण हैं। डा० बल्देव 
प्रसाद मिश्र ने अपने 'तुलसीदर्शन' में रामचरितमानस मे भ्रयुक्त ठुछ वाईस गीताओ की विस्तृत सूची 
प्रस्तुत वी है । 


देवतत्व का प्रयोग -- 


पुराणों मे देवता प्राय मनुष्य वी सात्तविक्ता के प्रतीक रूप में भयुक्त होते रहे हैं। इसी प्रकार 
उधर मनुष्य की तामसिकता के' प्रतीक हैं दानव किवा राक्षस। राक्षसा का उपद्रव समाज विरोधियों 


प्रज्ञा प्रदोप/९५ 


दुद मनीम धवित प्राप्त करती है। इसमें प्रतिकार के लिए सत्‌ प्रवत्ति के पोषण की सब समय 
आवश्यकता बनी रहती है। सत प्रवृत्ति का मूछ आधार वास्तव भे मनुष्य की जिजीविया ही है जो 
समाज थे अवचेतन में उसकी रक्षावाक्षा थे रूप में कायशील रहती है। भगवान के अवतार ये लिए 
देवताओ वी प्रायना वास्तव में समाज की रक्षावाक्षा की पुकार धाधु6 ही है। समाज की इस भाग 
या पुवार के परिपोपण वे लिए ही पुराणों वा, और परवर्ती बालो मं सता का, सबसे बडा गोगदान 
रहा है। मानव समाज बना रहे यह आवाक्षा जब तक और जितनी बलवती होगी तब तक उसबी 
यह आवाक्षा ही उसमे इसवे प्रति आस्था भी पंदा करेगी और इसबा पोषण भी। हम रहे की 
आवादा ही हम रह सकते हैं बी आस्या वो जम देती है और उसवा पोषण भी वरती है। 

पीछे वहां जा घुता है कि देवता ओर दावव प्राय समाज की सात्विकता और तामसिक्ता के 
प्रतीष' रूप में गृहीत किये जाते रहे हैं। जब मनुष्यों वो चेतना उनत्री तामसिकता से अभिभूतव होकर 
विशृत एवं कु ठित ही जाती है, और इस कारण समाज का सतुलन वियड कर उसके विकास था माग 
अवरुद्ध होने ऊगता है, तब मनृष्या वो जिजीविपा के उज्जीवन द्वारा उनकी सात्विवता को मानों शाणित 
य्रने वे लिए पुराणों ( और कवियों ) द्वारा अवतारवादी घारणा का प्रयोग विया जाता है। महाकवि 
निराला ने तुलसीदास वी लोवी मुस प्रतिभा के जागृत होने के फलस्वरूप समाज के अवचेतन में होनेवाछे 
सात्विव एवं तामसिव प्रवृत्तिया मे दुद्ध :प समर या मनोवैज्ञानिक अतद्‌ प्टि से, बडा ही सदीक चित्रण 
किया है। समाज की माँग विंवा प्रेरणा स्वरूप उसी समाज में उदगिष्यमान ज्यांतिपुजा के प्रत्ति 


समाज वा विश्वास ही 'यदा यदा हि घमम्य”” वे” गीताश्वासन में प्रतिफलित हुआ है, और समाज के 
अवचेतन में निहित यही विश्वास अवतारथादी धारणा को जम देता है । 


५४--उद्घार का अभिप्राय -- 

दर्शन के क्षेत्र वी मोक्ष वी धारणा पुराणा मे आवर उद्धार के अभिप्राय के रूप में परिणत हुई 
है। उद्धार वा अभिप्राय यह है कि अवतारी भगवान की शरण मे जाने पर॒ भगवान स्वत भक्तो को 
मोक्ष देते हैं। ज्ञानी पान के वर पर मोक्ष पाता है, परतु भक्त भगवान का हृपापात्र बनकर ही उद्धार 
पाता है। उद्धार के अधिवारी सब हो सकते हैं। शत सिफ इतनी है कि कसी भी भाव से--विरोध 
भाव से भी क्यो न हो--भगवान से जुड जाना काफी है। इसलिए भक्‍तलोग भगवान के अवतार कार्यो का 
वर्णन करते समय दुष्टो वे भी अवचेतन मे भक्ति भाव वे अतलहर धाधक्च०णव/शा। का वर्णन करते हैं। 

भह्माकवि तुलसीदास वी अतदर्शी प्रतिभा ने इस विषय का बडा ही सटीक एवं मार्मिक वर्णन 


कया है। उनवा रावण सोचता है-- 
होइहि भजनु न तामस देहा । मन क्रम वचन मत्र दढ एहा। 


इसलिए 
सुर रजन, भजन महि भारा। जौ भगवत लछीह अवतारा। 
तो मैं जाइ वयरु हठि करऊ । प्रभुसर प्रान तजें भव तरऊ ॥ 
इसी प्रवार मारीच भी सोचता है कि अगर रावण कीं आजा न मानू तो वह मेरा वध कर 
देगा। अगर मरना ही है तो-कस न मरौ रघुपति सर छार्में। कारण जिसके क्रीध का पात्र बनकर 
मनुष्य निर्वाण पाता है. उसकी भक्ति वरके ( भगवान का कृथापात्र बतकर ) तो उसको वशीभत ही 


क्या जा सकता है-- 
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के उपद्रव का सूचक होता है, तो देवताओं वी आवाक्षा या प्रसन्नता समाज वी आगवाक्षा या प्रसानता का 
सूचव है। इस प्रवार मुझ्यत समाज वी चित्तवृत्ति या भावनाओं की सूचना देने के लिए पुराणों मे 
देवतत्व का प्रयोग एक शिल्प के रूप में पाया जाता है। तभी तो रामचरित मानस में राम के 
सामाजिक मगल के कार्यो के अवसर पर देवता फूल वरसाते हैं, दु दुभी बजाते हैं, नाच-गान द्वारा अपनी 
प्रसतता प्रकट करते हैं। शिप्ट-रक्षण और दुष्ट शिक्षण के द्वारा धमसस्थापन का वाय वस्तुत लोक 
मगर का काय है, और यह छोक मानस को हप देने वाछा होने के कारण इस काय वो छाक्षणिकत 
रूप में देवताओं का ही कार्य कहा जाता है। देवताओ का पीडित और शस्त होना वस्तुत छोक मात 
की पीडा और नास का ही सूचक है। दूसरी ओर राक्षस मनुष्य के तामस रूप के प्रतीक हैं। तुलसीदास 
जी ने राशस किया निशाचर शब्द का प्रयोग इस अथ में किया भी है। इस दष्टि से पुराणोक्त देवासुर 
आय्यायिकाओ की व्याख्या विद्वानों ने की है। 

मानस में मुख्य रूप से तीन प्रकार वे अवसरों पर देवतत्त्व वा प्रयोग हुआ है-- 
१-- राम की भगवत्ता किवा ब्रह्मत्व के प्रदर्शन के अवसर पर अर्थात लीला प्रसगो में । 
२-- भक्ति की महिमा प्रदर्शन के अवसर पर 
३-- पुरुषोत्तम राम के शीरकू और सौ दय प्रदर्शन के अवसर पर । 

इन सभी अवसरा पर सामा-य रूप से तो देवताओ द्वारा पुष्पवृष्टि बरायी गयी है, परन्‍्ड पा 
दो अवसरो पर देवताओ द्वारा स्तुति भी करायी गयी है। ब्रह्मत्व क्षिवा लीला बोध वा अवसर तथा 
भक्ति का अवसर दोनो ही असाधारण अनुभूति के प्रसग हैं। इन प्रसयो में मनुष्य वा गदगद ही 
अभिभूत हो जाना स्वाभाविक है। ऐसे ही क्षणो मे भगवान वी महिमा तथा अपनी धयता पे 
कृतज्ञता सूचक जो स्वत स्फूत वाणी मनुष्य के कण्ठ से फूट पडती है वही स्तुति है । इसीसे मानव 
उपयु क्त प्रसगो मे मनुष्य की घ यता वी अनुभूति तथा भगवान के महिमा बोघ की अभिव्यक्ति देवताओं 
की स्तुति के द्वारा वी गई है । 

राम को भगवत्ता का प्रदर्शन प्राय दुष्ट-शिक्षण के अवसर पर होता है। इस डट का 
परव' छोक मंगल के कार्यो के अतिरिक्त तुलसीदास ने मानवीय चरित्र वी उदात्तता के प्रा के 
देवतत्त्व का प्रयोग क्या है, जो वास्तव में काव्य कौ दष्टि से अत्यात भव्य वन पड़ा है। अर 
अधिकतर अयोध्यावाड मे भरत के प्रसय मे देखा जा सकता है। भरत कें चरित्र वी उद्यात्तता मे दे? 
प्रसग वे उदघाटन के अवसर पर देवताओ द्वारा पुष्पवध्टि करायी गई हे । 


अवतारदाद -- 


अवतारबाद का विपय जरा बडा है। वस्तुत यह एक स्वतत्र अध्ययन का विपय (2 
अनेक ऐतिहासिक सामाजिव मनोवैज्ञानिक तत्त्व गु थे हुए हैं। उन सबका विवेचन भ्रस्तुत करना अध्य का 
सीमा ये वाहर है। सम्प्रति, पुराणों द्वारा उनके जटिल रचना विधान वे अआतगत एक तव करने हे 
इस तत्त्व का कंसे उपयोग किया गया है इस पर प्रमुखत सामाजिक दुष्दि से विचित विचार * 
प्रयास किया जाता है । र्ह्ही 

मनुष्यों मे अच्छे और बुरे गुण, जीवन वी पोपक एग विधातक प्रचुत्ति, से हल एमे 
है। यस्‍्तुत इनका सघप ही जीवन विकास वा मूल प्रेरक होता है। इसीको ठुराणा पति जप 
असत्‌ वे सपय का नाम दिया गया है। इस ससार में असत अर्थात्‌ जीवन की विधातेव हे 


९६ (प्रश्ा प्रडोप 


दुद मनीय धशवित प्राप्त करती है। इसके प्रतिकार वो छिए सत प्रवृत्ति थो पोषण की सब समय 
आवश्यकता बनी रहती है। सतत प्रवत्ति वा मूल आधार वास्तव में मनुष्य की जिजीविपा ही है जो 
समाज के अवचेतन में उसवी रक्षाकाक्षा वें रूप में कायश्ील रहती है। भगवान के अवतार के लिए 
देवताओं वी प्राथना वास्तव में समाज वी रक्षावाक्षा वी पुकार "ध6७ ही है! समाज वी इस माग 
या पुवार के परिपोपण वो लिए ही पुराणों वा, और परवर्ती वालो मं सता का, संवसे वडा योगदान 
रहा है। मानव समाज बना रहे यह आवाक्षा जब तक और जितनी वलवती होगी तब तड' उसकी 
यह आवाक्षा ही उसमें इसके प्रति आस्था भी पैदा बरेगी और इसका पोषण भी। हम रहे की 
आवाक्षा ही हम रह सबते हैं वी आस्था वो जम देती है और उसका पोषण भी करती है । 

पीछे यहा जा चुगा है कि देवता और दानव प्राय समाज की सात्विक्ता और तामसिक्‍ता वे 
प्रतीव रूप में गृहीत किये जाते रह हैं। जब मनुष्यों वी चेतना उनकी सामसिकता से अभिभूव होकर 
विश्वत एव कु ठित हो जाती है, और इस वारण समाज का संतुलन बिंगड कर उसके विकास का मांग 
अवरुद्ध होने लगता है, तब मनुष्या को जिजीविपा के उज्जीवन द्वारा उनकी साप्विकता को मानो शाणित 
य्रतने वे लिए पुराणो ( और ववियो ) द्वारा अवतारवादी धारणा वा प्रयोग क्या जाता है। महाकवि 
निराला ने तुलसीदास वी लोवो मुख प्रतिभा के जागृत होने के फलस्वरूप समाज के अवचेतन में होनेवाले 
सात्विव एवं तामसिक प्रवत्तिया के दुद्ध प समर का मनोवैज्ञानिक अतदू प्टि से, वडा ही सटीक चित्रण 
क्या है। समाज की माँग विवां प्रेरणा स्वरूप उसी समाज में उदयिष्यमान ज्योतिपुजा क॑ प्रति 
समाज वा विश्वाम ही 'यदा यदा हि धमस्य” के गीताश्वासन में प्रतिफलित हुआ है और समाज के 
अवचतन में निहित यही विश्वास अवतारवादी घारणा को जम दता है । 


५--उद्धार का अभिप्राय -- 

दर्शन के क्षेत्र की मोक्ष वी घारणा पुराणा म आबर उद्धार वे अभिप्राय वे रूप में परिणत हुई 
है। उद्घार वा अभिप्राय यह है कि अवतारी भगवान की घरण में जाने पर भगवान स्वत भक्तो को 
मोक्ष देते हैं। ज्ञानी ज्ञान वे वल पर मोक्ष पाता है, परतु भकंत भगवान वा हपापातन्र बनकर ही उद्धार 
पाता है। उद्धार के अधिकारी सब हो सकते हैं। शत सिफ इतनी है कि कसी भी भाव से--विरोध 
भाव से भी क्‍यों न हो--भगवान से जुड जाना काफी है । इसलिए भकतलोग भगवान के अवतार कार्यों का 
वर्णन वरते समय दुप्टो वे भी अवचेतन में भवित भाव के अतलहर ध08700॥/0॥६ वा वर्णन करते हैं। 

महाववि तुलसीदास वी अतदर्शी प्रतिभा ने इस विपय का बडा ही सटीक एवं मार्मिक वर्णन 


क्या है। उनका रावण सोचता है-- 
होइहि भजनु न तामस देहा । मन क्रम वचन मत्र दृढ़ एहा। 


इसलिए 
सुर रजन, भजन महि भारा। जी भगवत ली"ह अवतारा । 
तो मैं जाइ वयरु हि करऊ । प्रभुसर प्रान तजे भव तरऊ ॥। 
इसी प्रकार मारीच भी सोचता हैं कि अगर रावण वी आज्ञा न मानू तो बह मेरा बध कर 
देगा। अगर मरना ही है तो--वस न मरी रघुपति सर छारगें। कारण जिसके क्रोध का पात्र बनकर 
मनुष्य निर्वाण पाता है. उसकी भक्ति करके ( भगवान वा कृपापाज् बनकर ) तो उप्ततो वशीभूत ही 
किया जा सकता है-- 


प्रता भ्रदीप/९७ 


निर्वान दायक क्रोध जावर भगति अवसहि बसकरी। 

तुलसीदास ने उद्धार के अभिप्राय वा प्रयोग बरते हुए राम के द्वारा सरहूपा मारिच 
रावणादि राक्षस ही नहीं अपितु जटायु जैसा पक्षी त्था अहल्या जेसी जडीभूत नारी के भी उदार है| 
वणन किया है। राक्षस ता फिर भी तमोगुण प्रधात मनुष्य ही हैं, और मनुष्य होने के कारण उत्ते 
अवचेतन मे कही न कही भक्ति भाव की सभावना भक्त लोग देख छेते हैं। परवु मावतर योनि से भवर 
कोटि के जटायु जसे पक्षी ही नहीं अपितु स्वत मानव समाज में विही कारणों से जेडबत बने हुए नारी 
बग के लिए तो सिवा भगवान के अनुग्रह के कोई चारा नहीं है। उसको तो केवल पड़े रहता है, 
प्रतीक्षा करनी है कि कसी समय करुणासय भगवान स्वत अनुग्रह करके उनवा उद्घाद कर दें। रामवें 
तेजस्वी स्पर्श से अहृत्या जाडय-मुक्त हो गई थी । 

उपयु बत सभी उदाहरणो मे उद्धार का अथ यही है वि राक्षसों वी तामसता और अहत्या वी 
जडता दूर होकर उनमें भागवत चेतना का उदय हो गया था । मनुष्य ही वंया भवतलोग वो पशु पक्षी 
और कौटपतगादि मे भी ईग्रवराद् देखकर भगवान के दिव्य चेत-म के स्पर्श से उनके भी पगुल्त से गुर 
होने की सभावना वा वर्णन करते हैं। जटायु का उद्धार ऐसा ही है । 

रावणादि राक्षस तथा जटायु का उद्धार तो देहमुक्तित है। परन्तु अहल्या का उद्धार हैंगा 
नहीं है। बह जीते जी चेतना वे परिवत्त न का उदाहरण है। इससे स्पष्ट है वि उद्धार वास्तव 
चेतना के परिवत्त न का नाम है। चेतना का यह उदात्तीकरण जीते जी होना वाछनीय है ।. राग 
वे व्यवित हैं जिनका सुधार कसी भी उपाय से नहीं हो सकता। तब वध ही एकमात उपाय है। 
आस्तिक भवत मृत्यु के समय उनमे उदात्त भावना वे आविर्भाव की सभावना देखते हैं । 

मृत्यु देहघम है। परतु मोल का सबाध चेतना से है। इसीसे चेतना की अज्ञानमुतित वो 
हो मोक्ष कहा गया है ।. अज्ञाननाञ् के कारण चेतना का सटठस्थ द्रष्टात्व किया साक्षी भाव को रीति 
बरना ही मोक्ष है । 

उद्धार अर्थात चेतना के परिष्कार एवं उदात्तीकरण करनेवाले की क्षमता पर विश्वात उर्तर्वे 
बरने वे लिए पुराणों में माहात्म्य वर्णन वी प्रणाली अपनायी जाती है । इसीसे ठुलसी ने मात 


प्रस्तावना भाग में गुरु हृपा, सतत व संत्सगति, नाम, रामकथा, तीथ, भवित, तथा स्वेय साीमे 
महिमा का बडे विस्तार से वर्णन क्या है । 


५--धामिझ कथा संदर्भ -. 


बुरा मे बह के अप रयोर गे है जो: शोगबोत बाज के कही हे ही कण हि 
उदात्तता बिवा अनुदात्तता का दष्टात प्रस्तुत करते हैं! यथा, शिवि दधीचि हरिश्च बलि आदि के 
कया सत्यस्धता का, परशुराम, ययाति, श्रवण कुमार वी क्या पितृ भवित का; गाठं और नहुए कि 
बचा हृठ्धामिता वा, वद्ू, और विनता की क्‍या सौतिया डाह वा, चद्बमा और राजा वेन है 
घरिष्रहीनता वा, सहसवाहु इद्र और विशकु वी क्या राजमद का, स्व, अजामिल:, प्रहेलीद, ही 
अम्बरीप आदि को क्याए आदक्ष भकता वा दृष्टात प्रस्तुत करती हैं। बहुत टबे समय से चली ते 
हुई य क्याए भारतीय समाज के तत्तद विपयव सस्‍्वारों का वरावर पोषण बस्ती आमी हैं। 


ः | हि बरतें 
मध्यवालीन कवि जनता ये धासिक सस्वारा को उद्दीप्त करने के लिए इन मधाओा का उपयोग 
रह हैं । 


सुष्[प्रभा प्ररोप 


६--शाप और वरदान -- 

मनुष्य थे सुस-दुस परक भोग को उसके कर्मों के साथ जोडबर पुराणों ने एक कम सिद्धांत 
विवर्तित विया था जिसने अतुसार मनुध्य को अपने शुभाशुभ कर्मों को फछे अवश्य भोगना पड़ता है--, 
उदाहे इसके लिए उसवो जमातरों मे क्यो न जाना पडे। यह सिद्धात्त धाभमिक कथाओं में शाप और 
प्रदान वे अभिप्राय ये रूप मे परिणत होता है। जीवन की साधारण घटनाएं तो मनुष्य के वर्मो वा 
स्वाभाविक परिणाम होती हैं, पर-तु असाधारण अनपेक्षित और अतवय घटनाओं वा किही देवी कारणों 
से सम्बद्ध क्या जाता है। यही द्वाप और वरदान मे भूछ़ में निहित धारणा है। भगवान वा 
अवतार भी चूंकि एक असाधारण घटना है अत वह भी विसी ने विसी झ्ञाप था वरदात का परिणाम 
होता है । 

विसी देवी क्षक्ित के क्ञाप था वरदान के फलस्वरूप होनेवाली असाधारण घटनाओं वी 
सभावना वा विश्वास छोकमानस मे सुदीध वाछ से चला आ रहा है। लोक मानस के अवचेतन में 
मिहित इसी छोता विश्वास वी शवित को तुलसीदास राम के अवतार के लिए उद्दीप्त ॥५0/९७ करने की 
कोशिश करते हैं। मानस के वालकाड में उल्लिखित चार हेतुकथाओ को इसी दुष्टि से देखना 
चाहिए। उनमे से दो शाप वी कथाएं हैं और दो वरदान की । वहना ने होगा कि क्सी दंवी शक्ति के 
शाप और वरदान वे' फलस्वरूप होनेवाले रामावतार वी संभावना या अवश्यभाविता का विश्वास उत्पन्न 
करना इन हेतुक्याओ वे मूल मे है। उस युग वे द-यापहत मानस का उद्धार विसी दवी चमत्कार से 
ही हो सदता था। राम का अवतार इसी प्रकार था, एक चमत्कारी परतु अवश्यमावी घटना । 

इस प्रसंग में एवं बात विशेष रूप से ध्यान दने योग्य है। शाप और वरदान के अभिप्रायों से 
यह पता चलता है कि ईश्व रावतार वी आवश्यकता छोक चेतना की ( प्राय अज्ञात ) प्रवलू माय हांती 
है। इस माग में एन प्रकार को “योग्यता” का भाव अतनिहित होता है। अपनी माँग को फलवतो 
बनाने के लिए उसको सिद्ध करना किवा उसके लिए अपनी योग्यता को दिखाना आवश्यक होता है। 
दूसरे शब्दों में शाप और वरदान वी घटा मनुष्यों के शुभाशुभ कमों का परिणाम होती है ॥ इससे सिद्ध 
है वि ईश्व रावतार वी घटना भी मनुष्या के कर्मों का ही परिणाम है । 


उपसहार -- 


ऊपर हमने मध्यकालोन भक्ति साहित्य मे पौराणिव' शिल्प के प्रयोग की बात कही थी। इस 
सम्बंध में यह स्पष्ट करना आवश्यव' है कि जिस भागवत पुराण के अलतुसरण पर सूरसागर वी रचना 
हुई है उसके पौराणिक रूप की छाप सू रसागर पर भी अवश्य पडी है। तथापि श्रीमद भागवत और 
स रसागर में वाह यत पौराणिक शिल्प का प्रयोग होने पर भी दोनों वी भावभूमि रामचरितमानस की 
भाति पुराण तत्न से परिवद्ध नही है। भागवत और सूरसागर भिन स्तर की रचनाएं हैं। उनमे 
लीला! वी भावभूमि अत्य त गहन एवं गूढ कोटि की है। इसी प्रकार कबीरदास प्रभृत्ति सतो वी 
भावभूमि भी पौराणिक शिल्प द्वारा आख्यायित नहीं हो सकती। अद्व॑तता की अनुभूति ही नितात 
एकातिक एच परम गुह्य कोटि की होती है। वहा ता भतृ हरि वे! श्ब्दो मे स्वानुभूति ही एकमात्र 
प्रमाण हीती है--हवानुभू त्येकमानाय । 

साराश यह कि मध्यकालीन भक्तिमाहित्य म अकेले रामचरितमानस में ही पुराण तत्न का पूण 


एग सफल प्रयोग हुआ है । ० 


प्रज्ञा श्रदोष/९९ 


तनत्रनरहस्य 
डा० मारतितरदत पाठक 


तन्‍्त भारतीय संस्कृति और सावना में इस प्रकार और इतना अधिक व्याप्त है कि प्रवट रूप भ्न्ति 
दिखाई पडने पर भी अतर्धारा में उसका प्रभाव पर्याप्त है। इसवी व्यापक्ता और प्रभावशाहिताी मे 
मुख्य कारण इसकी वैज्ञामिक्ता है। इसका शाब्दिक अथ भी वैज्ञानिक्ता से जुड़ा हुआ है। तेवर शब्द ते 
घातु से वां है जिसवा अथ है विस्तार करता । इस प्रकार तस्त्र का भर्य होता है--ववोत्ि विस्तास्यति 
ज्ञान येत तत्‌ तत्रम अथवा तयते विस्तायते शानसतेन इति तत्रमू । सत्र में तम्‌ के साथ त्रे भाठु की मी 
योग है । इससे रक्षा वरने वा अर्थे जुड जाता है । तव इसका अथ होगा, यह विविध अर्थो को प्रदान करती 
हुआ साथको को सबत्त रक्षा करता है, आधिभौतिक, आधिदेविव और आध्यात्मिक तीनो तापा से वध 
दिलाता है, भय से मुक्त करता है। तमझ्ास्त्र मे इसवा अथ निर्देश किया गया है-- 

तनोति विपुलानथरत्‌ तस्त्मत्ना सर्मा वतानू । । 

। ब्राभ च 'कुसते यस्मात तस्त्रमियवधोयते ॥ श 
इसबौ विशिष्टता से प्रभावित होकर प्राधोन काल में शास्त्र और विज्ञान को तत्र कहां जाता में! ड्स 
कारण म्याय, सास्य मोर योगशास्त्र को तत्र दाब्द से भी अभिहिंत किया यया है। आयुर्वेद के बना 
शल्य तात्र, धालाय्यतत्र इसी अनुक्षति पर रखे गये नाम है। धिद्धात और अनुष्ठान के लिए भी इस धरर 
का प्रयोय देसने को मिलता है। धर्मशास्त्र भो इससे वचित न रह सका। इस अकार प्राचीव वाई हु 
इसकी वेभानिकता और उल्दृष्टता का व्यापक प्रभाव दुष्टिगत होता है । कद यही 

विन्‍्तु यहाँ तत्र शब्द मे एक साधता पद्धति विशेष, एक दशन विशेष अर्थ ! है ओर में 
अथ प्राचीवदाक से अभीष्द भी रहा है । तन का एक नाम आगम है और भीगम उतना ही महत्व 
तथा प्रचलित नाम है जिर्ता संतरे । यामछ मे आयम का अर्थ किया यया है-- 

/ 7? 'क्षागत शिववा्रेस्यो मत ले गिरिजासुले । 

(7 387 भत . ओवासुदेवक्य' तस्मादायममुच्यते हा 
! पूरा तप शास्त्र लिव पाती सवाद रुप मे हैं। विव वक्ता हैं, पावती श्रोत्ता हैं। हि 
यत्ता हैं 'शिव थोता हैं॥ इसनो भी अपौरुपेय मास्यता।वी और यह सबेत,है के 

बाराही तम्त्र में जागम का स्वरूप बतलाते हुए पा. गया है कि तत्वज्ञानी आऑप्त पुष्प ँ 
उपदिष्ट श्वेत एवं परणलोफ में हितव'र, प्रमाणसिद्ध झ्ास्म आगम कहलाता है। इसे सात लदाण 
दमम सृष्टि, प्रसय देवताचम सभी माता मे साधन और पुरश्चरण पटकर्म साधव और 
निभ्पण किया गया है । हे 


मा 


| 


सिद्ध स्िड्ड प्रमाणैध्तु हित चाल परत च। 
आगम चात्व्रमाप्तानामाप्ताश्तत्तत्वार्भ पेदिन ॥ 
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सृष्टिश्व॒प्रलयश्चंब देवतानां तथाघनम । 
साधन चवद सर्वेव! पुरश्चरणमेव उथ।। 
पटकम साधन चंद ध्यानपोगश्चतुविध । 
सप्तभिलक्षणयुक्तमागम स्त॒ विदुबु घा ॥ 
आगम वा अथ याचस्पति मिश्र ने बतलाया है--आगर्च्छा त बुद्धिमारादीत यस्माद्‌ अभ्युदयनि श्रेय 
सोपाया स आगम ॥ 
वस्तुत बेद और तत्र वा उद्दे श्य समान है । नि श्रेयस वी प्राप्ति दोना बाह्म त प्रवृत्तिमुलक है 
क्याकि दोना वी दृष्टि में ससार त्याज्य नही है । निवृत्ति तो प्रवृत्ति की पूर्णता और तृप्ति का परिणाम है । 
यह जगत्‌ चित शक्ति का ही विछास है--एवं प्रवट रूप है, इसलिए तत्र जगत को हेथ नही माना गया है | 
गौडपादाचाय ने श्री विद्यारत्नसूत्र मे लिखा है--'चंत यस्वरूपः विच्छक्ति । चंतयस्वरूपा चित 
दक्ति ही सयब्यापवः भ्रह्म तत्त्व है। इस सूत्र वी व्याख्या करते हुए शकरारण्य मुनि ने कहा है कि यही ब्रह्म- 
रूपा हैं और आन द रूपा भी ।--चत-पस्य ग्रह्मण स्वरूपा चित शक्ति सामथ्यम | संपा$पनन्दस्य मीमासा' 
भवति। आन दस्य ब्रह्मण स्वरुपा चित मीमासा तेजोमय स्वरूपत्वेन विचारिता भवतीति वाक्यस्याउभिप्राय ।' 
वेद और तत्र वे मूल विचार और दृष्टिकोण म कोई मौलिक भेद नहीं है। कुछाणव त-भ स्पष्ट 
बहता है--वेदात्मक घास्त्र विद्धि कौलात्मवम्‌ | बुहल्‌क भट्ट न दोनो का समान महत्व स्वीकार क्या है-- 
बेंदिको तातन्रिकी चंव द्विविधा श्रुति वीतिता । 
श्री मदमागवतकार ने व दिषी ओर तात्रिकी दोनो दीक्षा की चर्चा वी है और दोनो का महत्व 
स्वीकार किया है। दोनो में कोई विरोध नहीं था अपितु एक ही लट्ष्य के दोनों साधक थे । श्रीमद्भागवत 
के ग्यारहर्व स्त्ध में यहा गया है वि दोनो प्रवार की दीक्षा ग्रहण की जानी चाहिए । 
यात्रा बलिविधान च॑ सववाधिक पवहु। 
वदिकी ता व्रकी दोक्षा मदोयवत्तधारणम्‌ ॥ 
(स्कघ ११, अध्याय-१ १ श्लोक ३७) 
श्रीमदर्भागवत मे ही आराधना की तीन विधियाँ बतराई गई हैं--वेंदिक, ता च्रिवः और मिश्र । 
इही तीन विधियों से आराधना करनी चाहिए । 
बंदिक सता त्रको मिश्र इति मे त्रिविधो सख । 
प्याणामोप्सितिनेव विधिना माँ समचयेत्‌ ॥ 
(११-११ ७) 
अधिकादइ पारम्परिक विद्वान कुछ त त्रो को वेद सम्मत और कुछ त त्रा को भेद बाहय मानते हैं । 
जब से वेद को स्वत प्रमाण मानकर उमके आधार पर आगे के दर्शन श्वास्त्रा वी व्याय्या की जाने छगी 
तब से वेद-सम्मत या असम्मत मानमे की प्रवृत्ति प्रब्ल होती गई। जो सम्मत है वह आहय है और 
जो असम्मत है, त्यांज्य है। यह प्रवृत्ति भी, बाद म जब सम्प्रदाय बच गए और उसका बधन कठोर होता 
गया, दिखाई पडती है । 
यदि वस्तुगत ऐतिहासिक दष्टि से देखा जाए तो त नर का अस्तित्व बेदो से भी पहले से है। वेदो 
वी रचना से पूव, यहाँ तक कि आर्यो के भारत आगमन से भी पूव भारत में तत्॒ था और यह भारत के 
भिन्न भिर भागो के अतिरिक्त समीप के अनेक देश्ञो मे भी फला था। यह कहना कठिन है कि उस समय 
इसका वैसा ही स्वरूप था जैसा उपलब्ध ग्र थो मे मिलता है । वैसा नही था, क्“तु भूल स्वरूप और आधार 
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वही थे जिन पर आगे चलछकर विभिन्न वालो मे विविध रूपा मे इसका विकास हुआ । वेद सम्मत होने की 
बात तो एक तरफ, वेदों पर इसवा प्रभाव पड़ा है जिसे पहचाना जा रावता है । 
गम्भीर अनुसन्धान में रुचि रसने वाले अधिवाश विद्वान्‌ इस मत से सहमत हैं दि ताभिव साधना 
की उपस्थिति यहां वेदो के पूर्व व्यापव' रूप मे थी। पूरा तन्त्र थ्ास्त्र शिव और झवित के इद गिद प्रूमता 
है और प्राय वही दोना श्रोता और वक्ता वे रूप में हैं। प्राकू बैंदिक वाछ में शिव ओर शक्ति वी बुत 
होती थी, यह प्रमाणित हो चू का है। उस काल वी यौगित्र मुद्रा भे मिली शिव वी प्रतिमा से पह अमाद 
और पुप्ट होता है । वेद थे” इतने समीप या उसवे बीच से गुजरने वे बाद भी इसवा स्वरूप या पहचात 
पृथक रूप में बनी रही है । 
तात्र-दर्शन वी सबसे घडी विशेषता है शबित वो परम तत्त्व के रूप मे मायता-त्वमेवा रह 
रूपेण सिद्धा । यह तत्त्व वेद म भी देखा जा सकता है। ततथों में शक्ति वी जो रूप कल्पना की गई है वह 
नारी वी है। दाशनिक विवेचन से हटकर वेवल साम।जिक मनोविभान की दष्टि से देखा जाए तो भाई 
सत्तात्मक गरिमा की ऋलक मिलती है जो प्राग्व॑दिवः है और कुछ दूर तक वैदिक बाछीन भी है। 
जो ऋषि और ऋषिका वेदो में हैं और वैदिक ऋचाओ वे द्रष्टा हैं, प्राय वे तस्त्र ग्राथी के उल्लेध 
के अनुसार, शक्ति वे, कसी महाविद्या के था कसी पद्धति विशेष के स्तरीय साधव रहे हैं । ताब्रिक मर्त्रों 
के साक्षात्कार करने वाले भी हुए हैं। वसिष्ठ तारा के बहुत बडे उपासकः थे। लोपामुद्रा। भर्गस्त्म, 
दुर्वासा आदि श्री विदया के प्रख्यात साधक थे । ऐसे अमेको माम हैं जिनकी संख्या गिनाने वी पहाँ 
आवश्यकता नही है । कितु, केवल एक भलक से अनुमान के छिये और वैदिकवाल के "ऋषियों तथा 
देवताओं से जुडाव को समभने के लिए सिफ श्रीविद्या के कुछ उपासको के नाम जो श्रीविद्याणिव तर मे 
उल्लिखित है, द्रप्टव्य हैं-- 
सनुश्वद कुवेरश्च लोपामुद्रा च फामराद 
अमरत्यना दि सुर्याश्च विष्णुश्कदशिवाहतथा । 
दुर्वासाश्व भहादेवया द्वादशोपासका स्मृता 
शक्रर्चचो मर्ना चेंव तथा च बरुणस्तत | 
धमराजोउनलो.._ नागराजो. वायुबु घध्तथा 
ईशानश्थ रतिश्चंच तथा नारायणोडपि क्ञ। 
भ्रह्मा जोवों महादेव्यास्त्पोदश उपासका 
पर्ज्चावशति प्रस्योपासकाना.._ महेश्वरि । न 
इसी प्रवार विभिन्न महाविद्याओ और विविध पद्धति विशेषों के उपासकोी तथा विविध मंतर के 
साक्षात्वार बरने वाले ऋषिया एवं देवताओं के अनेक नाम निकछ आएंगे ! यास्‍्क कहते हैं--/साक्षातई व 
धर्माण ऋषयो वभूपु । ते अवरभ्य असाक्षात्कृतधर्मेम्म उपदेशेत मत्रान्‌ सम्ध्रादु 7! अथात्‌ ऋषि धर 
(पान) का साक्षात्कार क्ए हुए थे। उहाने धम साक्षात्कार न किए हुए अथ छोगो वो उपदेश के ही 
मत्र दिएं। यही क्रम तत्र का है। 'ऋपय मात्र-द्रप्टार ” माना जाता है | 
अनक वैदिक ऋचाएंँ शक्ति तत्व और इस साधना कौ ओर सकेत करती हैं। विंदशरुत की 8४ 
बहुत महिमापूण रूप मे हुआ है। यह शक्ति का प्रतीक है। वैदिक ग्रयो मे इसके अथ भिन्न मिन्र है हे 
किये गए हैं। तंत्तिरीय में कहा गया है--'शकित तानू देवान्‌ विदयुत्पाप्व सकाशाद विमोगितवात ्ं 
विदयुत । अर्थात देवताओं को पापा से छ डाने के कारण उसका नाम विदयुत्‌ हुआ इतपथ कहती है 
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(विदयुत ब्रह्म त्याहु “-विद्युत ही ब्रह्म है। शतपथ में ही आया है---विदयुद्‌ वाइशनि--विद्युत वच्च है। 
यजुरवेंद मे--विद्युद्‌ वा$अपा ज्योति --विदयुत्‌ ही जल की ज्योति हैं। ऐतरेय में बहा गया है--वृष्टिवेयाज्या 
विदयुदेव इद वृष्टिमन्नाद्य सम्प्रचच्छति--समस्त जलक्णों का एकीमाव ही विदयुत्‌ है, विदयुत ही वृष्टि, 
अन्नादि की पुष्टि प्रदान करती है, और--यो विद्युतिपुछषः स सवरूप सर्वाणि ह्येतस्मिन रूपाणि-- 
विदयुत में वह पुरुष है; उसी के ये सब रूप हैं, उसी मे ये सब रूप रहते हैं । 

7 विद्युत मे गति है। जहाँ यत्रि रहती है वहा शब्द अवश्य रहता है। झब्द ही वाणी या शर्क्ति 
है । ऐतरेय में उसे वद्ध भी कहा गया है--'वजद्ध एवं वाक्‌” और 'वाग्धिवज्ञ ' ।! अब यजुवे द के एक मंत्र 
पर विचार क्या जाए जो इस तरह है -- 

नमस्ते अस्तु विद्यत्ते तनहते स्तनयित्नवे। 
| नमस्ते मधह्त्वश्मने येनादूडाशे अस्यत्ति ॥ 


अर्थात्‌ हे प्रकाधश्रूपवाली दवि, विदयुत्‌ शक्ति रूप, तुम्ह नमस्कार है। शब्द रूप से गजना करने वाली, 
तुम्ह नमस्कार है। अश्म-वच्य भी तुम्हारा रूप है जिससे तुम हमारे क्लेशो को नष्ट करती हो, अत 
नमस्कार है। 
देवत मत्रो के सम्ब॒घ में महषि यास्व निरक्त के सप्तम अध्याय के प्रथम पाद में कहते हैं-- 
यत्वाम ऋषि यस्या देवताया आश्येपत्यम इच्छन्‌ स्तुति प्रयुडक्ते तहँबत स मात्रो भवति | ता तरिविधा 
ऋच --परोक्षइता प्रत्यक्षकृता आध्यात्मिक्यश्च। तन्न परोक्ष कृता सर्वारभि नाम विभक्तिभि युज्यते 
प्रथमपुरुषेश्चाख्यातस्य ।  प्रत्यक्षकृता मध्यमपुरुषमोगा । . आध्यात्मिक्य उत्तमपुरुषयोगा ।” अर्थात्‌ 
जिस अथ (कामना) की इच्छा से ऋषि जिस देवता की स्तुति करता है, वह मत्र उस देवता का होता है । 
उसके तीन प्रकार हैं--परोीक्ष, प्रत्यक्ष और आध्यात्मिक । प्रथम (अय) पुरुष में कही गई ऋचाए' परीक्ष, 
मध्यम पुरुष मे प्रत्यक्ष और उत्तम पुरुष में आध्यात्मिक हैं। इस दृष्टि से उपरि कथित विदयुत वाली 
ऋचा प्रत्यक्षकृत है। प्रत्यक्षइत वणनों का तात्पय भी अध्यात्म के अतगत आता है। अब इसका अथ 
इस प्रकार किया जा सकता है--हे देवि, विद्यू त रूपे, मुलाधार चक्र मे रहने वाली तुम्हे नमस्कार है । ध्वनि 
वण रूप से गजना करने वाली, तुम्हे नमस्कार है। स्वाधिष्ठान आदि चक्रा के भेदन मे वत्च का काम 
करने वाली तुम्हे नमस्कार है । तुम हमारे सभी बलेशो को दूर करती हो । तत्र साधक इस रहस्य को 
अच्छी तरह जानते हैं। इसके सम्पन्न होने पर साघव सभो कष्टो से मुक्त हो जाते हैं। ये कार्य शक्ति के 
हैं। कुण्डलिनी वी ओर सकेत है । 
और स्पष्टता के लिए निम्नलिखित ऋचाए द्रष्टव्य हैं। ऋक सहिता में एक ऋचा है-- 
गौरीमिमाय सलिलानि तक्षत्येकपदी द्विपदी सा चतुष्पदी । अष्टापदी नवपदी वभूबुपी सहल्ाक्षरा 
परमे व्योमन । 
अर्थात गौरी वाक्‌ कुण्डलिनी महाशक्ति जलो को तीडतोी हुई (जल से पचतत्वा का उपलक्षण है जो 
पडचको मे निहित हैं) एक्पदी, द्विपदी, चतुष्पदी अष्टपदी और नवपदी (नवनाद) वाली है। सहस्तार में 
सहस्राक्षर वाली हो जाती है । यह रहस्य तभ्र योगिया को भली प्रकार विदित है। 
यजुबे द मे एक ऋचा आती है-- 
या ते रुद्र शिवातत्रधोरा पापकाशिनो 
तया नध्तवा शत मया गिरिश ताभि चाक्शीहि । 
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अर्थात है रद्र आपवी वत्याणवारी शक्ति तथा ऐश्व्य आदि यो प्रदान बरते बाली शिवा (महाश्क्ति) तनू है 
उसके द्वारा हमें आप निरीक्षण बरें । हम सब तुम्हारे पुत्र हैं, हमारा वल्याण बरे। 'अमृृतस्य पृष्ता इस 
श्रुति वाक्य वे अनुसार समग्र विश्व उसी थी स"तति है। 
इस प्रवार वदिक सहिताओ और ब्राह्मण उपनिपद आदि येदिव वाह्मय में ततत्र वा मूल रुप विविध 
रूपी में पर्याप्त दिखाई पडता है। अथवब वेद में इसबा विस्तार अधिय है, वहाँ ह्थूछ टप का भी उधध 
विस्तार हुआ है। इसके अतिरिक्त ताीतरवः उद्दे श्य, प्रवृत्ति और आचार वा रूप भी बेदी में मिलता है, 
बल्कि मूल मे काई मौलिक भेद प्रतीत नही होता । इस विपय वा विवेचन अपने आप में बहुत बड़ा है 
इसलिए सक्तमाच से यहाँ सतोष करना पड रहा है । 
ताज वा आयाम व्यापक है और वह विविध विज्ञाना से जुड़ा हुआ है दार्निक दष्टि से त्त्र 
अ् तवादी है। किन्‍्तु वेदा'त के अद्वतवाद और तर ये' अब तवाद में थोढा अतर है। वेदात का महू है 
वाद विवतवादी है और त-त्र का अद्व तवाद आमासवादी है यदूमपि प्रप”च दोनो की दू.ष्टिमे प्रतीतिमात्र 
है वि-तु वेदा-त के अनुसार यह प्रतीति अ्ममूलक है और त-म्र बे अनुसार परमाथ तत्त्व वी सहज सामध् 
वा प्रकट रूप है। अद्व॑त वेदा-त वे” अनुसार इसफा वारण अनादि अनिव चनीया माया है विलुतर्द बे 
अनुसार परमचिति का स्वातव्यमूलक सकक्‍लप है । अद्व तवेदात ब्रह्म वो सदेथा निविशेष, निविकार, नियुण 
और दूटस्थ मानता है तथा इस द्‌ श्य प्रपच को सदसद से विलक्षण माया वे श्रभाव से धोटे अधकार में 
पड़ी रस्सी मे भ्रम से ही प्रतीत होने वाले सप, दण्ड आदि विकल्पों के समान वेवल प्रतीतिमात्र मातता है! 
क्तुतत्र परमाथतत्त्व मे अन/तशक्ति और पूण स्वात-क््य मानता है। उसके अनुसार शुद्ध चिति अपने 
पूर्ण स्वात/त््य के कारण अपने सकतलप द्वारा भिन्ति रूप अपने ही ऊपर इस जग्रच्चित्र को आमासित कर देती 
है। प्रत्यभिज्ञा सूत मे कहा है--/चिति स्वत-त्रा विश्व सिद्धि हेतु “ ॥ अद्वौत होने के वावजूद उसका वेंद्व्त 
तत्त्व अकत्ती, अभोक्ता, मियु थ और निविशेय नहीं है । वह प्क्तिमय और विमर्श रूप है। _ विमश उसकी 
किया दाक्ति का नाम है। क्रियाशक्ति सदा उसमें विद यमान रहती है। तत्र ने छत्तीस तत्वों, शक्ति-गीद, 
बिदु आदि के माध्यम से पूरी सृप्टि-प्रक्रिया का विदाद विवेचन किया है। कही शिव मूल है, वही शर्ति 
पर दोता मे अभेद है | 
बेदा त अद्वत और तन्‍त्र अद्वेत वस्तुत दोनो अद्व॑त हैं, जो थोडा सा अन्तर है उसका सकेत ह 
किया गया है। अब एक गम्भीर प्रश्न यह उठता है कि निगुण ब्रह्म का कोई भ्राधारन होगे से 
उपासना कैसे हो सकती हैँ ? शास्त वे! श्रवण-विवेचन से बौद्धिक ज्ञान हो सकता है, अपरोत ज्ञात नही हो 
सकता, अनुभूति नहीं हो सकती । रूप अरूप तक पहुचने में सहायक होता है, माध्यम का काम करेंची है। 
इसीलिए तन ने रूप को कत्पना वी | 
चि मयह्याद्वितीयस्यथ निष्कलास्यावारीरिण ।! 
उपासकार्ता कार्याय अ्रह्मणो रूपकल्पमां ॥ है 
+रामतापिनी, कुलाणव श 
मह त-न्र वी बहुत बडी देन है। इसी से भारत में उपासना-पद्धति का विकास हुआ और 
प्रभावित हुए बिना वोई भी सम्प्रदाय न रह सका । यह पद्धति उसकी मौलिक और अद्वितीय सोज हैं! 
अत वेदाःत के सबसे बड़े व्याय्याकार, समथक और सत्थापक आचाय शकर मे साधना और 0 
इसी पद्धति से क्या । उहोने श्री विद्या की उपासना वी थी । उहोने अपनी 'सोदय लहरी मे 
थे भनोरम रूप, मात्र यत्र, पुण्डलिनी चक्र आदि का बहुत सुदर वणन किया है। पहले हीं इलोद मे 7 
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महते हैं, निव यदि शक्ति से यूवत होते हैं तभी बहू सब कार्य करने मे समथ होते हैं अयथा वह निष्क्रिय हैं, 
स्पदित होने म भी समथ नहीं होते । अत तुम्ही ग्रह्म हरि और हर से आराष्या हो। कोई अद्वृतपुण्य 
ड्यकित तुम्हारी प्रणति और स्तुति कैसे वर सवता है ? 


शिव दावत्यायुक्तो यदि भवति ध्ाक्त प्रभवितु 
मे चेदेव देवी मे सल कुशल स्पदितुमपि | 
अतरत्वामाराष्या हरिहरविरच्यादिभिरषि 
प्रणतु स्‍्तोतु था क्यमकृतपुण्प प्रभवति ॥ 


सौ"दयलहूरी में एवं सौ श्लोव हैं और सभी में एवं से एक तनत्र-दर्शन और साधना थे रहस्य भरे 
हुए हैं। ग्रह्मस्वरूपा त्रिपुरसु दरी वा रूप भी इतना अधिक सुदर और मनोरम है कि उसे कोई सयासी 
ही सह सकता है। पचहत्तरवें श्लोष मं उहोने अपने थारे में कहा है, गिरिवये ! तुम्हारे पयोधरी का 
उत्तम दुग्ध तुम्हारे हृदय से निवझा हुआ सारस्वत दुग्ध पारावार है। माँ, तुमने दयाद्र होवर इस द्रविड 
शिशु को उस दुग्य वा पान कराया है जिससे वह प्रौढ बविया में भी सुदर काव्य-रचयिता हो गया है । 


तव स्तय मरे घर्राणधरक'ये हृदयत 
दय पारावार परिवहुति सारस्वतमिव। 
दयावत्या दत्त द्वविडश्निशुरास्थाद्य तब यत्‌ 
कवोनों प्रोढहानामगनि कमननीय कबपिता ॥ 


शक्राचाम इतने बडे अद्वंत्त चिता और दार्शनिक थे, उ्ह साक्षात्वार के प्रशा और मुछ विद्धु 
पर उतना ही आत्मसघधप करना पडा हीगा तभी उहोने साधना के रहस्य को इतने सहज रूप में स्वीकार 
क्या और इतना त मय होकर लिखा । आज तक' शकराचाय की परम्परा में श्रीविद्या की उपासना खलछती 
आ रही है । शकराचाय ने गुर थे गोवि-दपाद और उनके गुरु थे गौडपाद | आचाय गौडपाद ने “श्रीविदया- 
रत्नसूत्र'ं ज़िखा है जिसमे एवं सो तीन सूत्र हैं। इन सूत्रों में तत्र दशन और श्रीविदया की साधना पर 
प्रवाध्य डाछा गया है | 
स्पष्ट है वि तत्र, दशन दे' अतिरिक्त, आप्मविदास और साक्षात्वार वी एक सर्वाहगीण और 
बेज्ञानिव' पद्धति है जिसे विसी-न कसी रूप में सभी स्वीकारते हैं। प्राय सभी सम्प्रदायों ने इस पद्धति का 
अनुसरण जिया है। विभिन्न सम्प्रदायों मे जो साधनात्मक स्वरूप है वह इसी वी देन है भले वह समग्र रूप 
मे न हो । तथ ने साधना को चतुदिक बाधने का प्रयास क्या है जिससे गति की निश्चयता हो और यह 
अद्वत्त यात्रा पूरी हो । इसमे अतयजन और वाहयाचन दोनो हैं। मंत्र और ध्यान का बहुत महत्त्व है । 
इसमे योग के विविध रूप समाहित है ज॑से--आसन प्राणायाम, ध्यान, धारणा, मुद्दा, शानयोग, भक्तियोग, 
क्मयोग॑, राजयीय, छमयोग नादयोग, स्वर्योग वेराग्ययोग, सुरत शब्दयोग, पटचक्र, कुण्डल्नीयोग आदि । 
उल्लास और भाव भी हैं और स्तव भी है । आतर क्रियाएं भो हैं और बाहय क्रियाए' भी है। मुलत इसमे 
मूर्ति नहीं है, ब्रह्माण्ड और सृष्टि प्रक्रिया का प्रतीक य*त्र है उसमें अभीष्ट रूप कल्पना है जो अरूप पथ मे 
आधार वा वाम करती हैं। इस प्रवार त थ्र॒ का साधवा क्षेत्र बहुत व्यापक है । कुंडाणव तत्र कहता है 
कि जेंसे सीधी टेढी, सभी नदियाँ समुद्र मे समा जाती है उसी तरह सभी धम कुछ धम में ही समाहित हो 
जाते हैं। ससार के प्राणियों में हाथी के पाँव का चिह्न सबसे बडा होता है। किसी भी प्राणी के पौव का 
चिह्न उससे बडा नही होता, सभी उसके अदर आ जाते हैं। उसी प्रकार यह ते नर हैं । 
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अविशन्ति सथया नद्य समुद्र ऋखुबक्रया 
तथय समया सर्वे प्रविष्ण कुलमेव हिं। 
यथा हस्तिपदे छीन सवप्राणिपद भवेत्‌ 
दशनानि च॑ सर्वाणि कुल एवं तथा प्रिये। 
(कुलाणव २-१२ १३) 
दस्तुत्त वेदान्त के जद्वात और साख्य के दवत ने समाहार और भक्ति के रस मैं साथ शा के 
उच्चतम शिसर पर आरौोहण इसी दर्शन और पद्धति से सम्भव हो सका है। योग इसमें सथुकत हैं और 
ससार तथा उसके पदाथ इसके लिए त्याज्य नही है। अपितु आध्यात्मिकीकरण द्वारा वे अध्यात्म-पर्ष में 
सहायक हैं | त न की यह बहुत मृल्यवान दृष्टि है ! बहा जाता है, जहाँ भोग हूँ वहाँ मोक्ष नहीं हो सता, 
और जहाँ मोक्ष है वहा भोग नहीं हो सकता । वियु इस पथ की विशेषता है कि भोग और भोक्ष दीता 
साथ साथ हो सकते हैं । दष्टि और साधना ठीक हो तो ये दोनो एव दुसरे दे विरोधी नहीं, सहायक हैँ 
यत्नाहित भोगो नहिं तब मोल्ों य्रास्ति मोक्षो नहिं तत्े भोग 
शरीसुदरीसेवनतत्पराणां भोगश्द सोक्षरत करर्थ एवं। 
शिवपदाम्भोजपुधाचफरय भोगश्च मोक्षश्त करस्य एव" 
कदाचित्‌ फरपचित्‌ भुक्ति कदाचित्‌ मुक्तिरेव क्ष! 
एतस्मा._ साधकस्यायथ भृक्तिमु क्ति. करें हियता ॥ 
शिव शवित में अभेद हूँ, केवछ रूप पाथवय है। विवेचन मे प्रधान मानने के कारण दर्शन 
अतर पड जाता है। इसी तथ्य को दूसरी तरह से कुछाणव मे कहा गया हँ-- 
योगी चेन्नथ भोगोी स्याद भौगीं चेन्नंब योगबित्‌ | 
भोगयोगात्मक्. कौल तस्मात्‌ू. सर्वाधिक अप्रियेवा 
भोगो.. योगायते  साक्षात्‌ु पातक सुझृतायते | 
मोक्षाममं च ससार कुलधर्म. फुलेश्वरि । 
ब्रह्म द्ाध्युतरंद्रादि देवतामुनिपु गया 
कुलघसपरा. देवि. सानुथेषु त का कथा॥ 
प्रत्येक युग के लिए एक विशेष फलदायी शास्त्र का भी उल्लेख आता हैं। उसी के हूं 
आचार भी होना चाहिए । कुछाणव कहता है कि इतयुम में श्रुति, तरेता में स्मृति, द्वापर में पुराण में 
वलियुग में आगम फलद होता हैं । 
कृते थुत्पुक्त आचारस्तेतापां स्मृतिसम्भव । 
द्वापरे सु पुराणोक्त कलावागमसम्मत ॥ 
महानिर्वाण तर कहता ह-- 
सत्य सत्य पुन सत्य सत्य सत्य मयोच्यते । 
विसा ह्यागभागेण बलो नात्िति गति प्रिये ॥ 
फलाबागममुल्लहध्य. योहपमार्ग. प्रवत्त ते । 
न तसय गतिरत्तोति सरम सत्य मे सद्गम ॥ 
तत्र या व्यापक फैलाव रहा है इसलिए उसके विभिन्न भेद मिलते हैं। नवर्त त/ 26 
बेष्घवत-ञ्र, सौरत-ज गाणपत्यतन्त, जैनतव वौद्धत-न मुख्य हैं जि हें कमाया शैवागम, धावतागग, ब 


शन के नाम 


। 


१०६/प्रज्ञा प्रशेप 


सौरागम, गाणपत्यागम, जैनागम और बौद्धागम भी वहा जाता हूं । जैन और बौद्ध तत्र भी बहुत महत्वपूण 
हैं। बौद्धो वा पूरा वद्मयान इसी दुष्टि से विख्यात और महत्वपूण हैं । 
तभ्र में भावों था बहुत महत्व है और उसमें तीन भावों से साधना होती हूँ । थे तीन भाव हैं-- 
पशुभाव, बीरमाव और दिव्य भाव । 
पशुनां प्रथमो भावी धोरत्य बोरभावनम्‌ । 
दिव्यानां दिव्य भायरतु तेयों भावारत्यरम्ृत ॥ 
भांवविद्याथिधि विद्य दिस्तायं भावसाधतम्‌ । 
भावह्तु बद्विविधों देव विव्यवीरप्शुक्रमात ॥ 
गुरुरस्तु ल्विधा घात्चन तथद मजत्रदेवता । 
दिध्यमायों महादेव श्रेयसां सवत्तिद्धिदम्‌ ॥ 
द्वितीपों मध्यम प्रोत्तस्तृतौपष सवर्निदित ॥| 
महुनपात्तपाहोमात्‌ कायक्लेशादि बिस्तर । 
ते भावेन धिता देवि तत्रमात्रा फलप्रदा। 
(रुद्रयामल) 
ये तीनो शब्द यहाँ पारिमाषिक हैं। पशु से तात्पय है अज्ञानी जीव । उसमे जो उत्तम कोटि है 
वह सत्कम परायण हो जाता है और ात्मज्ञान के लिये साधना मे लग जाता है। किन्तु उसमे द्व॑त बुद्धि 
प्रधान रहती है इसलिए भय का भाव अधिव' रहना है । अत उसी के अनुरूप उसकी साधना के नियम 
और आचरण का विधान क्या यया है । 
वीरमभाव मे श्रुति वा देवों भूत्वा देव य्जेत' का सिद्धात काम करता है । जो साधक अद्गे त ज्ञान 
सुधा समुद्र बे एक बिंदु वा आस्वादन वर चुवा है वह वीर की भांति अज्ञान को तोडने और उस महा- 
समुद्र तक पहुचने की यात्रा के लिए तत्पर रहता है। उसमे देय नहीं रहता और वह द्वंत से अद्देत वी 
यात्रा में निरत रहता है । 
दिव्यमाव वी स्थिति तब आती है जब वीरमाव से पुष्ट होकर दंत को निरस्त करने मे समथ हो 
जाता है। अद्वत वा आनन्द पाकर आत्मज्ञान के साथ ब्रह्ममय ही जाता हैं। यह प्रमहसावस्था है। 
फिर उसे कसी बाहयाचार की आवश्यक्ता नही रहती । 
तप में सात आचार माने गये हैं--वेदाचार, वेष्णवाचार, शवाचार, दलिणाचार, वामाथार 
सिद्धा ताचार और कौलाचार | ये क्रमश उत्तरीत्तर श्रेष्ठ माने गय हैं । 
सर्वभ्यश्घोत्तमा वेदा वेदेभ्यो वेष्णब परम्‌। 
बष्णवादुत्तम शेव शेैवाहक्षिणमुत्तमम्‌ ॥ 
दक्षिणादुत्तम थास वामसात सिद्धातमुत्तमम । 
सिद्धा'तादुत्तम कौल कोलातू परतर नहि। (कुछाणव) 
इन आचाटो पर त-त्रशास्त्र मे पर्याप्त प्रकाश डाला गया है और उसका वंज्ञानिक आधार भी 
ढूंढा जा सकता है । इन आधचारो में वेदाचार, वेष्णवाचार, शैवाचार और दक्षिणाचार उत्तम पथुभाव के 
लिए, वामाचार और सिद्धाताचार वी रभाव के छिए और कीलाचार दिव्य भाव वे लिए है। कौलाचार 
स्वश्रेष्ठ है और अत्य'त निगुढ है। रहस्य साधना वामाचार से ही आरम्भ हो जाती है और बंज्ञानिकता 
अधिक क्ियाप्मक्ता ग्रहण कर लेती है । 


प्रा प्रदोष/१०७ 


तन्त्र में आठ पाश बतलाए गये हैं। ये बधन हैं जिनसे मनुष्य आजीवन जवड़ा रहता और 
आत्मबोध से वम्चित रहता है । पाशों से आबद्ध होने के वारण वह जीव हैं और पाशो से मुक्त हो जाने पर 
वही सदाशिव हो जाता है, जंसे भूसे से युक्त होने पर घान बहलछाता हूँ भूसे से अठछग ही जाने पर तरदुह 
कहलाता हूं। 
लज्णा घणा भय शंका जुगुप्ता घेति पश्चमम्‌ । 
जाति कुल शीहू च अध्टों पादशा प्रयोतिता' ॥ 
पाशबद्ध जोवह्याव्‌ पाप्ममुक्त सदाशिव । 
तुपायद्ध ग्रोहि स्थाद्‌ दुपामुक्तह्तण्डुल ॥ हि 
मूलाधार, स्वाधिषप्ठान, मणिपुर, अनाहत, विशुद्ध, आगा, सहल्लार आदि घत्रो वी खोज उनमे 
तत्त्व, वर्ण और रग की स्थापना, उनका भेदन, सुप्त कुण्डलिनी का जागरण और उसकी मूठीधार ५ 
सहस्नार तक यात्रा तथा अमृत तत्त्व वी प्राप्ति त त्ष वी अनोसी सोज है । केबल यह डुण्डलिनी योग अपने 
आप में पूर्ण साधना बन जाता है । > 
बीज मात्रो वो खोज भी उसी ने वी थी। वेद के मन्त्र छादो में हैं और सीधा शब्दाघ से हुई 
हैं। ध्वनि की सूक्ष्मता में उत्तर वर्ण और वीजाक्षरों वे स्वरूप और प्रभाव वी जो पहचान की गई वह 
तत्न ने वी हें। अप्लनि का र, वायु का व, जछ वा व, आकाश का हू और प्रृथ्यी का ल त्रमशे उस उसे 
तत्त्व का मूल रूप या ध्वनि है । इसी प्रकार हजारे वीज मत्र सोजें गये। बीज मद्यों के अतिरिशत 
अपेक्षाइत बड़े मत्र तथा माला मात्र भी प्रयोग करके बनाये गये । यह भी पता किया गया कि ये व 
जितनी सूक्ष्मता मे उतरेंगे, शक्ति उतनी ही बढे गी और सूक्ष्मता के आतिम विद पर उतरकर यही जे 
व्यापक होकर अक्षर ब्रह्म हो जाता है। मात-साधना में व खरी से मध्यमा फिर पश्याव्वी में उतर 
प्रक्रिया है और परा मे पहुँचने पर तो साक्षालाार ही हो जाता है। इसीलिये तस्त्र में मत्र साधना पर 8: 
बल दिया गया है। मात्र ध्वमि और उसके प्रकम्पन के सिद्धांत पर आधारित है और यही उसकी वे शोतिय 
भी है। मत्र एवाक्षर से लेकर सहस्नाक्षर तक बने और पूर्वास्ताय, दक्षिणाम्नाय, पश्चिमाम्ताय, उत्तराम्ताम, 
अर्श्वाम्नाय तथा अधराम्नाय के भेद से साक्षात्कार के लिये पृथक विधान भी निर्देशित किये गये ! रे 
तनन्न कभी एक क्षेत्रीय या एक देगीय नहीं था । वह बृहत्तर भारत में आत्मा वी भाँति घ 
था, सभी क्षेत्रों से जुडा था और उसका प्रवाद्य दूसरे देशो तक पैछा था। तन्‍्त्र में तीन हि. ह | 
काश्मीर-क्ष्म और गौड क्रम अभी तक चलते हैं। इही तीन भागो के अ-तर्गत सभी क्षेत्र आ हे हु 
ये साधना को विशेष पद्धतिया है जो छप्पन देशो के भेद से प्राचीन बृहत्तर भारत मे सवश्र व्याप्त थी, ४ 
आगे तव' भी फैली थी । 
रहस्य च॒ प्रवक्ष्या्रि ज्ञान सकथ्यते भ्टणु॥ 
केरलश्चव काश्मोरों ग्रोडमागह्तृतोयक ॥ 
णट्पठचादद देशभेदांत सवत्न व्याप्य तिष्ठति। 
अष्टाददापु देशेषु गौडमसासं प्रकीतित ॥ 
नेपालदेशमारभ्य. फलिड्भरा]त महेश्वारि । 
आर्थयोव्त. समारभ्य सम्रद्रात महेश्वरि॥ 
बेरलाट्य भ्रम प्रोत्तस्तुर्नावशति देशके ? 
तद-यदेश देवेशि काश्मोराद्य कम शुभ ॥ (दक्ति संगम) 


१०६८/प्रश्ा प्रदोष 


इसके अतिरिक्त चीन और महाचीन त्र्म भी मान्य है। बौद्ध/॥ न्र मे इसका बहुत महत्त्व है। धाक्त तत्र 
में जो देश महाविद्याएं हैं उनमे वाली वे' वाद तारा का दूसरा स्थान है। “ बौद्ध तन्न में तारा की बहुत 
मायता है। कहते हैं, वसिष्ठ ने इहे चीन से उपछब्ध किया था। बोढ्ध तत्र में यह णुडाव बुद्ध से है। 
शाकत तत्र में कहा गया है--महाचीन फरमेणव तारा शीघ्र फलप्रदा' । 


ऋग्वेद में स्त्रियों वा ऊंचा स्थान सवथा ऋषि कोटि का स्थान-था । ऋग्वेद मे लगभग सत्ताइस 

स्त्रियों वे नाम आते हैं जो ऋषिका थी, प्रहवादिनी थी । उनका वही स्थान है जो ऋषियों का है। 
उहोने भी मत्र साक्षात्कार किया था। लोपामुद्रा, घोषा, अपाछा, रोमझ्ा, सूर्या आदि नाम इसी कोटि 
के हैं। ऋग्वेद के बाद भी मैत्रेयी, गार्गी आदि ब्रह्मवादिनियो के नाम ख्यात है। स्तियाँ वेद की रचना 
वरने वाली और ब्रह्मज्ान वा शिक्षण करने वाली थीं, कितु आगे चलकर पुरुष सत्तात्मक समाज के नियम 
निर्धारण क्रम भे--ह्मृति वाल भे--उ हे सवत च्युत कर दिया गया और उनके अधिकार छीन लिए गए। 
दे वेद नहीं पढ़ सकती, साधना नहीं कर सकती, ज्ञान उपलब्ध नही कर सकती, केवल पति सेवा कर 
सकती हैं। '"ज्ञानात ऋते मुक्ति “ज्ञान के बिना मुक्ति नहीं हो सकती, वेद का यह सिद्धांत केवल पुरुषों 
के लिये रह गया, स्न्रियो की मुक्ति तो किसी भी प्रकार के पति वी अधानुगासिनी होने से ही हो सकती है, 
जँसे दोनो मे दो प्रकार की आत्माएँ हो । यद्यपि सब छीनकर उनके समादर वी बात-नाय यत्र पृज्यन्ते 
रमते तत्र देवता-- अवश्य कही गई विन्तु यह कहने की बात भर रह गई, काला-तर मे यथाथ स्थिति मे हवस 
ही होता गया । फिर न जाने, उनमे क्तिने क्तिने दोप ढह्‌ ढे जाने लगे। जब यही विद्वत और सामाजिक 
चर्चा का विषय हो गया तो उनम आत्मनिर्देश द्वारा यही भुण गहराई तक भी आरोपित हो जाना कोई 
आश्चयजनक बात नही है । वँ दिक शिक्षा और साधना तो पहले ही बदद कर दी गई श्री । "नारी नरृकस्य 
डारम्‌ या इसी तरह वी मायताएं फैलाई जाती रही | 

। केवल सत्र ने और विशेषत शाक्त तर्च ने मारी का अर्थ और भहृत्व समा और उसे उच्चतर 
स्थान दिया। स्त्री वा मातृरूष प्रत्यक्ष है सृष्टि प्रक्रिया मे अधिक हिस्सा है, अनुपातत प्ररुष वा बहुत 
थोडा है। जहाँ से पूरा जगत प्रयृत हो रहा है उसी आदि कारण को तो प्ातृरूप में देखा ही गया, व्यव- 
हार में भी स्त्री को बहुत ऊँचा स्थान दिया गया, शक्ति रूप माना गया, देवी भाव से देखा गया । 


शवित सगम तत्र कहता है । 

मारो द्वेलोक्य जननो नारी ब्रेलोक्य रूपिणी। 
४ हु नारी तिभुवनाधारा भारी देहस्वरूषिणो ॥ 
पु रूप वा ह्त्रियों रूप यत्‌ किचिद्रपरमुत्तमम्‌ । 
सारी चक्र सवरूप यत्‌ किचित्‌ जगतोगतम ॥ 
न मारी सम सोदय न थे नारी समा गति । 
( न नारी सदर्श भाग्य न मारो सदृ्श तप !। 
है ४. 7 ते नारी सदृश राज्य न नारी संदशों जप । 
न नारी| सदृश ती्॑/ म नारौ सदृझ्लो लय ॥। 8... “५ 

मे नारी सदझों यांगो मे मारी सदश यहा । 

न नारी सदर्श मित्र ने भूत न भविष्यति ॥ 


स्त्री रूप मे समग्रता है इसलिए उसकी प्रुजा से सभी देवता की पुजा हो जाती हैं। 


अन्ना शअ्रदीप १०९ 


ब्रह्मणानामनत अर स्त्रोदेहे स्फुटमेव से। 
स्तीकप च॑ जपत्‌ स्व धदकिचिविह दृश्यते | 
तह पपूणनाद वेधि पूणिता सब देवता'। 


न्‍ ऊ हर 
पोषित्सु देवतामायपवक प्रियमाचरेत । 
प्र श भर 


स्त्रिय तु सदया पश्येत्‌ देवताहपिणों सदा 


व्यवहार में रत्वी की निस्दा करता, धुणा करना, अपमात करता, अप्रिय बोलना, असत्य बोलना मता किया 
गया है। उसे मारना तो एकदम मना है। उसके दोषों वी जयह गुणा का प्रकाश कर्ता चाहिए | 


न॑ विदेत्‌ मे जुगुप्सेत ने हसेत भावमानयेत ॥ 
नाप्रिय नानुत अधात फस्पांपि फुछपोषित 3 
कुप्पाति कुलयोगियों... चनितामतिक्रमात्‌ | 
रित्रिप शतापराधा था पृष्येनावि मा ताड्येत ॥ 
दोषान न गरणयेद्‌ स्त्नोणां ग्रुणानेव प्रकाशयेत । 

(कुलाजेव ) 


तन्प ने स्त्री को सभी अधिकार दिए, वह स्वस साधना कर सकती है, ज्ञाव उपलब्ध वर सकती 
है और वह दीला भी दे सकती है। स्त्री गुर और स्थी-दीक्षा को बहुत महत्त्व दिया यया है । 
तन्द्र ने सती होने का खुलकर विरोध कया है। महानिर्वाण त तु कहता है कि स्त्रियों हो पति 
के साथ नही जलाना चाहिए क्योकि दे देवी के स्वरूप हैं। जो स्त्री मोहबश स्वय भी पति वी चिंती पे 
चढती है, उचित नहीं, बहु नरक्गाभिनी होती है । 


अर्त्ता सह कुलेशानि ! ने बहेत्‌ कुछकामिनोम | 
सतंवस्वरूपा शमणों जगर्पाच्छनम विप्रहा। 
भोहाद भर श्वितरोहाद भवेक्नरकगामिनी ।॥ 
(महानिर्धाण) 
बोई अपनी पत्नी का कुवाच्य कहता है, पीठता है तो उत्ते उपवास करने प्रायश्चित वर्ना 
पहता है | 
दुर्वाच्य शथयन्‌ पत्नोमेशाहमशन त्मजेंत्‌ । 
छूपह छाताइघन्‌ रक्त पातपन सप्तवात्तरान 
(महानिर्वाण ) 
शूद्र मो साधना से बहिप्शत कर दिया गया था। वेद नहीं पढ़ सबता है, दीक्षा ग्रहण नहीं इए 
सकता हैं। वितु तत्र साधना मे सभी को अधिवारी मानता है । 
इरहम क्षत् विश शुद्रा अर्चायों शुदबुद्धप । 
धुद्देव द्विजार्चापु रत. ह्पुरधिकारिण ४ 
(योगिनों तत्र) 


१९७]|प्रश! प्रदोप 


बल्िपुरायाश्व थे मात्रा ये मत्रा बटकादय ॥ 
सर्यवर्णयु. दातब्या. पुरस्मीणा पिशेषत ॥ 
(श्रीविद्याणव ) 
तत्र यण को तो स्वीवार वरता है वितु साधना में उसवा वोई भेद नहीं मानता । उस समय 
ने बोई वण भेद, ने कोई जातिभेंद, न बोई अस्पृश्यता | सभी एक हैं-उत्तम द्विज, उत्तम मनुष्य, शिवरूप । 
प्रदत्त भरवीघक्र सर्वेर्णा द्विजातयव । 
नियुत्ते भरवों चक्र सर्वेवर्णा प्ृथक्‌ पृथक |॥ 
स्‍त्री वाय पुर्ष पण्डश्चाण्डाल़ों था द्विजोत्तम । 
चक्र ६६मनेव भेदोपह्ति सब शिवसमा ह्मृता ॥ 
+ ग्र्‌ है 
जाति भेदो न चक्र ध्मिन्‌ सर्वे शिवसमा हमृता । 
पेदे४पि विधततमेव हि सव॒हि ब्रह्म चाब्रवौत ॥ 
(बुलाणव) 
इस प्रवार तत्र सभी दृष्टियों से सभी प्रवार बी निम्नताआ से ऊपर है । इसमें ज्ञानात्मक उत्कर्ष 
भी है तथा पूण मानवीयता के साथ सभी को मनुष्य समझा गया है तथा उहू प्रूण मर्यादा भी दी गई है। 
स्त्री पुष्प समान हैं, साधना मे भी सहायक हैं और जीवन मे भी । सभी मनुष्य समान हैं, वण की दूरी कम 
होती हैं, जाति वी भी | जाति तो एक पाटा है। इसका आधार वैज्ञानिक है और यह सवदेशीय है तथा 
साववालिक भी । यह देश को और देश के छोगो को एवात्मक्ता में बाधता है । 
तत्र के सदभ में, एक वात को लेकर वह प्राय विवादास्पद रहा है और अच्छे लोग बिना समझे उसकी 
आलोचना वर जाते हैं। सारे विवाद की जड में पचतत्व है जिसे वामाचार मे प्रत्यक्ष प्रहण किया जाता है । 
उसे पचमवार भीं बहते हैं जिसने: अतगत मद्य, मास मत्स्य, मुद्रा और मैथुन हैं। यह वामाचार हो विवाद 
वा केद्र है। इस लेख की सीमा मे तनत्र जैसे गम्भीर और विस्तृत विषय का सविस्तर विवेचन सम्भव 
नही और अब वह सीमा भी समाप्त हो रही है अत पचतत्व वा प्रतोकात्मक, आध्यात्मिक, भौतिव 
वभानिव, सनोवेशानिक तथा व्यावहारिक विवेचन कर पाना कतई सभव नहीं । फिर भी इतना कह देवा 
आवश्यक है कि जिस शास्त्र ने इसका विधान किया उसी ने यह भी प्रश्न उठाया है कि यदि मद्य पीने, मास 


खाने और सम्भोग से सिद्धि और मुक्ति मिलती है तो सभी मुक्त हो गये होते । फिर भी विधान क्या तो कुछ 
बात अवश्य है । 


मंद्यपानेन सतुनो यदि सिद्धि रूभेत थे। 
मद्यपानरता सर्वे सिद्धि ग्रच्छतु पामरा ॥ 
सांसभक्षणमात्रेण यदि पुण्पया गतिभवेत । 
लोके मासादिन सर्वे पुष्पमानों भर्वात हिं।॥ 
शक्तिसम्भोगमान्रेण पवि भोक्षो भवेत व। 
सब5ष्पि ज-तवो छोके सुक्ता हपु स्क्नीनिषेवणात्‌ ॥ 
(कुलशणव) 
ऐसी बात नहीं कि वैवल इसके सेवन से कुछ होता है। यह वामाचार में वीरभाव से विशिष्ट 
रहस्प साथना है। खाने पीने वा कोई लाइसेंस नही है। इसीलिए इसे 'असिधारवत्‌ कहा गया है | क्खु 


प्रसा प्रदोष/१११ 


ध्यातव्य यह है कि समग्र त"त्र में वाभाचार एक आचार है इसलिए पूरे ताव्र को नहीं कहा जाता चाहिए। 
दक्षिणाचार आदि में इसका अनुकल्प ग्रहण किया जाता है, जैसे मदय वे' स्थान पर नाटिकेलजल, मास के 
स्थान पर अदरख, उडद आदि, मैथुन के स्थान पर, कुण्डलिनी और परमशिव का मिलन या नयन भगिमा 
से पुष्य समपण । कि'तु अनुकल्प तो क्सी मूल का ही होता है । इसका दिव्य रूप भी है। मुझ रूप मे 
यह मनुष्य से स्वभावत जुडा है। उससे गुजरे बिना उससे मुक्ति भी सम्भव नहीं है। उस्त आचार में एक 
विशेष प्रक्रिया सं इसका विकासात्मक उपयोग है | मनुष्य इसके बिना रहता नही परन्तु इसका विव्ासात्मक 
उपयोग किया जाए, इसे भी पूजा की पविच्र वस्तु बना दिया जाए तो सस्कार वश उसे सहय नहीं। सभी 
को ऐसा करने के लिए भी नही कहा गया है। क्-तु बिना इसका रहस्य समभे जो इसबी आलोचना मे 
उतर आते हैं। उहे क्‍या कहा जाए ? ७ 


११२/प्रक्ता प्रशोप 
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भारतीय सस्कृति में शेव दान 


डॉ० क्रोमतोी वोणापाणि पाटनी 


बेंदिक देवताओं में रुद्व देवतत्व थे! विकास वी दृष्टि से अपनी विशेषता रखते हैं। ऋग्वेद की 
ऋचाओ में वे कमावात और अशनिपात से सम्बद्ध एक उग्र देवता है। परतु वेदिव माज्द्रप्ठा उनकी 
वग्नता में छिपी हुई अनुगप्रह मावता वी सोज लेता हूं । इसलिए वह एक ओर उनकी प्रचण्ड शक्ति से श्राण 
की अपेक्षा रखता हूं तो दूसरी ओर उनके भंपज्य वा सुखद आश्रय लेना चाहता है।! ऋग्वेद वे! अनेक 
स्थलों में पूर्वोक्त विरोध छक्षित होता है। इही स्थलों में रद्र वे! उग्र और शिव स्वरूपो का सृत्रपात देखा 
जा सकता है । 


वदाचित रुद्र वे स्वरूप मं जितना अधिवा परिवतन हुआ है उतना विष्णु को छाडकर अय कसी 
देवता में नहीं हुआ है । यजुवेद में रुद्गर शिव एक महत्वपूर्ण देवता है। यहा पर एवं सम्पूण अध्याय रुद्र को 
सम्बोधित है । रुद्राध्याय मे रुद्र क्षिव वे स्वरूप का मनोरम सम-वय मिलता है । उपासक यहा पर उनके 
लिव स्वरूप की महिम्रा से पृणत अवगत हो गया है । 'है रद ! जो तुम्हारा विश्व के दिए हितकारी 
भंपज्यरूप मगलमग शिवपक्ष है, उसके द्वारा आयुष्य वे लिए हम पर अनुग्रह करो।३ "रुद्राध्याय' मे रुद्र 
बी अनेव स्तुतियाँ उनवे स्वव्यापी सवप्रिय, सर्वजनसुरूभ और अनुग्रहकारी पक्ष का अनावरण करती हैं। 
भात हीता है किः य॒जुर्वेद बे वाल से वेदिकः रद्र के! स्वरूप में आर्येत्तर प्रचलित देवतत्व के स्वरूप का 
सम्मिश्रण हो गया । निम्नजिखसित बतिपय मात्र इस बात वा पोपण करते है--'हं द॑व ! तुम स्तेन, तस्कर, 
वज्भक, भील, हिसक वृत्ति वाले, रात्रि को विचरण करने वाले जीवो फे स्वामी हो । तुम्हे नमस्कार है? । 





१ मा त्वा रुद्र चुक धामा नमोभिर्मा दुष्दुती वृषम मा सहूती । 
उन्नो वीराँ अपय भेषजेभिमिष्तम त्वा भिषजा शुणोमि ॥। 
ऋण बे० २-३ ३-४ 
२ या ते रुद्र शिवा तनू शिवा विश्वाहभेपषजी । 
शिवा रुद्रस्य भेषजी तथा नो मृक् जीवसे || 
झद्राप्याय १०-२ 
(आन दाश्रम सस्इृत ग्र थावली, पूना प्रथाव' ११४, १९४६५) 
३ नम बबुभाय नियगिणे स्तेनाना पतये नम । 
नमो निपगिणे इपुधिमते तस्काराणा पतये नम ॥ 
नमो वश्चते परि वज्चते स्तायूना पतये नम । 
नमो$सिमदम्यी नवतचरद्भ्य प्रदू]ताना पतथे नम । 
रुद्राध्याय ३-२-७ 


प्रज्ञा प्रयोष/११५ 


इस प्रकार यजुर्वेद मे रुद्र वे स्वरुप वे! विवास वी दृष्टि से दो बातें प्रधान हैं। पहला रुद्व वे स्वरूप मे 
शिवत्व का प्राधा-य और दूसरा रद्र बी सवजन सुलभता के द्वारा उनके महादेवत्य वी प्रतिप्ठापा। 

रुद्र के पूकथित शिवत्व और महादेवत्व का पोषण अथवबेद वे ग्रात्यसूबत और स्वम्मसूकेत में 
हुआ है। यहां पर रुद्र वल्याणवारी महादेव ही नहीं वरन्‌ आर्यतर देवतत्व वे रूप में भी दक्षयि गये हैं । 
ब्रात्य आये वणचतुप्टय से वाहर बी जाति विशेष वा बाचक है। रुद्र के लिए 'व्रात्य/ दाब्द उनपर 
आर्येतर प्रभाव का सवेत वरता है । स्वम्भमृक्‍त में 'स्वम्भ” स्तम्भ वा वाचव है। स्तम्म शिव वें प्रतीव 
लिंग! का पृव॑रुप ज्ञात होता है। यह समस्त ग्रह्माण्ड वा मूल यारण माना गया है। शिवलिंग भी जगत 
वा मूलकारण है| स्कम्भ वा बोई आदि अत मही! । पुराणा में शिवछिंग वे आदि और अत को जानने 
बे लिए त्रमश विष्णु एब ब्रह्मा प्रयत्न वरते हैँ परातु असफल हो जाते हैं।३ अतएव परवर्ती लिग के स्वह्प 
का सूनपात चृदिक 'स्वम्भ' में देखा जा सवता है। 

ऋग्वेद से लेबर अथववेद वेः अत तक रुद्र-शिव वा स्वरूप क्रमश विकास की स्थिति में है। एव 
ओर बैदिक रुद्र वे मूलस्वरूप वा रूपातर हो रहा था। तदनुसार उग्र रुद्र अनुग्रही शिव, मह॒दिव और 
ईशान वन गए थे । दूसरी ओर रुद्र-शिव दे मूलाश मे आयेंतर, देवतत्व जुड़ते जा रहे थे। द्वात्य, लि 
महिमा और सव जनवा दत्व वे तत्त्वो वे सम्मिश्रण वे” कारण रद्र-शिव का स्वरूप अधिक श्टिप्ट और समृद्ध 
वन गया । तदनुसार रुद्र-शिव जातिविशेष दे नही वरन जनमातर वे देव बन गये । 

वेदोत्तर काल मे पूण विकसित रद्र शिव वा स्वरूप मानो तीन घाराआ के रूप में द्रवीभुत हो गया 
है । पहली धारा है पौराणिव शैव दर्शन की । दूसरी हैं उत्तर मे पल्‍्लवित होने वाली प्रत्यमित्ञा 7 
वाश्मीर शैव दर्शन वी । तीसरी है आगम और वेदपरक दक्षिणी सिद्धात दर्शन की । इन तीन घाराओ 
मे अनेक छोटे बड़े शैद दर्शनों का अतर्भाव हो जाता है। उत्तर दक्षिण और समस्त भारत को सिखित॑ 
करने वाली इस त्रिधारा से सारा भारत मानो शिवमय हो गया है । 


पौराणिक शंव दर्शन 


वौंदिक' रुद्र शिव के स्वरूप को पुराणो मे एक तयी दिशा मिली है । पौराणिक वाल में $ 
वी अवधारणा मे ब्रह्मा विष्णु और महेश यह तीनो देवता क्रमश सृष्टि, स्थिति और सहार है प्रतीक 





१ सोथ्वधयत | से महानभवत । स महादेवो5भवत स ईशानो5भवत्त ।। 
अंथव वेद ब्रात्यसूकत १६-२७ । १-९, (सम्पूर्णानाद ब्रात्यकाण्डम वनारस) 
स्वम्भयूकत-स्कम्भेलोका स्कम्भे त्तप स्कम्मे घृतमाहितम्‌ | 

स्कम्भ त्वा वेद प्रत्यक्षमिद्रे सब समाहितम ॥॥ 
अथव १०-४-२९ 
(विश्वेश्वरान द बेंदिक शोघ सस्थान प्रकाशन) 

२ ब्रह्माण्ड पु० २६ १७-१८ (वेंक्टेश्वर सस्करण) 
वायु पुराण ५५-१७-१८ (वेव्टेश्वर सस्करण) 
लिंग पु० ३-२,१७ ५ 
स्‍्वद पु० माहेशवर बरुणाचल पूव २ 
लिव थु७ विद्ये शवर ३-२७ २८ १६ २८५ 


११६ [प्रज्ञा प्रदोप 


जाम, स्थिति और सहार यह सृष्टि का तित्य क्रम चक्र हूँ, जिसके प्रतीव पूर्वोक्त तीन देवता हैं। महेश या 
शिव सहार वे देवता हैं! यहाँ पर व॑ दिकः रुद्र का सहारकारी उग्र रूप बना हुआ है। सृष्टि के लिए 
सहार आवश्यव' हैँ। इसलिए शिव महेश्वर का सहार भी सृष्टि के उद्दे श्य से है । 

पद्यपि शिव यो महिमा प्रत्येर' पुराण थे! विमी रे किसी सण्ड मे अवश्य मिलेगी परतु फिर भी 
४33 पुराण पूणत शव पुराण हैं। प्रब्यात शव पुराणों में वायु, शिव, स्वाद और छिज्ध पुराण 
प्रमुस हैं | 

पूर्वोक्त पुराणों में से वायु एक प्राचीन पुराण हूैं। इसमे वायुदेवता झिवतत्व वे” मूल वक्ता कहे 
गये हैं और श्रोता है नेमिपवन का ऋषिसमूह! । लगभग यही व्यवस्था क्षिवपुराण वे अतगत बायवीय 
सहिता पूर्व एव उत्तर में हैं। यहाँ पर भी मूल वक्‍ता वायु हैं और थोता हैं ऋषिगण) । स्कद पुराण 
में वकता परम शैव स्कद हैं और श्रोता अगस्त्य मुनि हैंर। लिज्ध पुराण मे बता छोमहपण सूत हैं तथा 
भोता हैं देवपि नारदसहित ऋषिजन४। पूर्वीक्‍्त चारो शैव पुराणों मे शैव दयत जिस रूप में मिलता है 
उसे निम्न प्रकार से विभाजित विया गया हैं-- 
१ पाशुपत शव योगाचार्यो की परम्परा एवं व्यासावतार 
पाशुपत दश्न 
पडविद्वकत' शिवतत्व 
लिड्रोदूभव 
पडबविधाथ परितान एवं पड़ष्वन 


(व) पड्विधाय परिचान जगत का पडविधात्मय' वर्गीवरण सज, यत्र, देवताथ, प्रप्धाथ, ग्रुरुरूप, 
शिष्प्गत्मरूप । 


(ख) पडश्वक्यन-जगत का पड्विध वर्गीकरण 
शब्दात्मिका भूति मात्र, पद, वण 
अर्थात्मिका भूति भुवन, तत्व, कला 
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पाशुपत योगाचार्यों को परम्परा और व्यासावतार 


शव पुराणों में पाशुपत दशन का विशिष्ट स्थान है। इसके दो भेद मिलते हैं-पाशुपत ब्रत एवं 
पाशुपत योग । पाशुपत व्रत में चर्या और त्िया का प्राधाय है। पाशुपत योग को माहेश्वर योग भी कहा 
गया है £ पाशुपत ब्रत एबं पाशुपत योग का उद्ँ श्य एक ही है--पशुपति से तादात्म्य की आ्राप्ति | पाशुपतत 
दर्शन श्रुतिप्रधान माना गया है । 





१ पुराण सम्प्रवक्ष्यामि यदुक्‍्त मातरिश्वना । 
पृष्टेस सुनिभि पूथ नमिषपीयमहात्मभि ॥ वासु पु प्रक्रि १ ४१ (वेंक्टेश्वर सस्क रण) 
शिव पु० वायवीय पूर्ग ० १ ७ (वंक्‍्टेश्वर प्तस्क्रण) 
स्वंद परु० माहेश्वर ८।४३-४४ 
जिड पुराण १ ११ १७ (बिब्लओयेका ईा डा) 
शिव पु० सनत्वुमार स० ५७ ४५ 


श्रुतिसार॒मयों यस्तुशतकोटिप्रविस्तर । शिव पु० वायवीय पूव -३१-१३ पर पाशुपत यत्र ब्रत नान च 
क्थ्यते ॥॥ 


न्की #अ्ा 6 जय #५ 


प्रशा प्रदोष/१ १७ 


भिम्नलिखित चार योगाचाय पाशुपत दर्शन के मूल प्रवतक माने गये हैं--5र, दधीच, अगस्त्य ओर 
उपम यु !! शिव पुराण वायवीय पूर्व के आरम्भ मे एक रोचक वृत्तात पाशुपत दर्शन के विकास में 
योगाचार्यों के महत्वपुण योगदान का परिचय देता है। एवं बार ऋषियो ने वायु से पूछा कि श्रीकृष्ण ने 
दवाचाय उपम-ु से पाशुपत ब्रत को कैसे प्राप्त किया । उत्तर में वायु ने कहा विः श्वेतलोहित वह्प में 
शूल्पाणि शिव श्वेत मुनि के रूप में प्रह्मा के सम्मुख आविभू त हुए और उहे वरदान स्वस्प दिव्य जात 
दिया। ब्रह्मा ने वह ज्ञान तीन भागो में विभाजित क्या--पति, पशु और पाश और इस ज्ञान को वायु को 
प्रदान क्या | वायु से यह ज्ञान ऋषियों को उपलब्ध हुआ (९६ शिव पुराण के अय प्रमाण के अनुसार 
भगवान शिव ने श्रीकण्ठ के रूप मे मदर पवत पर पाशुपत ज्ञान पावती को दिया । वही ज्ञान उपम यु से 
श्रीकृष्ण को प्राप्त हुआ ।१ स्कद पुराण के अनुसार जिज्ञासु देवताओं ने पाशुपत ज्ञान को कैलाश पवत पर 
शिव से प्राप्त क्या ।१ स्कन्द पु० वे आधार पर पाशुपत योग वे आद्य प्रतिष्ठापक परम शैव स्वाद हैं 
प्रथम श्रोता अगस्त्य मुनि है। स्कद पु० मे पाशुपत योग को पञ्चाक्षरी एवं पडक्षरी विद्या कहा गया है। ६ 

वायु पुराण का एक वृत्ता-त पाशुपत योग के उद्दे श्य पर प्रकाश डालता है। इस वृत्तात कै 
अनुसार दक्षयज्ञध्वस के उपरा“त दक्ष के द्वारा प्रसन क्यि जाने पर भगवान शिव ने दक्ष को श्रौत-अभ्रौत 
पाशुपत ब्रत वरदान स्वरूप दिया था ।६ ज्ञात होता है पाशुपत ब्रत यज्ञ वी विक्ृतियों के अपहार तथा श्रुति 
एवं आगम ग्रथो के साराश ग्रहण की प्रतिष्ठापना का प्रतीक है । दो 

पूवक्थथित चार योगाचार्यों के अतिरिक्त शिवपुराण मे अय अनेक शव योगियो के नाम मिलते 
हैं। इहोंने पाशुपतो की परम्परा को अपने महत्वपूण योगदान से समृद्ध किया। ये नाम हैं-सनत्ुना, 
सनक, सनातन, सृष्टिकर्त्ता ब्रह्मा, नर नारायण, कपिल, सिद्ध प>चशिख, हयशिरामुनि एवं याज्वत्वत। 
इनये' अतिरिक्त द्वापर युग के अत में अवतरित हुए और छिग पुराण में वणित अनेक व्यासों का उल्लेख 
शिवपुराण वायवीय पूव में मिलता है ।८ निश्चय ही छिग पुराण मे व्यासावतारी वी एक हम्बी सूची मिलती 
है ।६ इसी प्रकार वी व्यासावतारों की सूची वायु पुराण म उपलब्ध होती है !“महाभारत के व्यवस्थापत 
श्रीकृष्ण हे पायन व्यास इ ही पाशुपत व्यासो में से एक हैं । 

शिव पु० के अनुसार वाराह कल्प मे सप्तम मनु के कार में ३८ योगाचाय हुए हैं। इनके नाम हैं 
श्वेत, सुतार, मदन, सुहोत्र, कड्धू लौगाक्षि, जैगीपव्य, दधिवाह, ऋषभ, उग्र, अति, स्रुवातर, गौतम, 
वेदशिरा मुनि, मोवण शिखण्डि, जटामाली, अट्टहास, दारक, लागलि शुली, दण्डी, मुण्डी, सीम*र्मा नौर 





१ लिव पु० वायवीय पूष २८-१३ 

4 | ११ ॥ १-७ 

हे लिव पु० वायवीय उत्तर २२५ उमास० 

४ लिग पु० ८० ८१ (जीवानद विद्यामागर, कलकत्ता) 

प स्‍्काद पु० माहश्वर ८-४३ ४५ 

६ वायु पू० उद्पा घात ३०-२९१-२९३ (वैक्टेश्वर सस्करण, वम्बई) 
७ थिव १० सनत्वुमार ५८ ४९-५० (विव १० कलकत्ता सस्म० ) 

८ एग्ड ब्यासावताराणि द्वापरा तेपु सुद्रत ॥ टिव पु० बाय पूव ९ ५१ 
$ लिंग पु० ७८ 
१० वायु १० र३ 


१५१६८[प्रक्ता प्रदोष 


नयुलीश्वर ) पाशुपतों वी परम्परा अत्यत प्राचीन है। पूर्वोक्त प्रमाणों वे अनुप्तार द्वापर यूग मे भत मं 
अनेक पाशुपत योगी हुए हैं। इनमें व्यासो के अतिरिक्त प्रस्यात महपि दृष्ण द्वैपायन व्यास पाशुपत योग ने 
मूछ प्रतिप्ठापवा श्री नबुछीश्वर और श्रीगृष्ण हैं। सम्मवत द्वापर बे अत और पेलियुग वे आरम्भ में 
वाशुपत योग या नवीव रण हुआ और पूर्वोक्त तीन महात्माओं ने इस दर्शन वो एवं नयी दिश्ला प्रदान वी । 


पाशुपत दशन 


पाधुपत योग तीन तत्वों पर आधारित है--पशु, पाश् और पति। शिव पु० के अनुसार यह तीन 
श्रमश अंजड, जड और नियता और भोक्ता भोग्य और प्रेरयिता के वाचव हैं ।१ प्रस्तुत पुराण में पाशुपद 


दर्शन वो पश्चायविद्या वहा गया है । यह इसवा प्रख्यात पर्याय है २ पझ्चाथ से अभिप्राय है निम्नलिखित 
पाँच तत्व-बारण, वाय, योग, विधि, दु सात ।२ 


पाश या प्रदृृति ससार मे अपनी शक्ति का विस्तार वरती है। अपने पञ्च क्जचुक से वह 
जीवात्म को 'अणु' थना देती है। यहू बज्चुत हैं--कछा, (सीमित क्रिया), विद्या सीमित ज्ञान), राग 
(आसक्ति), वाल (धटना विशेष के परिप्रेक्ष्य में सीमित वाल ओर नियति) (प्रवनिश्चित घंटनात्रम) । ४ 
पूृवज-म वे कर्मो बे फलस्वरूप पशु मायापाश से बद्ध होता है। पूवज'म वे कम ही 'मल' कहलाते हैं। 
मल तोन प्रवार वे हैं--आणव, कामिक और मायीयं। आणव मल आत्मा से नित्य जुडा रहता है। 


वरयामिय और मायीय क्रमश कम और माया के परिणाम हैं। आध्यात्मिक स्तर पर प्रत्येक पशु का लक्ष्य 
है पाश से मुक्त होतर शिवता वी ओर अग्रसर होता ।$ 


पाशुपत दशन वे परम तत्व पशुपति वी सत्ता सत्कायवाद के सिद्धांत पर प्रतिष्ठित है। यह 
जगत्‌ सावयव और वाय है। इसका कारण कोई घेतन सत्ता है। यह चेतन सत्ता सवव्यापी, स्व बक्तिमान, 
सव न पशुपति है । उसवी स्वत त्र इच्छा इस जगत के रूप मे अभिव्यक्त होती है ।६ प्रतल्यकाल में समस्त 
गृष्टि वा विलय अथ्यक्त में होता है। इस स्थिति में अव्यक्त पशुपति से अलग स्वतत्र अवस्था मे रहता है और 
प्रधान कहलाता है । सत्व, रजस, और तमस यह तीनों ग्रुण साम्यावस्था म प्रधान में बसते हैं। प्रलयावस्था 
में जब सव तोव्याप्त अआधकार छाया रहता है तब बवल महेश्वर के अतिरिक्त कुछ भी नही रहता ॥% 

पाशुपत योग सभी शैव पुराणा वा एवं महत्वपृण विपय है । एम पुराण मे पाशुपत योग पर 
अनेष अध्याय मिलते हैं ।८ वायु पुराण में उपलब्ध पाशुपत योग विपयक सामग्री सर्वाधिवा प्राचीन ज्ञात 
होती है ।$ स्कद पुराण मे पाशुपत दशन पर विस्तृत चिःतन मिलता है ।१० 





१ शिव प० वायवीय पूर्व ४ ७३ 

२ अथ विद्या परा शंवी पशुपाशविमोचिनी । 

पण्चाथसनिता दिव्या पशुविद्या बहिष्टृता ॥ शिव पु० वाय उत्तर ३१ १६४ 

एस० दासग्रुप्त हिस्दी ऑफ इण्डियन फिल्लॉसौफी बोल्यूम ५-प० १ (कम्द्रिज यूनि-प्रेस १९६२) 
शिव पु० वाय पूव ४-३१ 

शिव पु० वाय पूथ ४-१६-२० 

झिव पु० वायवीय पूव ९-१ ११ 

शिव पु० वायवीय पूव ९-१९-२१ 

लिग पू ० पूव २४-२८ ५०,१०८, उत्तर ९ 

वायू पूव ११-१५ का, 
स्वद पु० अवती खण्ड पूव ७ 


७ 079 छठ -.०>द ॥ ० 


काश 


प्रज्ञा म्रदीप/११९ 


पर्डविशक शिवतत्व 


शवपुराणों मे पड्विशव शिवतत्व वी महिमा मिलतौ है । स्वाद पुराण वे अनुसार पूर्वोक्त शिव 
तत्व में २४ तत्व साथ्य वे हैं, २५वाँ तत्व चेतन वितु निष्किय पुरष है और २६वाँ तत्व परम रद्र है जो 
चत-य रूप और सत्रिय है।! लिड्भ पुराण वे अनुसार २४ तत्य साय वे २५वाँ तत्व पुरुष और २६वा 
तत्त्व महेश्वर हैं।९* शिव पु० में २४ तत्व साथ्य बे' उपरान्त २५वाँ तत्व पुरुष या शक्ति है और ५६वाँ 
तत्व स्वय परम शिव है ।२ महाभारत में साखय की पर्चविशतिक वहा गया है ।४ पड्विशविव शव दाल 
मे साथ्य दशन वो शव ढाँचे मे ढालने वा एक स्पप्ट प्रयास दिखलाई देता है । 


पुराणों मे लिड्रोवृभव 


शिवलिज्ु के आविर्भाव के वृत्ता-त वे” अतगत दशब्दग्रह्मवाद का दशन पलल्‍्लवित हुआ है । प्राचीन 
पुराणो मे यह अविद्यमान है। पर-तु अर्वाचीन पुराणों में यह लिद्धाविर्भाव वृत्तात वा एवं अज्भ ही वन 
गया है। लिड्जाविर्भाव का वृत्तात शिव के प्रतीववाद पर आधारित है। पीौर्वात्य और पाश्वात्य 
प्रमाणो के आधार पर लिड्भपूजा एक आर्येतर रीति थी जो धीरे घीरे वेदिक रुद्र के स्वरूप में आत्मतात 
हो गयी । परतु अथववेद वे' स्वम्भ या स्तम्म, जिसको छिड वा पूवरूप वहा जा सकता है; छिज्ज ते 
मित्रता रखता है। ऋग्वेद और अथववेद वे' कतिपय स्थलों में स्वम्भ प्रद्गोति बे नित्य और सनातन पक्ष 
का वाचक है-यही ऋत है। ऋग्वेद में कहा गया है जो अनादि तत्व इन छ लोको को प्रतिष्ठित रखता 
है, वह वौन है । यहाँ पर 'तस्तम्भ' फ्रिया का प्रयोग हुआ है जिससे सज्ञारूप स्तम्भ! भी बता है।* 
ऋग्वेद के आय स्थल में उत्तम यक्ष सृष्टि को स्वम्भ वी भाति सभाले रखता है ।* इस प्रकार स्कम्म 
अनादि अनःत तेजोमय वह तत्व है जो सृष्टि को प्रतिष्ठित क्ये हुए हैं। वेदिक स्वम्भ को लछिज्ज री 
पृवरूप कहा जा सकता है । श 

मनुष्य की सृष्टि के प्रतीवः रूप में छिज्ध का चिह्न मिस्र, बैबिलोत और रोम वीं ससट्ति 
आया हुआ ज्ञात होता है।*  कालकत्रम से यह ये दिक 'स्कम्भ' के स्वरूप से एकाकार हो गया प्रतीत होता 
है। इस प्रकार लिझ्र शिव-महादेव का सव जन वा दत प्रतीक बन गया । पूर्वोक्त दो स्वरूपो का सरम्मि 





१ स्कद पु० अव ती खण्ड पूव १६-१८ 
२ ल्ज्रि पु० पूव २८७ ९ 
हे शिव पु७ बाय० पूव २५ १५ 
४ महाभारत शा त-३० ४ ३०७ ज्ििव पु० वाय उत्तर २ 
४ यस्तस्तम्भ पढ्िमा रजासि। 
अज़त्य रूपे क्मसिपि स्विदेकम ॥ ऋग्वेद १,१६४ ६ 
दिवो ये स्कम्भो धरुण स्वातत 
अपूर्णा अश्वू पर्योति विश्वत ॥ ऋण्वद ९ छ४ २ 
७. (॥) ॥6एा०ग्गारट ठथाए पा69 छारछ 9, 7 86 (25 
(॥) ए89एएशा लाढर, एड & #_गणा 09 प्राण6 एहफ्राथा रिशाह्ा०प5 ? 80 23, 
(हा) सण्गवत्र ए74ए7905 75एछाटइट्यांटी 85 हाह ए9॥प05 ॥0ऐ 
(४) 8डफश०ण्ाणा छणञ्ञाफ़ एी प्र तंदाब्रलाल्ते छाब्राम्प्5. वां 


ज्डी 


३२० |धन्ना प्रदोष 


श्रण पौराणिक लिज्रोदभव के बत्तात में स्पष्ट है। इस वृ,त्तात के अनुसार जब ब्रह्मा और विप्णु अपनी 
महत्ता के लिए क्ठह कर रहे थे तव एक ज्योतिमय लिझ्ठू उतके मध्य आविभू त हुआ । उसके आदि अत 
को जानने के लिए क्रमश विष्णु और ब्रह्मा प्रव्‌ त्त हुए परस्तु असफल रहे! इस प्रवार सम्मुख दृश्यमान 
शिवलिज्भध रहस्यात्मक और अज्ञातस्वरूप सिद्ध हुआ | ॒ 

शव पुराणों मे शिवलिज्ड को त्रिमूति और नाद वा सम/वय माना गया है? । भ्रणव या ओकार 
से लिख़ का निकट का सम्बंध है। ओम के अ+ उ+म त्रिमृति के वाचक हैं, नाद, नादब्रह्म तथा बिन्दु 
परमशिव का सूचक है। इस प्रवार ओकार पदच्चतत्वी से निर्मित है। धनुप ब्राण उठाकर आसुरी 
शक्तियों का सहार करने वाले रुद्र-शिव को कल्पना वेदों मे स्पष्ट है। ज्ञात होता है घनुर्धारी रुद्र की 
रुपाकृति ही पौराणिक वाल में लि पर प्रणव वी आकृति में सक्नात हो गयी है। 


षडविधार्थ परिज्ञान एवं पडध्वकथन 


पडविधाथपरिज्ञाव में छ तत्व मिलते हैं-म त्र, यत्र, देवता, प्रपश्चाथ, गुरुरूप और शिध्यात्मरूप । 
मत्र का अभिश्राय है ध्यान । यात्र वाचक है देवभु्ति की बाह्य एव आतरिक पूजा का। देवस्वरूप का 
चिन्तन ही देवता है। परमेश्वर से जगत का आविभााव प्रपश्चयाथ है। आध्यात्मिक उपलब्धि में शिष्य 
के प्रति गुद का योगदान गुरुू्प है। आध्यात्मिक' जिज्ञासु का कत्तव्य ही शिष्यात्मरूप है १। इसमें दशन 
के तीन मुल्य बिदुओ का समावेश हुआ है--आत्मा, परमात्मा एवं जंगत। ग्रुरुपप और शिष्यात्मरूप 
कह (अणु) के प्रतीक हैं। देवता ईश्वर का वाचक है । मात्र, ये त्र और प्रपच्चाथ जगत्‌ के प्रतिनिधि- 
झ्प हें । 

पडध्वक्थन शब्द अथ के सिद्धात पर प्रतिष्ठित है। अनात नाम रूपो से परिपूर्ण इस विश्व में 
शब्द अथ सव त्र व्याप्त हैं। शब्द-अथ के युगल से कायरूप जगत्‌ आविभू त हुआ है। इसी मूल कारण 
से वण की उत्पति हुई है। वण से पद तथा पद से मन्त्र । अतएवं मत्र कारणरूपा शब्दात्मिका भूति 
का वाय है। अर्थात्मिका भूतधि या अथ से कला, कला से तत्व तथा तत्व से भुवन की उत्पत्ति हुई है। 
भुवन अर्थात्मिका भूत्ति का स्थूछ भौतिक तत्व है। पडध्वा का सिद्धांत व्यष्टि और समष्टि में समान 
रूप से व्याप्त है। यह एक तरफ ब्ब्द ब्रह्म से जुडा है तो दूसरी ओर जगत्‌ के समस्त अनुभवों का 
माध्यम है। भतृ हरि ने धब्दब्रद्य के इसी सिद्धा त को परावाक, पश्यती, मध्यमा और वेख़री के रूप में 
ऋरमबद्ध किया है ।९ 


प्रत्यभिज्ञा दर्शन 


सभी शव पुराणों में अद्व॑त्तशिवतत्व का प्रतिपादन हुआ है । अद्व त शिवतत्व वी प्रृष्ठभूमि में जिन 
होव दाशनिक विचारधाराओ का विकास हुआ है, उनका'सक्षिप्त परिचय दिया जा चुका है। पुराणों के 





श्विव पु० विद्य श्वर ३ ६, वायु, उत्तर २७, लिज्भ पु० ३, १, १७ ५ 
स्काद पु० काशी ७३ ९२-९३ 
शिव पु० कछास० १० ८ १० 
वेखर्मा मध्यमायाश्च पश्यात्याश्वंतददभुतम । 
अनेक्तीथ भेदायास्त्रय्या बान पर पदम ॥॥ 
वाव्यपदीय १ 


न २0 0 «० 


प्रज्ञा श्रदोष/१२१ 


इही स्थलों में विखरे रूप मे प्रत्यभिज्ञा दशन के कतिपय तत्व मिलते हैं। शिव पुराण की ज्ञात एवं 
वैलास सहिता में परमतत्व रूप शिव के दो पक्ष माने गये हैं--ज्ञान एवं चैत-य। ज्ञान वह प्रकाश है जिससे 
समस्त पदाथ आलोक्ति होते हैं। परप्रहारुप ट्िव के शानपक्ष को परम शिव कहा गया कौर चेतय पर्क्ष 
को महाशक्ति । दोनो में भेद केवल बाह्य है आ“तरिव रूप से शक्तितत्व शक्तिमात तत्व से भिन्न है। 
इस प्रकार ज्ञान एव चंत य में भेद नहीं है। यहा पर शिवसूत्रवात्तिक का प्रथम सूत्र उदधत किया गया 
है।! चताय को साव भौस ज्ञान और त्रिया का समप्टिरुप माना गया है। स्वातत्रूय परम शिव का 
स्वाभाविक ग्रुण है? यहा पर शिवसूत्र वात्तिक का द्वितीय यूत उदधत किया गया है। छीकिक वात 
मनुष्य को ब घनग्रस्त करता है।? शिवपुराण ज्ञान सहिता के अत में परमशिव को समस्त जगतु की 
समष्टि कहा गया है। उनमे ज्ञाता, ज्ञान और शेंय का समन्वय हो जाता है। वेह जगत कै ही 
विश्वात्मक एवं विश्वोत्तीण तत्व हैं। उनवा विश्वात्मक रूप बेवल आभासमात्र है, उसी प्रवार जेसे जल 
में सूय या चन्द्र का भ्रतिधिम्व ।४ 


वस्तुत शव दशन की तीन धाराए' पृथक होती हुई भी एक स्तर पर एक दूसरे से सम्बद्ध हें 
प्रत्यभिज्ञा दशन, जिसको त्िवश्ञास्त्र भी कहा गया है, इसके उद्भव पर भ्रवाद्य डालते हुए तजालीक म 
कहा गया है--कालवश प्राचीन सिद्ध ऋषियों के नष्ट होने पर जब ६४ शव तत्र उच्छित हो गये तब 
भगवान्‌ शिव मे मानव कल्याण के लिए श्रीकण्ठ वा स्वरूप धारण करबवे' कछास पव त पर त्रिक ज्ञान 
दुर्वासा मुरति को दिया । दुर्वोप्ता मुनि ने अपने तोन शिष्यो के माध्यम से इस ज्ञान का भ्रचार किया | 
यहा पर वेद प्रत्यभिज्ञा दर्शन के मूलस्रोत माने गये हैं।* इस सादभ मे दी बातें स्पष्ट होती हैं। ९7५ 
प्रत्यभिना दर्शन वा भूल स्रोत वेद है । दूसरा, कैलास पवत पर उच्चछिन्र शिवतत्ों कें पुतरुद्धार के "ली 
श्रीकण्ठ के द्वारा दुर्वाता को दिया यया जिक ज्ञान | इन दौनो क्थनो के द्वारा प्रत्यभिज्ञा दर्शव को वेदिव' 
और पौराणिक सम्बन्ध रुक्षित होता है। शिव पु० में शिव श्रीकण्ठ वे रूप मे पाशुपत योग पावती वो देते 
हैं ।६ प्रस्तुत प्राण में वक्ता वही हैं जो तत्रालोक में वणित है--अर्थात श्रीकण्ठ शिव पर तु ्ोता भिन्न है 
वाशुपत योग मे तीन मुख्य तत्त्व हैं--पति, पशु और पाद्य । जिक दर्शन में भी तीन मुथ्य तत्व हैं--शिव, घत्ति 
और अणु । यह दोना एव ही उद्दे श्य को लेकर चलते हैं। इस प्रकार शैव पुराणों मे उपलब्ध शैव दर्शन, 

पत्यभिया दर्शन और सिद्धा-त शेव दर्शन में पारस्परिक आदान प्रदाव एवं प्रभाव स्पष्ट दिखलाई देता है । 





चेत-यमात्मेति मुने शिवसूत्र प्रवत्तितम । शिव पु० कैलास० १० १२५ 
शिव १० क्लास १० १२६ 
भान बंध इतीद तु द्वितीय सूत्रनीशितु । वही १२७ 
यथा च ज्योतिपश्चंच जछादो प्रतिथिम्बता । 
वस्तुती न प्रवेशों व तथंव च स्वयं शिव ॥। द्विव पु० चान० ७८ ५ 
५ वेदाच्छेव ततो वाम ततो दक्ष तत कुल्मू । 
ततो मत ततश्चापि त्रिक सर्वोत्तम परम ॥॥ 
त-थालोक टीका पृ० ३४ 
जे० सी० चदर्जी काश्मोर शविज्म १० ६ से उदधृत 

(बाश्मीर शंविज म---श्रीनगर १९६२) 

६ जचिव पु० वाय७० उत्तर७ २-२ ५, उम्रा स० १ 


न «४ ७ ह७ 


१२३[प्रश्ा प्ररोष 


प्रत्यभिना दशन के मुख्यत तीन भैद मिलते हैं--आगम शास्त्र, प्रत्यभिज्ञा शास्त, स्पद शास्त्र । 
आगम झास्त्र वे बतमत प्राचीन शिवागम आते हैं जिनमे से प्रदयात मालिनी विजय, स्वच्छद, मृग्रेद्धायम 
तथा रद्रयामल हैं! इनके रचनाकार अनात हैं। इनम शैव दर्शन हतपरक है । भात होता है अद्व॑त शैव 
दर्शन की स्थापना वे लिये सिवसुत्रो की रचना हुई । स्वयं शिव इनके कर्त्ता मान॑ गये हैं। लगभग आठवी 
शताब्दी में वसुगुप्त नामक विद्वान की इनके दर्शन हुए । टिवसूत्रो पर काश्मीरी विद्वात भास्कर के भाष्य 
मिलते हैं। यह छगभग ग्यारहवी शतान्दी में लिखे गये ज्ञात होते हैं ।! 
स्पादशास्त्र वे अतगत्त स्पन्दसूत्र और स्पदकारिका मिलते हैं। यह शिवसूत्र पर आधारित हैं। 
भात होता है वसुगुप्त और उनके शिप्य कल्‍्लट ने स्पदसूत्रो की रचना वी । 
प्रत्यभिज्ञाश्ास्त्र के प्रतिष्शापक वसुगुप्त की शिष्यपरम्परा मे सिद्ध सोमान<द माने गये हैं। इंहोम 
शिवदध्टि नामक ग्रन्थ वी रचना वी । इस दर्शन का द्वितीय महंत्वपूण ग्राय ईश्वर प्रत्यभिच्रा है। इसवे' 
रचनाकार सोमानन्द वे शिप्य उत्पछाचाय माने गये हैं। अभिनवगुप्त विरचित प्रत्यभिज्ञामिशिणी प्रत्यभिनज्ना- 
दर्गन का अय महत्वपूर्ण ग्रथ है। इन ग्रथों पर टीकाएँ और विस्तृत व्याख्याएँ बहुत समय तक' लिसी 
जाती रही । 
प्रयत्यभित्ा शैव दर्शन में परमश्िव प्रकाश स्विद्रूप, देशवालातीत, स्वतंत्र, सवव्यापी और 
निराकार स्वरूप हैं। वह अपनी थाच प्रकार की झक्तियों से झक्तिमान हैं-आनद ज्षक्ति, इच्छाशक्ति, 
विच्छक्ति, ज्ञानचक्ति और क्रियाद्वक्ति १ जब वह सृष्टि की इच्छा बरते हैं तब उनका प्रथम स्पद ही 
इक्तितत्व कहलाता है। जब वह “अहम म॑ 'इदम' तत्व को उल्लसित करते हैं तब इच्छाश्नक्तिप्रधान सदा 
शिवतत्व आविभू त होता है। जब स्पष्ट इदमश में अहमश का सिज्चन होता हैं तब ज्ञानशक्तिप्रधान 
ईष्वरतत्व प्रवट होता है। जब 'अहमिदम ”? यह प्रतीतति समानकीटिक होती है तब क्रियाशक्तिप्रधान विद्या- 
तत्व उदित होता है । एक में अनेकता और स्वरूप का तिरोधान करने वाली शक्ति माया है। जव 
परमेश्वर मायाशक्ति से सकुचित रप हो जाता है तव पुरुष” कहलाता है। वला, विद्या, राग, कार, 
नियति यह पांच कजचुक हैं। इनसे परमतत्व का शुद्ध रूप आवृत्त हो जाता है। कला पुरुष के सीमित 
कत्त त्व का वाचक है। विद्या सीमित नान, राग विपयासंक्ति, काल कसी घटना विशेष के रूप मे सीमित 
काल एवं नियति कत्त व्यविधयव नियमन है। महत से लेकर पृथ्वी तक तत्वी का मु कारण प्रह्नति है। 
वह सत्व-रजस और तमस्‌ की साम्यावस्थारूप है। वृद्धि के द्वारा विकल्प और निश्चय होते हैं। अहृद्धूार 
'मह मेरा', 'यह मेरा नही एतद्ग पात्मक है । 
मन सकलल्‍प वा साधन है। यह तीनो मिलकर अत करण वहलाते हैं। रप-रस-गाधप-स्पश् हाब्द 
गुणों की साधनभूत क्रमश पाँच चानेद्रिया हैं--चक्षु, जिल्ला प्राण, त्वक और श्रीत्र। वाक, पाणि, पाद, 
वायु, उपस्थ यह पाच क्मेंद्िया हैं। शब्द, स्पश, रूप, रस, गाघ यह पाच तमात्राएं हैं। जैसे “यग्रोध के 





१ जें० सी० चटर्जी काश्मीर शैविज्म पृ० ९ 

२ अभिनवगुप्त तत्रसार उपोद्घात । 

३ ईश्वरों वहिश्मेषों निमेषो5त सदाक्षिव । 
समानाधिकरण्यञ्च सदविद्याहमिद धियो ।॥ भास्क्री जिल्‍ल्द २,३ १ ३ 
(मास्करी--ईश्वरप्रत्यभिचाविमशिनी अभिनवसुप्त इृत टीका--सरस्वती भवन प्रथ न० ८३, 
इलाहाबाद -१९५० ) 


प्रज्ञा श्रदौष/१२३ 


इन्ही स्थलों मे बिखरे रूप में प्रत्यभिज्ञा दशन के वतिपय तत्व मिलते हैं। शिव पुराण वी शान 
कलास सहिता मे परमतत्व रूप शिव के दो पक्ष माने गये हैं--शञान एवं चैताय | ज्ञान वह प्रवाश है थि 
समस्त पदाथ आलोक्त होते हैं। परब्रह्मरूप शिव के ज्ञानपक्ष को परम शिव कहा गया भौर चतय 
को महाशक्ति । दोनो में भेद केवल बाह्य है आन्तरिक रूप से शक्तितत्व द्वाक्तिमान तत्व से भिन्न 
इस प्रकार ज्ञान एव चेतय भें भेद नहीं है। यहाँ पर शिवसूत्रवात्तिक' का प्रथम सूत्र उदघत क्या ' 
है।! चेत ये को सावभौम ज्ञान और त्रिया का समप्टिरूप माना गया है। स्वाताशूय परम शिव 
स्वाभाविक गुण है!३ यह पर शिवसूत्र वात्तिक का द्वितीय सूत्र उद्धृत क्या गया है। छौकिक : 
मनुण्य को बाधनग्रस्त करता है।रे शिवपुराण ज्ञान सहिता के अत में परमशिव को समस्त जगत 
समष्टि वहा गया है। उनमे ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय का समवय हो जाता है। वह जगत के से 


विश्वात्मस' एवं विश्वोत्तीण तत्व हैं। उनका विश्वात्मक रूप वेवलछ आभासमात्र है, उसी प्रकार जेसे 
में सूय या चद्ग का प्रतिविम्व ।४ 


वस्तुत शव दशन वी तीन धाराए पृथक होती हुई भी एक स्तर पर एक दुसरे से सम्बर्ड 
प्रत्यभिज्ञा दशन, जिसको विकशास्त्र भी कहा गया है, इसके उद्भव पर प्रकाश डाठते हुए तश्नालीव 
कहा गया है--कालवश प्राचीन सिद्ध ऋषियों वे नप्ट होने पर जब ६४ शव तत्र उच्छिन्न हो गये 
भगवान्‌ शिव ने मानव कल्याण के लिए श्रीकण्ठ का स्वरूप धारण वरके कैलास पव ते पर त्रिकर 
दुर्वासा मुनि को दिया। दुर्वाता मुनि ने अपने तीन शिष्यो के माध्यम से इस ज्ञात का प्रचार किय 
यहा प* वेद प्रत्यभिज्ञा दशन के मूलख्रोत माने गये हैं ४ इस सादभ में दो बातें स्पष्ट होती हैं। 
प्रत्यभिज्ञा दर्शन का मूल स्रोत वेद हैं। दूसरा, कलास पवत पर उच्छिन्न शिवतत्नों के पुनरुद्धार क्के है 
श्रीकष्ठ के द्वारा दुर्वासा को दिया गया त्रिक ज्ञान | इन दोनो कथनों के द्वारा प्रत्यभिज्ञा दर्शन का र्दा 
और पौराणिक सम्बंध रक्षित होता है। शिव पु० मे शिव श्रीकण्ठ के रूप मे पाशुपत योग पावती को 
हैं ।६ प्रस्तुत प्राण मे वक्ता वही है जो ततालोक मे वणित है--अर्थात्‌ श्रीकण्ठ शिव परतु श्रोता भिः 
पाशुपत योग में तीन मुख्य तत्त्व हैं--पत्ि, पशु और पाश । त्रिक दर्शन मे भी तीन भुख्य तत्व हैं--शित्र, € 
और अणु ) यह दोनो एक ही उद्द श्य को लेकर चलते हैं। इस प्रकार शैव पुराणी मे उपलब्ध शैव दर 
अत्यभिता दर्शव और सिद्धात शव दर्शन में पारस्परिक आदान प्रदान एवं प्रभाव स्पष्ट दिखलाई देता है । 


१ चेत-यमात्मेति मुने शिवसूत्र प्रवत्तितम । शिव पु० बैछास० १० १२१५ 
२ शिव पु० वलास १० १२६ 
३ चान वध इतीद तु द्वितीय सूत्ननीशितु । वही १२७ 
४ यथा च ज्योतिपश्चेब जलादो प्रतिथिम्बता । 

बस्तुतों न॑ अ्वेणी व तथेव च स्वयं शिव ॥॥ शिव पु० चान० ७८ ५ 
४ वेदाचचदधव ततो वाम ततो दक्ष तत कुल्म्‌ । 


ततो मत ततश्वापि त्रिक सर्वोत्तम परम्‌ ॥ 
तप्रालोक टीका ध० ३४ 
जु० सी० घटर्जी काश्मीर श्वैविज्म पृ० ६ से उदघत 
(बाश्मीर धेविज म--श्रीनयर १९६२) 
६ वधिव पु० याय० उत्तर० २२ ५, उमा स॒० | 


१२२/[प्रका प्ररोप 


प्रत्मभिभा दशन ने मुनल्यत' तीन भैद मिलते हैं-आगम धास्त्र, प्रत्यभिज्ञा शास्त्र, स्पद शास्त्र । 
आमम थ्वास्त्र वे अन्तगंत प्राचीन शिवागम आते हैं जिनमे से प्रध्यात मालिनी विजय, स्वच्छाद, मृगे द्रागम 
तथा रुद्रयामल हैं। इनके रचनाकार अनात हैं। इनमे शैव दर्शन द्वतपरव' है। भात होता है अद्वे त शैव 
दर्शन की स्थापना मे लिये शिवसूता वी रचना हुई। स्वयं शिव इनके कर्त्ता मान गये है। रगभग आंठवी 
शताब्दी में वसुगुप्त नामक विद्वान वो इनने दर्शन हुए । श्िवसूत्रो पर काश्मीरी विद्वान भास्वर वे भाष्य 
मिजते हैं। यह छूगभग ग्यारहवी शताब्दी म टिखे गय पात हांत॑ हैं ।( 
स्पदशास्प वे अतगत्त स्प दसूत्र और स्पदवारिवा मिलते हैं। यह शिवसूच्र पर आधारित हैं। 
भात होता है वसुगुप्त और उनके शिष्य कलल्‍्लट ने स्प दसूत्रो वी रचना वी । 
प्रत्यभिज्ञाशास्त्र के प्रतिष्शापक वसुगुप्त को शिव्यपरम्परा में सिद्ध सोमानद माने गये हैं। इहोंने 
शिवदध्टि नामक ग्राय वी रचना वी | इस दर्शन का द्वितीय महत्वपूण ग्रय ईश्वर प्रत्यभिज्ञा है। इसके 
रचनावार सोमान द के शिष्य उत्पलाचाय माने गये हैं। अभिनवगुप्त विरचित प्रत्यभिज्ञामिश्चिणी प्रत्यभिज्ञा- 
दर्शन वा अय महत्वपूर्ण प्रथ है। इन ग्रथो पर टीकाएं और विस्तृत व्याख्याएँ बहुत समय तव' लिखी 
जाती रही | 
प्रयत्यभिचा शैव दर्शन में परमशिव प्रकाश सविद्र प, देशवालातीत, स्वतत्र, सवव्यापी और 
निराकार स्वरूप हैं। वह अपनी पाच प्रकार की शक्तियां से शक्तिमान हैं-आनद शक्ति, इच्छाशक्ति, 
चिच्छक्ति, भानशक्ति और क्रियाशक्ति ९ जब वह सृष्टि वी इच्छा करते हैं तब उनका प्रथम स्पद ही 
दक्तितत्व वहलाता है। जब वह “अहम्‌' म 'इदम्‌' तत्व को उल्लसित करते हैं तब इच्छाशक्तिप्रधान सदा- 
शिवतत्व आविभू त होता है। जब स्पष्ट इदमश में अहमश का सिज्चन होता है तब ज्ञानशक्तिप्रधान 
ईश्वरतत्व प्रवट हाता है । जवबे “अहमिदम ” यह प्रतीति समानकोटिक होती है तब जियाशक्तिप्रधान विद्या- 
तत्व उऊदित होता है। एव में अनेक्‍्ता और स्वरूप या तिरोधान करने वाली शक्ति माया है। जब 
परमेश्वर मायाशत्ति से सबुचित्त रूप हो जाता है तब “पुरुष कहलाता है। कला, विधा, राग, काल, 
नियति यह पाँच क्ञ्चुक हैं। इनसे परमतत्व वा शुद्ध रूप जावृत्त हो जाता है। कला पुरुष के सीमित 
कत्त त्व वा बाचक है । विद्या सीमित भान, राग विषयासक्ति, काल कसी घटना विशेष के रूप म सीमित 
काल एवं नियति कत्त व्यविषयक नियमन है ॥ महत्‌ से लेकर पृथ्वी तक तत्वो का मृल कारण प्रकृति है। 
वह सत्व रजस और तमस्‌ की साम्यावस्थारूप है| ्रुद्धि के द्वारा विवल्प और निश्चय होते हैं। अहुद्भार 
यह मेरा, 'यह मेरा नहीं एत्तद्र,पात्मक है । 
सन सकल्‍प का साधन है। यह तीनो मिलकर अत करण कहलात॑ हैं। रूप-रस गंध स्पश शब्द 
गुणों वी साधनभूत क्रमश पाँच ज्ञाने द्रयां हैं--चश्ु, जिद्धा, प्राण, त्वक और श्रोत्र। वाक, पराणि, पाद, 
वायु, उपस्थ यह पांच क्मोदियाँ हैं। धाद, स्पश, रूप, रस, गाध यह पाच तमात्राएं हैं। जैसे यप्रोध वे 





१ जें० सी० चढर्जी काश्मीर शैविज्म पू० ९ 

२ अभिनवगुप्त तत्रसार उपीदघात । 

३ ईश्वरों बहिरिमपो निमेषी$ त सदाशिव । 
समानाधिकरण्यञच सद्विद्याहमिद धियो ॥॥ भास्करी जिल्‍द २,३ १-३ 
(मास्करी--ईश्वरप्रत्यभिचाविमशिनी अभिनवधुप्त कृत टीका-सरस्वती भवन ग्रत्थ न० 5३, 
इछाहाबाद "१९५० ) 


प्रसा प्रदोष/१२३ 


बीज में महान वृक्ष वी समस्त शक्ति विद्यमान होती है उसी प्रकार परम थिव समस्त ३५ तत्वों मे उदय 
और विशातति रुप ३६वें तत्व हैं ।१ 


शेव सिद्धान्त दर्शन 


धैव सिद्धांत दर्शन सिद्ध हो गये अत या परिणाम से युक्त शेव दर्शव या वाचव है ] 
श्री शकक्‍्राचाय ने ग्रह्ममूत्त भाप्य २ २ ३७ में सिद्धांत घास्त्र या उल्लेस किया है। उन्होंने शैव सिद्धान्तियाँ 
के सम्बध म दो वातो वी और ध्यान दिलाया है। पहला, शैव गिद्धा-ती ईश्वर वो बेवल निभित्त वारण 
मानते हैं, वेदा-तियों बी भाँति निमित्त और उपादान यारण नहीं। दूसरा, यह दर्शन तीत तल्वा पर 
आधारित है--पति, पश्मु एवं पाश | इसमे बोई सदह नहीं वि शैव सिद्धांत ये अनेव मत परापा मे 
उपलब्ध शैव तथा पाशुपत दर्शन से समानता रखते हैं। शैब सिद्धाती दिवागमों थी वेदों के समान 
मौलिक एवं प्रामाणिक मानते हैं। शिव पुराण की बायवीय सहिता में भी कामिवायम और अय सेव 
शिवागमो को शैव दर्शन का मूल स्रात माना है ।3 पाशुपत दर्शन यद्यपि दवाश्नित है परस्तु साथ ही 
आगमो के महत्व को स्वीवारता है। प्रत्यमित्ता दर्शन भी आगममूछव' दर्शन है। इस प्रवार शिवागम 
लगभग सभी शैव दार्शनिव मतवादों बे आधारग्रथ न्षात होने हैं । 

ईश्वर की सत्ता को सिद्ध वरने थे छिए सिद्धातवादी सत्वायवाद वा आश्रय लेता है। हरिष्य 
परिवत्तनशील यह जगत्‌ कायरूप है। अत इसका कर्त्ता अवश्य होना चाहिए । चैेतयरूप परमतत्व ही इस 
अलौकिक वाय का सम्पन्त कर सकता है। शेव सिद्धांत तीन नित्य पदार्थों यो मान बर चलता है--विव, 
आत्मा एवं माया । आत्मा मर से युक्त है निमछ परमेश्वर ही उसे इससे मुक्त वर सकता है। शिव 
आत्मा और माया से अतीत, चेतन और सब है। यद्यपि आत्मा भी सत्‌ और चिद्ुप है परन्तु उसवी 
शक्ति सोमित है । माया जड होने के वारण स्वय कुछ भी वरने में असमय है । वह चिव वे अधीन उपादान 
कारण है, जब कि स्वय शिव निमित्त वारण हैं। माया माध्यम मात्र है जिससे आत्मा अपने अपने देह 
और छोको को प्राप्त कर के मुक्ति के लिये प्रथत्नशीछ होती है। इस प्रकार शिव आत्मा और माया से 
अतोत एवं सर्वोपरि हैं ।*१ 

परशिव और परशक्ति दो तत्त्व होने पर भी अभिन्न हूँ। शिव शुद्ध चान रूप एव दाक्ति चुर् 
क्रियारुपा हैं। इन दोना के समावय से तीन शक्तियों का समुदय होता है--च्छाशक्ति, कियाध्चर्क्ति, 
चानशाक्ति। इच्चाशक्ति में भान और क्रिया समान मात्रा में हांते हैं। त्ियाशक्ति में ज्ञान त्रिया के मिश्रण 
के साथ त्रियादक्ति का आधिक्य होता है। ज्ञानशक्ति में ज्ञान एव क्रिया का मिश्रण तथा जात की प्राचुप 
होता है । इसको अरूप शक्ति भी कहते हैं । जीव की मुक्ति के अवसर पर इसको सक्रिय चानशक्ति वहा ४ 
सकता है। जब जीव व धनो-मुख होता है, उस समय यह तिरोधानशक्ति के रूप में सक्रिय होती है ४ 





१ यथा न्यग्रोधवीजस्थ शक्तिरूपी महाद्र म । 
तथा हृदयवीजस्थ विश्वमेतत्तचराचरम ॥॥ 
क्षेमराज पराप्रावेशिका पृ० ११, काश्मीर सस्कृत ग्रथावली १५, श्रीतंगर, १९१८ 
२ शैवागमाश्च ये चाये कामिकाद्याश्चतुविधा । शिव पु० वाय० उत्तर० ३१-१६६ 
३ वी० पराज्जोति शैव सिद्धातत, पृ० ४८ 
४ एस» दासगुप्त ए हिस्ट्री भॉफ इण्डियन फिलासौफी जिल्द ५, 


१२४ (प्रज्ञा प्रदीप 


प्रत्यभिषा दर्शन ओर सिद्धांत हाव दर्शन दोनो आगममुलक दर्शन हैं यद्यपि दोनों बेद वी 
प्राचीनता और प्रामाणिवता यो स्वीवारते हैं एव उनसे प्रभावित हैं। पाशुपत दशन वेदमूछक होने पर 
भी आगमो के प्रति ऋणी है ।॥ तोनो दर्शन तीन तत्व के सिद्धान्त पर आधारित हैं--पशु, पाश, पति। 
पूर्वोक्त तीनो दर्शनों के परमतत्व शिव हैं। तीनो दार्शनिब' मतवाद अद्वत शैव दर्शन वे समथक हैं। परतु 
स्थानीय प्रभाव, परम्पराविशेष वा पोपण तथा सम्प्रदायविशेष वी प्रवृत्ति थे कारण तीनो दशनो का विवास 
पृथया पृथव रूप में हुआ है। सिद्धांत शैव दर्शन पर शैवागमों का प्रभाव सर्वाधिक है। इनमें से कुछ 
ससस्‍्यृत में तथा आय तमिल भाषा में लिखे गये हैं। बाश्मीर में विकसित प्रत्यभिषा दर्शन में चिन्तनात्मक 
पक्ष प्रबल है। पाशुपत शैव दर्शव विसी स्थानविशेष से जुडा नही है। वेदमूलव' इस दर्शन का प्रभाव 
भारत के लगभग सभी प्रदेशों में है। इसके जीवर्त उदाहरण शैव पुराण हैं। जंसा कि पहले बहा जा 
चुवा है, लगभग सभी शैव पुराणों में पाशुपत दर्शन विषयवः सामग्री उपलब्ध होती है। # 





१ शैवागमों हि द्विविध श्रौतोडभ्नौतश्च सस्‍््रेत पृ० १५७ 
श्रुतिसारमय श्रौतस्वत-बइतरोमत ॥॥ 
स्वत भो दशाघा पूव तथाष्टादक्षघा पुन । शिव पु० वायवीयपूव-३ १-११-१२ 


प्रज्ञा भदोप/१२४ 


उ्याकरण-दर्शन 
डॉ० उमाशकर हर्मा ऋषि 


सस्दृत व्यावरण दास्प्र न बेब भाषा वा व्यावहारिय' विज्ञान अपवा शुद्ध प्रयोगों भी शिक्षा 
देगेवाला शास्त्र है अपितु प्राचीन भारतीय मनीवियों ये द्वारा यह दर्शन वे घरातछ पर पहुचा दिया गया है। 
इसका स्वत'भ तत्वदर्शन तो है ही, अय दार्शनिव मम्प्रदापों पे समान यह भी मोशेशास्त्र बहा गया हूँ 
जिसम शब्दब्रह्म की उपासना के द्वारा मोक्ष अर्थात परम पुरुषाय वी प्राप्ति बतछायी गयी है। महाभारत रै 
धा त पव मे ब्रह्म वे दी भेद क्ये गय हैं -- शब्दबह्य और परवदा । दाग्दबह्य में पारयत व्यक्ति ही पर्नह् 
शो ब्राप्त कर सकता है (! प्तरजलि ने इसे समी चाता या आपार और समवयवर्त्ता बहा है--सवबंद 
पारियद हीद शास्त्रम ३ यही वारण है विः इसमे विविध सतो वा विचार किया जाता है तथा बेचारनिय 
पढ़ति का आश्रय लेकर उनमे समन्वय दियाया जाता है। भत्‌ हरि ने भी व्याकरण को अपवग वा द्वार एव 
वाणी के मलो की चिकित्सा विधि के साथ सिद्धि के सोपाना में प्रथम वतलाया है १ मोक्त चाहने वाला 
के लिये व्याकरण-शास्त्र जत्यधिव ऋजु राजमाग है जिस पर सभी चछ सवबत हैं, धम, सम्प्रदाय, जाति, 
वर, क्षेत्र, उपासना पद्धति आदि की क्षुद्र मीमासा वा यहाँ बोई स्थान नहीं। 

शब्दत्रहा की उपासना वे कारण व्याकरण दषन वा सम्व घ नादोपासना वे अय झास्त्रो दें साथ 

बहुत ही निकट का है। ये शाम्त्र हैं--मगीत, साहित्य (वाब्य तथा वाव्यशास्), मत्रशास्त्र ( तञविद्या) । 
इन सभी दाससत्रो में शब्द के विविध रूपो वा विवेचन विश्लेषण हाता है। इनती पद्धतियाँ पथक हृथह है 
जि तु सबके लक्ष्य एकत्मव हैं--शब्दप्रहम वी प्राप्ति( इस दुष्टि से व्यावरण दर्शन इनका संहीमय है 
तथा विपय-वस्तु के लिए व्याकरण इनका उपयोग भी वरता है। 
साहित्य 


व्याकरण दर्शन का साहित्य विविध मानक प्रथो मे बिखरा हुआ है। पाणिनि मे जिस 5 
ससस्‍्हृत व्यावरण वा सुव्यवस्थित रूप आरम्भ होता है, उसी प्रकार व्याव रण-दर्शन का भी स्पष्ट रूप उर 





१ भसहाभारत [गीताप्र स), शासिपत २७०११ २ 
दे ब्रह्मणी वेदितब्ये शाब्दबरह्म पर च॑ यत ; 
दा दप्रह्मणि निष्णात पर ब्रह्मधिगच्धति ॥॥ 
२ पतमल्जलि महाश्ाष्य २:११५५ 
३ भरत हरि--वाक्यपदीय १११४।११६ 
तदद्वारमपदगस्ध वाहइमलाना चिकित्सितम । 
इृदमाध प्रदश्थान सिद्धिसोपानपरणाम ! 
इय सा माक्षमाणानामणिद्या राजपद्धति ॥ 


१२६ /प्रज्ञा प्रदीप 


ही प्रवृत्त होता है | वैसे वंदिक प्रपो में भी इस विषय की स्फूट सामग्री प्राप्त होती है। ऋग्वेद के 
वाकसूक्त (१०/१२५) में वाणी वी स्व्यापकता दिसायी गयी है। वाणी के विश्लेषण से सम्बद्द वई 
ऋचाएं ऋग्वेद में आयी हैं । इससे ज्ञात होता है दि तत्त्वजिज्ञासा बे! समान वाक की जिज्ञासा वा भी 
आरम्भ ऋग्वेद-काल में ही हो चुता या! ब्राह्मण प्र थो में तो इसवा पर्याप्त विकास मिलता है। तैत्तिरीय 
सहिता (६/४/७/३) में इृद्र के द्वारा व्यावहारिक उपयोग के लिये वाणी के विभाजन (व्याजृति) की 
क्या मिलती है। गोपय ब्राह्मण (१(१(२४) में ओवर का विवेचन करते हुए प्रश्न उठा है कि इसमे कौन 
घातु है, कौन प्रतिपदिक है, नाम और अख्यात कौन सा है, लिय, वचन, विभक्ति और प्रत्यय कौन है ? 
वस्तुत उपलब्ध सामग्री में व्यवस्था वी दृध्टि से पाणिनि (५०० ई० पू०) के सृत्रो में व्याकरण 
दर्शन वी प्रथम सामग्री है। व्यावरणदर्शन ये परवर्ती लेखकों ने तो यहाँ तक कहा है कि इस दर्शन मे जो 
बुछ भी है, सबका निर्देश सूत्रों मे ही है, उदाहरण अवश्य ही दूसरा वे! लिये जाते हैं।! व्याकरण दर्शन 
के व्यावहारिक तथा पारमाथिक दीनो पक्षों से पाणिनि मा पूर्ण परिचय था जिसे उनके सूत्रों से जाना जा 
सकता है। पाणिनि वे! समकालिक आचाय व्याडि मे अपने वाल में विकीण व्यावरण दर्शन के वाक्यां का 
संकलन वरवे 'सम्रह नामक ग्र थ लिखा था जी अब अनुपलब्ध है कितु उसवे स्वरूप वी चर्चा पतज्जलि 
के महाभाष्य, भतृ हरि के वाक्यपदीय तथा अय परवर्ती ग्र था मे हुई है। 'सग्रह' के जो उद्धरण अभी 
उपलब्ध हैं उनसे पता लगता है वि इस भ्राथ में प्राइत और वेकृत ध्वनि, वण, पद, वाव्य, अथ, सम्ब ध, 
शब्द वी नित्यता- अनित्यता इत्यादि विविध विपया पर विचार कया गया था। वात्यायत (३४० ई० 
पू०) के वातिकों मे भी विविध रुफुट विपयां का समीचीन विवेचन है । विशेष रूप से उनके वातिक 'सिद्ध 
शब्दायसम्बधे! (घब्द, अर्थ और उनके सम्बाघ--य तीनो सिद्ध या तित्य है) म समस्त व्याकरण दशन 
पुञ्जी भूत हो उठा है । 
पतज्जलि (१५० ई० पू०) वा महाभाष्य भी समस्त दार्शनिक थि तनां का अभीष्ट सुल्यावन 
करने वाला ग्रथ है ।१ इसे भतृ हरि ने व्याडि वे' 'सग्रह' का प्रतिनिधि कहा है ।१ सम्भवत यही वारण 
रहा होगा कि पतञ्जलि के महाभाष्य मे सग्रह वी सारी स्थापनाए' मताथ हो जाने के' कारण मूल 'सग्रह! 
प्रग्य उपेक्षित होते होते लुप्त हो गया होगा । भेतृ हरि (४५० ई०) का वाक्यपदीय वास्तविक अथ' मे, 
व्यावरण दर्शन का प्रथम उपलब्ध ग्र थ है जिसम शब्द शास्त्र को दार्शनिक आधार पर ही देखा-परखा 
गया है । पाणितिं गौर पंतअ्जलि के लिए व्याकरण-दर्शन विवेचन का अग्रमात्र है, भले ही महत्त्वपूण अग 
हो, क्तु भव॒ृहरि के लिए तो शब्द दशन ही एकमात्र विवेच्य है। व्यावरण को एक व्यवस्थित दर्शन कय 
रूप पहली बार भतृ हरि ने ही दिया जिसम वाक के व्यवहार पक्ष से लेकर ध्ादब्रह्म तवः वे सोपान अत्यात 
स्पष्ट हैं। उनके वावयपदीय में तीन काण्ड है जिहे क्रमश प्रह्मकाण्ड, वावयकाण्ड और प्रवीणकाण्ड कहते 





१ मल्लवादि क्षमाश्रमण रचित द्वादतारनयचक्र की “यायागमानुसारिणी व्याख्या (7० ५३६) में 
उद्धरण--सू्रप्वव हि तब्सव यदवृत्ती यच्च वबातिक । 
उदाहरणम-यस्‍स्य ॒प्रत्युदाहरण पच्चा ॥॥ 
२ भरत हरि--वावयपदीय २४८४५ 
इतेडथ पतञुजलिना गुरुणा तीयथदर्शिना । 
सर्वेधा यायवीजाना महाभाष्ये निवाधने ।। 
३ उपरिवत, शा४्द८ सग्रहप्रतिक्ज्चुके 


प्रज्ञा प्रदोप(१२७ 


है। आतिम काण्ड चौदह पृथव पृथक समुद्र शा में बिभक्ता है जिनमे जाति, द्रव्य, सम्बंध, ग्रुण, दिकू, 
साधन क्रिया, काल, पुरप आदि विपया पर दार्शनिव दृष्टि डाली गयी है। वाक्पप्रदीय में बुठ १६४६० 
वारिकाएं है जिनमें ब्यावरण दर्शन वी सर्वा गपूण व्याश्या है। 

परवर्तीयुग में व्याकरण दर्शन से सम्बद्ध बई ग्रथ लिसे गये जिनम कोण्डमट्ट-रखित वेयाव रण भूषण, 
नागेशभट्ट रचित वैयाकरणसिद्धा-तमण्जुपा (छोटे-बडे तीन सस्वरणा मे प्राप्त), स्फोटवाद आदि महत्त्वपूण 
है। ये ग्रथ १७वी शताब्दी ई० में लिसे गये थे | व्यावरण-दर्शन को प्रारम्म से ही विरोधिया का आश्षेप 
भेलना पडा । अपने शब्दनित्यत्ववाद की नैयायिकों से, स्फोटवाद वी याय-मीर्मासा-वेदा त॑ से तैथा वाक्य 
विपयक सिद्धात की रक्षा 'याय और मीमासा से इहे करनी पडी । इस वाद विवाद का परिणाम यह 
हुआ कि दूसरे दर्शनों में भी भाषा की मीमासता पर्याप्त रूप से हुई तथा इस विषय का साहित्य विसी एवं 
दर्शन के समस्त वाइमय वी अपेक्षा अधिक परिमाण का हो गया । 

“याय-दर्शन में शब्द-प्रमाण के असगंत भाषा-दर्शन पर व्यापक विचार हुआ। नसव्य-न्यॉय ने जब 
अपना मुख्य प्रतिपाथ प्रमाण-विवेचन वो ही बनाया और इस क्रम मे भाषा मे अभिव्यक्ति की सूद्षम अर्क्षिया 
अपनायी तब स्वभावत तत्त्वचिन्तामणि का शब्दसण्ड, शब्द-शक्तिप्रवाशिका, व्युत्पत्तिवाद, शक्तिवाद जंसे 
“यायास्त्रीय ग्रयो की रचना हुई। ये ग्रथ मूलत शब्द को अनित्य मानने के कारण भाषा वे बहिरग पर 
हो विवादों मे उछभे रह, व्याकरण दर्शन कौ तत्त्वश्चास्त्रीय गम्भीरता मे नही उतर सके। फिर भी इन 

ग्रन्थों मे क्ये गये आक्षेपों से व्याकरण-दर्शन वो रक्षा के लिए कोण्डभट्ट, नागेश आदि वो अत्यधिक भ्रयोर्स 
करना पडा । उधर मीमासा-दर्शन शब्दनित्यत्व का समथक होने पर भी वाक्य के घटक तत्त्वों के विवेचन 
मे व्यावरण-दर्शन का आरम्भ से ही विरोधी बना रहा । विशेष रूप से स्फोट के खण्डन के लिए वह बहू 
ही मुखर रहा । परिणामत उस दर्शन में साहित्य का परिमाण बहुत बढ गया। बुर मिलाकर ससस्‍्टीँं 
भाषा में भाषा-दर्शन के विवेचन के लिये मौलिक ग्रन्थों की ही सख्या सौ से अधिक होगी, दीका प्र थो शी 
तो बात ही अछरूग है । 


सिद्धान्त 


माधवाचाय ने अपने सवदर्शनसग्रह मे सवप्रथम प्राणिति दर्शन के अत्गत व्याकरण दर्शने कोअय 
दर्शनो के मध्य प्रतिष्ठित किया है । उसमे परमतत्त्व के रूप में स्‍्फोट नामक अवयव रहित नित्य शब्द वो 
हो ब्रह्म कहा गया है, वही जगत का आदिकारण है ।१ इसका निरूपण भतृ हरि ने वाक्यपदीय के प्रथम 
इलोक में ही किया हैर कि वह अनादि, अन-त, अक्षर (नित्य) शब्दतत्त्व के रूप म ब्रह्म ही है, वही जा 
वी विविध वस्तुओ के रूप मे प्रतिभासित होता है (विवतले) तथा जगत वी समस्त प्रकियाएं (व्यवहार) 
उसी झब्दब्रह्म के कारण प्रवृत्त होती हैं। जिस प्रकार अद्द तवेदा.त-दशन मे समस्त जगत तथा उप 
वाले व्यवहार अद्वितीय ब्रह्म के विवत (अतात्तिवक प्रतीति भात्र) माने जाते हैं, उसी प्रकार व्याव रण दर्शरे 





१ माधवाचाय सवदशनस प्रह (बोखम्बा विद्याभवन सस्करण, १९८४), पृ० ५०४ 
जगन्निदान स्फोटाख्यों निरवयवों नित्य शब्दों ब्रह्म वेति हरिणाभाणि ब्रह्मकाण्डे । 
२ वाक्‍्यपदीय १॥१ 
अनादिनिधन ब्रद्मा शब्दतत्त्व तददी रम्‌ । 
विवतते$थभावेन प्रक्रिया जगतों यत ॥ 


१२८[४शा प्रदोप 


भी एकमात्र स्फोट रूप शब्दब्रह्म को पारमायिक मान कर उसीसे विवत के रूप में समस्त अर्थों की 
उपपत्ति करता है। शब्दब्रह्म मे भी नाना पदार्थों को उत्पन्न करने की शक्ति है यद्यपि वह ब्रह्म मूलत 
एक है, पायव्य-शू य है । शक्ति वे अतगत भेदो की सत्ता निहित है । इसी से जगत के व्यावहारिक भेद 
प्रवठ होते हैं । यह भेद पारमाधथिक या वास्तबिव' नही होता, भेद की प्रतीति ही होती है ! उदाहरण के 
लिए शब्दग्रह्य वी वालशक्ति उसवी व्यापक दाक्ति का एक अश है, इस शक्ति के आधार पर पदार्थों के जन्म 
सत्ता, परिवतन,, वृद्धि, छास और विनाश--इन छह विवारों की व्यवस्था होती है ।॥ इसलिए शब्द ब्रह्म 
के नित्य होने पर भी इन तियाओ के रुप में पुर्वापर क्रम तथा अनित्य व्यापारों की व्यवस्था हो पातो है । 
इसी प्रवार शब्द-ग्रहम की अनेक द्क्तियाँ भाषा के प्रयोगा में प्रकट होती हैं । 
जिस प्रवार तरग, बुद्युदू, आवत आदि जल के विकार रूप में पृथक पृथक जाने जाते है किन्तु 
मूलत जल ही है, उसी प्रकार समस्त जागतिक पंदाथ शब्दब्रहमम के विकार होने से ग्रहमरूप ही है। अनःत 
शक्तियो से सम्पन्न होने पर भी दाब्दबहम एक ट्मक तथा अद्वितीय है। उसी का उ'मेष और निमेष यह व्यक्त 
भौर अव्यक्त जगत्‌ है । शब्दब्रह्टम को ही प्राचीन ग्र'थो मे 'वाक्‌' कहा गया है । यही सभी विद्याओ और 
बलाओ का बोध कराती हैं, इसी वाक से अनुगृहीत होकर वस्तुविभाजन होता है ॥१ यह वाक सभी प्राणियों 
में चेतना शक्ति है, यही वाह्य छोवव्यवहार का साधन है तथा आततरिक सुख दुख का भी ज्ञान कराती 
है। ऐसा कोई भी दृष्टा'त नही जहाँ वाणी का अतिक्रमण करके चत"य विद्यमान हो । प्राणियों के काय 
सम्पादन में वाक की शक्ति का व्यावहारिक महत्त्व सदा दिखायी पड़ता है। शब्द की अपरिमित शक्ति का 
प्रतिपादन भरत हरि से इन शब्दा भें किया है-- 
ने सोइह्ति प्रत्ययो छोके ये शब्दानुगमादते । 
अनुविद्धभिदव ज्ञान सव बाब्देव भासते॥ 
(वाक्यपदीय १/१२३) 
अर्थात्‌ ससार मे ऐसा वीई चान नही है जो धाब्द की सहायता के बिना अवस्थित हो । समस्त शान शब्द' 
से अनुविद्ध होकर (जुडे रहकर) ही प्रतीत होते है । इस प्रकार शब्द ब्रह्म ज्ञानमात्र को व्याप्त करता है। 
तात्पय यह है कि सभी पदाथ चाह वे धट, पट आदि के रूप में बाह्य हां या सुख, दुख, ईप्यों, ज्ञान आदि 
के रूप मे आतरिक हो, क्सी न किसी नाम से जुडे ही रहते हैं। नाम से रहित अथ की कल्पना भी नहीं' 
होती । नामकरण शब्द का ही शक्ति विशेष है, परिणाम है। निविकल्प नान मे भी शब्द का आभास 
होता है--यह वेयाकरणों का सिद्धा त है। इस प्रकार शब्द ब्रहम वी व्यापक्ता का प्रतिपादन बैयाक्रण 
लोग भनेक प्रकार से करते हैं । 
शब्द-बरटम वा विपरिणाम दो रूपो मे होता है--शब्द और अथ । यद्यपि दोनों में व्यावहारिक 
भेद है तथापि परमाषत दोनो एक ही मूल वे' दो रूप हैं। वह भूल ही सफोट है जहाँ कोई भाषाशास्तीय 
प्रतीक साथक रूप में व्यवस्थित होता है | स्फीट का व्युत्पत्तिज य अथ है--अथ को प्रनाशित करने वाला 





१ वाक्यपदीय १/२ एक्मेव यदाम्तात भिन्न शक्तिव्यपाश्रयात । 
अपृथवत्वेषपि शक्तिभ्य पृथक्त्वेनेव वतते ।॥ 
२ यास्व निरुक्‍त १/३२ पड भावविकारा भवतीति वार्ष्ययणि । वाक्यपदीय १/३ भी देखें। 
३ वाक्यपदोय १/१२४५ सा सवविद्याशित्पानां कछाना चोपब धनी । 
तदशादभिनिष्पन्न सब वस्तु विभज्यते ।। 


प्रशा प्रदोष/१२९ 


तत्त्व (स्फुटति प्रवाशतेथों यस्मात्‌--अर्थात जिमसे अर्थ वा प्रवाशन हो वह स्फोट है) स्फोट नी मायता 
वी पृष्ठभूमि मे दो तथ्य महत्त्वपूण हैं-- असण्डता तथा त्रमहीनता ) जिन भाषिव प्रतीवों से अथ का वीध 
होता है। वे अखण्ड है। असत्य माग पर चलवर हम उनमे सण्ड मान लेते हैं विन्तु वास्तव में वे प्रतीव 
(चाहें वाक्य हो या पद) अखण्ड हैं। असण्ड होने वे' गारण ही उनके तथाकथित अवयवों में परस्पर श्रम 
(पौवापय ) का प्रश्न ही नही उठता । स्फोट वे रूप में स्वीश़त नित्य शब्द अपनी अतरग अवस्था में अल्ण्ड 
अथ के साथ एकाकार रहता है । उच्चरित ध्वनियों से वही अभिव्यक्त हो जाता है तब सामाय व्यक्ति वो 
अथबोध होता है। पतजजलि ने महाभाष्य वे आरम्भ में शब्द वा स्वरूप समभाते हुए इस पक्ष को स्पष्ट 
किया है--'गौ' इस मे शब्ट कौन सा है ? जो उच्चरित ध्वनियों से अभिव्यक्त होवर गछवम्बल (सास्ता), 
पुच्छ, ककुद (कथे का मासपिष्ड), खुर तथा सीग धारण बरने वाले गो-व्यक्तियों का बोध वराता है वही 
दाब्द है ९ पतरजलि इस प्रसग मे एक अ-य मत भी दते हैं वि अथ वी प्रतीति कराने वाली ध्वनि भी 
शब्द है ।९ 

यही शब्द के दो पक्षो की पल्पना होती हैं--नित्यत्व या पारमाधिक पल एवं वायत्व या लौविंक 
पक्ष । पहला पक्ष सत्य है और दूसरा पक्ष केवछ व्यावहाश्वि' होने के कारण मिध्या है। संसार मं मिथ्या 
व्यवहार करते-क्रते ही क्रमश सत्य की स्थिति प्राप्त होती है। व्याकरण का व्यावहारिक पक्ष प्रकृति 
प्रत्यय, वण, पद, वाक्य आदि का पृथक-पृथक विवेचन करता है--यह सव असत्य ही है। कितु इसके 
बिना हमारा काय नहीं चल सकता क्योकि हम सहमा सत्य वी प्राप्ति नही कर सकते, अखण्ड स्फोट को 
नही जान सकते । व्यावहारिक भिथ्या उपायो को सीखकर क्रमश हम इतमे योग्य हो जाते हैं वि अखण्ड 
वावय का बोध करने लगें ३ 

यद्यपि व्यवहार पक्ष (काय शब्द) मे वण, पद, वाक्य--इस क्रम से सीखने की प्रश्नियां चलती है 
तथापि व्याकरण-दर्शन केवल अखण्ड वाक्य को सत्य मानता है, वाक्य के तथाकथित अवयब परे और पर्द 
के अवयव वण या उनके भी अवयवो की कल्पता सवया असत्य है ।॥ मीमासक लोग शब्द वी नित्यता 
स्वीकार करके उसे वर्णात्मक मानते हैं। वण ही पद और वाक्य दोनों है।£ वेयाकरणा की सिद्धांत 
असण्ड वावय का है। फिर भी व्यवहार-दशा मे पद या वर्ण की उपेक्षा नहीं वी जा सकती । स्फोर्टा त्मव 
शब्द का ग्रहण भी तो प्राइृत (मौलिक) ध्वनियों से ही होता है | ये प्राइत ध्वनियाँ नाद भी बहलाती हैं । 
नाद व्यजजव होता है और स्फोट व्यड ग्य है। यह शब्दनित्यत्ववादियों बा मत है । अथ यह हुआ कि उच्चरित 
ध्वनियों से ही स्फोट की अभिव्यक्ति होती है। इस प्रकार स्फोटात्मक शब्द नित्य होने पर भी सदा बाद 
ही नही होता रहता । वह उच्चरित ध्वनियो के द्वारा अभिव्यक्त होकर ही अथ का प्रकाशन करता है । 





नदी 


पतज्जलि महाभाष्य, आहिक-१, पृ० ४ (मोत्तीलाल बनारसीदास का सत्व रण) । 
२ उपरिवत, पृ० ४--अथवा प्रतीतपदाथको छोके ध्वनि शब्द इत्युव्यते । 
वाक्यप्रदीय २/२४० उपाया शिक्ष्यमाणाना बालानामुपलालना । 

असत्ये वत्मनि स्थित्वा तत सत्य समीहते । 
४ वाक्यपंदोय १७३ पदे न वर्णा विद्यते वर्णेष्ववयवा न च । 

वावधात्पदानामत्य_ त प्रविवेको न कश्चन ।। 
५ मोमासादर्शन-शाबरभाष्य १/१/५ (हिंदी व्याख्या सहित चौसम्बा मस्करण), 7० ३९ 5:39 
राण्येव पदम । 


न्प्ध 


१३ ०|प्रज्ञा प्रदीष 


स्फोट का व्यायहारिक अर्थ 


भतृ हरि ने भाषा के तीन पक्षो वा विश्लेषण स्फोटवाद के प्रसग से विया है --(के) बेकृत ध्वनि--- 
यही ध्वनि वक्ता के द्वारा उच्चरित होती है, श्रोता के द्वारा सुनी जाती है। इसमें स्वर का आरोह-अवरोह्‌ 
बलाघात आदि सब कुछ आ जाता है। व्यक्तियों के उच्चारण भेद भी इसी मे निहित है। (ख) प्राकृत 
ध्यति-ध्वनि का यह मोलिक रूप है जिसे हम प्रतिनिधि ध्वनि कह सकते हैं। यही नाद है । इस ध्वनि को 
देकत ध्वनि प्रकट करती है । इस स्तर पर उच्चारण-भेद समाप्त हो जाते हैं, उनमे एकक्‍्रूपता रहती है । 
वक्ता और श्रोता दोनो ही इस ध्वनि का स्वरूप जानते हैं। भले ही वक्‍ता अपने संस्कार या वाम्यत्र मे 
दोपषा के कारण सही उच्चारण नही कर पाये, फिर भी वह जानता है कि क्सि ध्वनि का वह उच्चारण 
कर रहा है| श्रोता भी उस व्यक्िदोप से युक्‍त वंशत ध्वनि के भीतर निहित प्राइृत ध्वनि को समझ 
जाता है। वर्णों का क्रम इस ध्वनि मे भी रहता है। इस प्रकार प्राकृत ध्वनि सामाय अभिव्यक्ति की 
ध्व'यामक आइति है जिसमे कालगत पौर्वापय बना रहता है ।१ (ग) स्फोट--यह अखण्ड भाषिक प्रतीक 
है जो अथ की इकाई तो है क्तु इसका न उच्चारण हो सकता है न लेखन ही। इसे प्राकृत ध्वनि 
अभिव्यक्त करती है। इसीलिए प्राकृत ध्वनि को अभिव्यज्जक और रुफोट को अभिव्यग्य कहा जाता है । 
सच पूछे तो यह प्राकृत ध्वनि ही है कितु उसे अखण्ड, सार्थक भाषिक प्रतीक के रूप में कल्पित किया 
गया है। इसीलिए स्फोट के दो पक्ष-हैं-अभिव्यजक तथा अभिव्यग्य । ये क्रमश शब्द और अथ कहे जाते 
हैं। थे दोनो ही बुद्धि मे स्थित हैं, वस्तुनिष्य नहीं । इसी दृष्टि से स्फोट भी आतरिक तत्व बहलाता है 
जिसे ध्वनियो के द्वारा प्रकट क्या जाता है । स्फोट की अभिव्यक्ति का अभिप्राय है अथवोध होना । यह 
अथ अखण्ड और क्रमविहीन होता है--पही सफोट का आयह है । 


सफोट का आध्यात्मिक अर्थ 


ऊपर वहा जा चुका है कि व्याकरण दर्शन झब्द ब्रह्म को सर्वोच्च सत्ता था परमतत्व के रूप में 
स्वीकार करता है, उसी से ससार वी सारी प्रत्रियाएँ प्रवृत्त होती है। इस प्रसम मे वेयाक्रणो ने स्फोट 
को आध्यात्मिक परिधान देकर विवेचित क्या है । अपने इस अथ में स्फोट ही परमाथ सत्‌ है, यही जगत्‌ 
रूप में, साधारण कायशब्द के रूप मे, विवत प्रकट करता है, स्फीट-दर्शन ही वाक का दर्शन है। नित्य 
सफोट, वाक और शब्दब्रह्म तीनो पर्याय है जा क्रमश पुहिलिग, स्त्रीलिंग और नपु सक लिंग मे अवस्थित हैं। इनसे 
समस्त जगत के सभी क्ायशब्दो के व्याप्त होने की स्थिति अनुभवसिद्ध है। वाक अपने नित्य रूप से उतर कर 
क्सि प्रकार बंकृत ध्वनि तक पहुचती है इसे समभाने के लिए व्याकरण दशद में वाक (वाणी) के तीन रूपो 
की कल्पना भतृ हरि ने की है-पश्य ती, मध्यमा और वंखरी ।4 इस त्रविध्य मे कश्मीर शैवागम मे, 
भतृ हरि के धाद के लेखको ने 'परा' नामक वार्णीं को जोडकर चार भेद कर दिये। यह चातुविध्य वाऊुक्रम 
से व्याक्रण-दर्शन में भी स्वीक्षत हो गया । यह बात अवश्य थी कि शैवागम को आधार न बनाकर 
वयाकरणो ने तत्र-ग्राथो वेट आधार पर इनका विवेचन क्या । नाग्रेशभट्ट ने अपनी रूघुमज्जूपा तथा 
परमलघुमज्जूपा मे ऐसा ही किया । 





१ डॉ० के० कु जन्नी राजा-इण्डियन ध्योरीज ऑफ मीनिड (मद्रास, १९६९) 7० १२० 
२ वाक्यपदीय १/१४३ वेखर्या मध्यमायाश्च पश्यत्याश्वेतदद्भुतम । 
अनेक्ती थ भेदाग्रास्त्रय्या वाच पर पदम ॥। 


प्रज्ञा प्रदोष/१३१ 


वाणी कौ अवस्थाओं मे! वणन में स्थूट से मुद्षम गी ओर जाना ही सुकर है । 

बक्षरी-भतृ हरि वे अनुसार बैसरी सभी प्रवार मे अभिव्यक्त द्वाब्दा मा प्रतीक है। साथव 
ध्वनि या निरधव ध्वनि हो, शुद्ध या अशुदध शब्द हो, कसी याद्यय-्र गी ध्वनि, प्रहति के विविध उपाटाना 
से प्राप्त ध्वनि हो--सब वैसरी है। इसलिये इसबे अनत रूप हैं। यह बायरप भी है, व्याप्रारत्प भी। 
निरधव ध्वनिया को घदभेद भ रप सबते हैं, याणी थे भेद ये नही हैं! फिर भी गौण रूप में या अपवाद॑ 
से इह वैसरी वहा गया है १ 'बैसरी' वियर हब्द से निष्पन्न है जिसके अनेक अध विये गये हैं । विसर 
शरीर, शरीर और दा द्रया वा सघात । इनस उत्पन्न थाणी बेसरी है। जमरथ वे अल्ड्भार सवस्व की 
टीका में वि (विशिष्ट), खे (आया, मुसरुप आवाडा), र (राज ग्रहण मरना) *-४इस एवाक्षर क्रम से 
विखर वा अथ किया है प्राणवायु वे' सचार से विशिष्ट वर्णोच्चारण । उससे अभिव्यक्त बाधी बेपरी है । 
स्थिति जो भी हो, वेसरी वाणी का वक्ता और श्राता दोनो ही ग्रहण परत हैं। व्यावरण वे बाह्मपक्ष की 
दृष्टि से इस वाणी वा सर्वाधिक महत्व है । 

भध्यमा--यह 'अ त सनिवेटिनी' वाणी है। यह सूक्ष्म प्राणशक्ति से सचालित हीती है । इसका 
उपादान केवल बुद्धि है। वक्ता वी बुद्धि में शब्द क्रमरुप से प्रतिभामित होते हैं तु मध्यमा वाणी म परम 
और अतन्नम दोनी रूप हो सकते हैं। थि तन वे क्रम म मध्यमा वाणी ही रहती है । इसमे उपाधु (मौत 
भाषण) तथा परमोपाशु (”ाब्द वा बुद्धि मे ही रहना) ये दो रूप हो सकते हैं। इस वाणी को थ्रोता या 
कोई दूसरा ग्रहण नही कर सक्ता--यह स्वमवेध् ही होती है । योगिया में ऐसी घक्ति होती है जो दुसरों बे 
चितन को पढ लेती है । 

पश्य ती--वाणी का यह अत्यात सूक्ष्म रूप है। इस अवस्था में शब्दत्रम वा परूणतया उपमहार 
हो जाता है । यह अवस्था लोक व्यवहार से ऊपर की है! भतृ हरि ने इसे चला और अचला भी वहां है । 
शब्दात्मा वी अभिव्यक्ति के कारण यह गतिशीछ द्दीती है । अपने स्वरूप मं स्पदरहित होने के कारण यह 
अचला भी हैं। अशुद्ध शब्दो से सवथा असपृक्त होने वे वारण पश्य ती बाक को “विशुद्धाट वहा जाता है। 
यह वाणी ज्ञाता और ज्ञय के आकार से शूय, बालबृत तथा देशढृत क्रम से रहित तथा शदास से 
ससृष्ट भी है। मृलत यह स्वप्रकाश, नमरहित तथा सविद-रूप होती है । 

परवर्ती वयाकरणों ने शेवागम से प्रभावित होकर “परा' नामक सृध्म अवस्था को भी अंत हैँ 
स्वीकार कर लिया | बश्मीर शैवाग्रम मे परावाकू, चिति-स्वरूप, नित्य तथा महासत्ता वे रूप मं मानी गयी 
है । वह परमात्मा (परमशिव) का हंदय है । आगमो मे अनाहत शब्द से जिस महान विशव्यापी थे 
व्यापार का बोध होता है, वही परा वाक है )३ यह रहस्थात्मक वाणी है। झब्ट वे अभिषेयां के प्रति 
आय वाणिया पृथक पृथक है कितु परा वाणी मे समस्त अभिधेय एक्रूप रहते हैं वहा उनका कैंस भी नही 
होता है। इस प्रकार इमकी तुलना मयूराण्डरस से की जाती है जिसमे विभिन्न रग अपने अव्यक्त रूप ने 
निहित रहते हैं। ये ही अभिव्यक्त होकर वणभेदो के रूप मे दिखायी पडते है। भत्तृ हरि वीं पश्यती 





१ बृपभदेव वाक्यपदीयटीका ११४३ ननू वाचो भेंदकथनमेतत, न॑ तु घशब्दमात्र भेदकथनम । तत्क्थ 


शक्टाक्ष उपात्त । उच्यते--अथवादर्शनादिदमुपात्तम । 

२ जयरथ अलछकारसवस्व टीका, प्ृ० २ विशिष्ट खमाकाश मुखरूप राति गृहणाति इंति बिखर । 

३ डॉ० रामसुरेश त्रिपाठी-ससक्षत व्याकरण दशन ( राजक्मल भ्रकाक्नन, दिल्ली, १ ९७२ ) 
पृ७ ४९ | 


१३२]प्रज्ञा भ्रदोष 


ही शवागम में सूक्ष्मता वी दृष्टि से परा' कही गई है। वस्तुत ये दोनों ही वाणी रूप आनुमानिक तथ्य 
हैं और इसीलिए विभिन्न दर्शाता मे इनवे विविध स्वरूप सम्मव हैं । 

भतृ हरि का बारदर्शन स्घूल से सूुकष्म वी ओर गया है तथा अतत छक्तिस्वरूप प्रतिभा या 
महासत्ता पर आधित होता है। दूसरी ओर शैवागम गा वाग्दर्शन शिवश्क्ति पर के द्रत है। भतृ हरि वा 
विवेचन घामित मायता से तटर्थ और विचार-सौदय से पूण है। शैवागम पहले से प्रचलित धामिक 
मायताओ पर चलकर वागविवेचन वरता है । भठृ हरि 'पश्याती वाणी को छशब्ददर्शन का आधार बतलाते 
हैं, इसी में दर्शन वी सूक्ष्मता निहित है। 

नागेशभट्ट ने तत्र वा माधार लेबर इन वाणियों को विभिन्न चत्रो के साथ जोड दिया है। 
उनवे अनुसार मुलाघार-चक्र (बुण्डलिनो) में अवस्थित वाणी परा है, नामिचक्र में स्थित वाणी परश्यती 
हूँ, हृदय में स्थित वाणी मध्यमा हूँ और बण्ठ प्रदेश में समागत वाणी बेखरी है।१ तदनुसार परावाणी 
धब्दब्रह्म है जो स्प.दशू य बिदु वे रूप मे मूलाधारचक्र वे पवन से पवित्र है। पश्याती वाणी मन के द्वारा 
जानी जाती हूँ, इसे नाभितकः पहुचने वाली वायु अभिव्यक्त करती है। ये दोनो वाय-ब्रह्म योगियों की 
समाधि मे निविकल्पक तथा सविवल्पव ज्ञान वे विषय वहे जाते है। क्रमश हुंदय तक आने वाली से 
मध्यमा वाणी अभिव्यक्त होती है। यह विविध पदार्थों कै वाचक स्फोट वे! रूप में रहती है। यह 
श्रवण द्िय के द्वारा अग्राह्म है, सूक्ष्य होन के वारण जप आदि वे दाल मे बुद्धि द्वारा इसका ग्रहण होता 
है। सबसे अन्त में उच्चारण सस्थान तक समागत वायु के द्वारा विभिन्न अबयदी मे आधात क्ये जाने 
पर अभिव्यक्त वाणी बेंखरी कहलाती है जिसे अ.य लोग भी सुन सकते हैं । 

इस तातिव' व्याख्या कै अनुसार मध्यमा और वंखरी वे द्वारा एक ही साथ नाद उत्पन्न होता है। 
मध्यमा-नाद अथ के वाचव' स्फोटात्मन' शब्द का अभिव्यजद होता है जबकि वेखरीनाद सभी लोगो की 
श्रवण द्विम मात्र से ग्राह्म है किन्तु भेरी आदि के नाद के समान निरथव होता है १ वस्तुत स्फोदत्मक 
दाब्दब्रह्म मध्यमानाद से ही अभिव्यक्त होता है, वंखरी वाणी उसे स्पष्टतर कर देती है। नागेश कहते हैं 
कि वेखरीनाद अप्लि की प्रज्वलित करने के लिए फूत्कार के समान केवल मध्यमानाद बढाता है, मध्यमा- 
नाद ही सफोट वी अभिव्यक्ति करता है ।१ उसी से अथ का बोध होता है। इस प्रकार शब्दब्रह्म था स्फोद 
परा वाणी की स्थिति है। तन्रशास्‍्त्र मे परादि वाणिमा को क्रमश मूलाधार चक, स्वाधिष्ठान चक्र, 
अनाहत चक्र और विशुद्ध चक्र में स्थित कहा गया है। 

स्फोट की इस आध्यात्मिक व्याख्या से व्यावरण-दर्शन का रहस्यात्मक रूप स्पष्ट होता है। हम 
जिसे भाषा या व्याकरण वहते हैं वह शब्ददर्शन का अत्यल्प भाग है, केवल बाह्य रुप है।॥ उसकी 
पृष्ठभूमि में कितिता गहन मनोविज्ञान और दर्शव है, यह सक्षेप मे दिखाया गया है । 





१ नागेश परमलघधुमजूपा (बडौदा, १९६१) ५१०७ ७० 
परा वाडः मूलचक्रस्था पश्य ती नाभिसस्थिता । + 
हृदिस्था मध्यमा चंया बैखरी कण्ठदेशगा ॥ 
२- परमल्धुमजूपा, पृू० ७० वैखरीनादो ध्वनि सबलजनश्ोत्रमात्रग्राह्मो भेर्यादिनादवप्चिरथक ।) 
३ उपरिवत, पृ० ७६ उच्चारयितुस्तु युगपदेव मध्यमावेखरीभ्या नाद उत्पद्यतीे। तब बेखरीनादो बच्चे 
फ्त्कारादिव मध्यमानादोत्साहक , मध्यमानाद स्फोट व्यजयतीति झीघ्रमेव ततोई्थबोध । 
४ ऋग्वेद १/१६४/४५ तुदीय वाचो मनुष्या वर्दा त । 


प्रज्ञा पश्रदोप/१२३ 


व्याकरण-दर्शन का बाह्य रूप 


दब्दब्रह्म की अभिव्यक्ति भाषा में होती है जो मुख्यत उच्चरित रूप की है, गौणत वह लिखित 
रूप में भी आती है। भाषा वा उद्द श्य दूसरे व्यक्ति को वक्ता के अभिप्राय से अवगत कराना है। इसम 
आतर स्फोट ही समथ हैं क्यांकि वही वाचक है । आलन्तर स्फोट से तादात्म्य प्राप्त करके बाह्य स्फोट भी 
वाचक होता है। इसी प्रकार परमाधत अखण्ड होने पर स्फोट के भेद तथा खण्ड व्यावहारिक दृष्टि से 
करते है। मूल रूप से भाषा मे वाक्य का ही प्रयोग होता है जिसका अथ की दृष्टि से सम्व ध अखण्डवाउत 
स्फोट से होता है । व्याकरण शाहत्र का व्यावहारिक क्रियावलाप यही से आरम्भ होता है। वर्क्य वो पदो 
मे और पद को प्रह्ृति प्रत्यय में विभक्त करने के कारण ही इस शास्त्र को व्याकरण (वि+-आ न क न॑ हट + 
व्याइृत करना विश्लिप्ट करना) कहा जाता है। समूह से अश विशेष को पृथक करना भअपोद्धारर कहलाता 
है जंसे वावय से पदो का, पद से प्रकृति या प्रत्यय का । मानव ने सवप्रथम वाक्य का ही प्रयोग किया) 
अखण्ड वाव्य का अथ लोग अपनी प्रतिभा से करते थे । उस प्रतिभा (आ तरिक बुद्धि) मे वाक्य विश्लेषण 
का प्रश्न ही नही था, क्योकि पूरे वाक्य वी एकरस प्रतिपत्ति हाती थी ।१! इसीलिए मोमासको के द्वारा 
वाबयाथ बोध के लिए प्रवतित अभिहिता-वयवाद (पदो के अर्थों का बोध करके उनके परस्पर सम्बस से 
वाक्याथ का ज्ञान) तथा आ वताभिधानवाद (आवबित पदा से युक्त वाक्य वा ही पहले अथ जानना) जमे 
सिद्धाता का महत्व प्रतिभावादी वयावरण के लिए मही रह जाता । फिर भी वाक्य वी विश्लेषण तो 
करना ही हैं अयथा व्याकरण की प्रत्रिया निरथक हो जायेगी । 
वाक्य को पदो में विभक्त क्या जाता है तथा इन पदो में पारस्परिक भिन्नता दिस्ताने के लिए 

उनवा वर्गीकरण भी होता है। पदो के भेद को लेकर अनेवः मत है। कुछ लोग दो भेद (सुबत॑ तथा 
तिड"त) कहते है तो कुछ चार भेद (नाम, आख्यात, उपसग और निपात) के आग्रही हैं। हमें 

को पच्चम भेद मानते वाले लोग भी हैं ।१ पदा के अर्थो की व्यवस्था के लिए पदरुफोट माना गया हैं जो 
जाति और व्यक्ति के रूप में होता है, इसके अतिरिक्त अखण्डपदस्फोट भी माना जाता है| पदों वा भी 
विश्टेषण प्रद्ृति और प्रत्यम वे रूप में क्या जाता है। इनमे भी अर्थ की सत्ता मानी जाती है जिसे 
वणस्फोट कहा जाता है। इस प्रवार स्फोट का अधिकार क्षेत्र, अवास्तविक ही सही, वण से लेक र वाद्य 
तवः है। यही कारण है कि आठ स्फोट माने गये हैं जिनमे अखण्डवाक्यर्फोट मुख्य है। सेवते कर 
तिडत का विश्लेषण करने के क्रम मे कुछ सहकारी उपादान भी विवेच्य हैं जैसे--लिंगं, वचन, जे 
उपग्रह, साधन (कारक) इत्यादि | इसी प्रकार शब्दा वे निर्माण में कुछ बत्तियाँ मानी जाती हैं जगण 
बृत, तद्धित, समास, सनाद्य त तथा एक्शेप । ये सभी वत्तियाँ और उपादान सस्डेत भाषा वी दप्टि से 
विवेचित हुए हैं क्तु इसमे कुछ का इतना व्यापक विवेचन हुआ है वि उहह किसी भी भाषा ने प्रत्त में 
देखा जा सकता है । बस्तुत व्यावरण दर्शन ने एक और शिवादत दर्शन वी समाना वर अपना तत्वदर्शन 


24882 जिमा तो दूसरी ओर व्यवहार-जगत में आधुनिक भाषाविचान वी भी पर्याप्त अध्ययन साधरी 
दी है। 





१ वावयपदीय २/१ पर पुण्यराज वी टीका-प्रतिभाया त्वेररसैव प्रतिपत्तिरिति से ततर बाविदर्मिहिती 
“वैया३बितामिधानचर्चा । 


२ वाजयपटीय ३/११ द्विधा बंश्चित्वद भिन चतुर्पा पंच्धधावि वां । 
अपोदधुत्येब वावयेश्य प्रद्ृतिप्रत्ययादिवत ॥॥ 


१६३४/प्रशा प्रशोष 


व्यावरण दर्शन था सम्बघ व्यावहारिक धरातल से भी उतना ही है जितना सृष्टि वी व्यास्या 
से। धाब्दग्रह्म वी पारमायिवता वा प्रतिपादन करते हुए यह अय दर्शन सम्प्रदायो वे! समान मोक्ष को 
अपना छदय बतलाता है। शुद्ध भाषा ये प्रयोग से छोष-परलोक के सम्पन्न होने की वात जो पत्रणलि ने 
मही है ! वह भाषा दर्शन के अतस्तल वी दृष्टि से ही प्रेरित है। व्याकरण श्षास्त्र छोगो को व्यवहार 
पक्ष से साधु भाषा वा ज्ञान प्रदान वर अत म श्ब्दब्रह्म तव पहुँचा देता है जो मोक्ष का पर्याय ही है। ७ 


रद खनन्‍न्‍न» 5०: पता मनाए एम पइ-पााए ४१९ प्रात ल्‍0४++ "पक. पा ज वा “मन सारा; *पाइरकऋ-८नवकननकनन्‍मारक.. 


१ पंतजलि-महाभाष्य ६/१(८०४ एक शब्द सम्यग्चात शास्व्रावित सुप्रयुक्त स्वर्गे छोके च वामधुरभवतति । 


प्रज्ञा प्रदोष/१३४६ 


“शंकर ५कदीव रम 
पनशीकर वेदान्त-केवलाहे त 
जयकिसनदास सादानी 


.. आदि शकराचाय और उनका दशन भारत की मौलिक मेघा और अदभत अध्यात्मपरक्ता वी 
तकयुक्त तितिक्षा और भावयुकत भवित की पराकाप्ठा है, परम उपलब्धि है । शक्‍्राचार्य न वेवल दार्शनिक 
कवि और समाज सुधारक थे अपितु हमारी राष्ट्रीय भावात्मक एकात्मता के प्रथम स्थपित थे। उनके 
जीवन की विविध घटनायें इसकी साक्षी हैं। भारतीय सस्कृति वे उन्नयन में उतका विशिष्ट योगदान 
रहा है | 

आज से १२०० वर्ष पूव भारतभूमि पर अत्यत प्रतिभाशाली दिव्यमूति शकराचाय का मगलमय 
प्राकद्य हुआ था। उनके जन्मकाल के बारे मे झोवकर्त्ता विद्वानों मे कुछ मत पाथवय है । के० टी० तेलग 
उनका ज-मकाल छठी शताब्दी मानते है और भाण्डारकर छ सौ अस्सी ई० मानते हैं। मैक्समूलर, 
मेक्डोनल्ड एव प्राय सभी आधुनिक विद्वानों मे सात सौ अठासी ई० से आठ सौ बीस ई० निश्चित किया 
है। के० बी० पाठक ने विभिन प्रमाणों द्वारा इसको और भी पुष्ट कर दिया है। बत॒ यही भत्यव 
समीचीन है। इस वर्ष हम उनकी वारहसौवी ज-म जय-ती-मना रहे हैं। डा० पाठक को बेलगाव में एक 
छोटीसी तीन पृष्ठो की पुस्तिका मिली है, जिससे शकराचाय के अलौकिक जीवन एवं उनके जामकाल वा 
उल्लेस मिलता है । 
अध्टवर्ष चतुर्वेदान्‌ द्वादशे सवशास्तक्ृत्‌ । 
पोडशे कृतवान्‌ भाष्यस्‌ द्वाविशे सुनिरभ्यवात, ।* 
जम के वध का निर्देश इस प्रकार है--“निधितागे भवह्तमब्दे विभवे शकरोदय ” अर्थात धर्क 

७१० से ७४२ या ७८८ ई० से ८२० ई० । शकराचार्य की यशस्वी प्रतिमा आज भी भारतीय सरस्द्ृति में 
नभोमइल वो उदमासित वर रही है। इनका आविर्भाव एक नवीन युग वी अवधत्तारणा करता है। वस्दुत 
आठवी धताब्दी के पुनर्जागरण के थे अग्रदूत थे । भारत के धम, दशन, सस्य्ृति एवं सामाजिक परिवेश 
सभी क्षेत्रों में उहोने नवोत्साह, नवचि तन व नई प्राणवत्ता का सचार क्या है। उहोने एवं ऐसी नई 
दुष्टि भदान की, जिसने अःधविश्वास, अक्मण्यता और प्रमाद में ग्रस्त सारे देश को पुन वेदिक धर्म भौर 
आध्यात्मिक परम्परा में प्रतिष्ठित क्या । उपनिपदी की दिव्य वाणी पुन छोक-मगल वा उदघोष बस्ते 
लगी। गोता वी ज्ञान गरिमा छोगा में वलेब्य समाप्त वर पुन नई ऊर्जा का सचार वरने रगी । ब्रह्मरत 
के भाष्य के भाध्यम से उहाने अद्गे त-दर्शव सस्थापित कया । यह दर्शन प्राणीमात्र एवं सम्पूण सृष्टि मं 
ग्रह्म वा दर्शन वरता और कराता है। समस्त चराचर सूच्टि वस्तुत ब्रह्म ही है अत सभी जीव घुलठ 
दिव्य हैं। जीव मूलत शुद्ध-बुद्ध और मुक्त है। अत जाति बण इत्यादि के दम से जो इृमिम विभार्ज 
हुआ है उसे यह दर्शन अस्वीकार करता है । 

'णणाणणाणाणभभाणभाणााााणांभभस्‍स्‍ऋआ३+ सकल >>] 

$ यरदेव उपाध्याय शवराचार्य ४२४३ 
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इस सम्बाघ मे उनके जीवन की एवं घटना उल्लेसनीय है। एवं बार एक चाण्डाल चार कुत्तो 
को छेवर उनता साय अवरोध कर रहा था। शक्राचाय ने उससे कहा 'तु मेरे माय से हट था चाण्डाल 
ने तब किया ''आप अद्द॑ ती हैं, आप मेरा तिरस्फार, वैसे वर सकते हैं ” शकराचाय आश्वय में पड गये 
और उहोंने बहा 'तू मेरा गुर है' और उसे गले से छगा लिया। भगवान शिव ही चाए्ड्ुल-के-.झूपू म॑ 
उनवी अद्व त मिप्ठा की परीक्षा ले रहे थे। शकराचाय लिखते हैं-- 3 भा पक 
ग्रह वाहमिद जगच्च सकल चि-मात्त विश्तारित;, . ६” 
सब चंतद विद्यया द्विगुणपाशेष सथा कल्पितम्‌ हु «&_ टां0...0... हे 


इत्य यध्य दृढामति सुखतरे नित्ये परे निमले ! 3 पिछंउ- न रॉ 
घाडालोस्तु सतु द्विजें:हतु गुरुरित्येपा मनोषा पद ॥ 220 हक 


०२3०2: है. [00 हा 
(क्री शक्राचाय 72% 0५४ 


शवराचाय का अपनी माता वे प्रति अन्य प्रेम था । स'यासी होते हुए भी उहोंने सयास के तियम 
को तोडव'र मा वी अत्मेघ्टि विधिवद वी । इस पर समाज के लोगो ने उनका तीत्र विरोध किया लेकिन 
उन्होने इसकी परवाह नही वी । मानो वे सददेश देना चाहते हैं कि स्मृति का विधान देश और काल सापेक्ष 
है अत तदनुरुप परिवतनीय हैं। श्रुति अध्यात्मानुभूति पर आधारित है अत शाश्वत है। उनका अद्व॑त 
दर्शन श्रुतिप्रमाण वो ही सर्वोपरि मानता है | 
सूक्ष्म ताक्कि' होते हुए भी शबराचाय निस्पृह, उदारमना सत थे! भण्डन मिश्र के साथ 
धास्त्राथ वे प्रसग मे उहोने उनवी विदुपी पत्नी भारती को ही निर्णायक मार्ना और अत मे उससे भी 
शसस्त्राथ किया और विजयी हुए । मण्डन मिश्र उनब्रे' शिष्य हुए जो भागे चलकर, 'सुरेश्वराचाय' के नाम 
से प्रतिष्ठित हुए । 
कुमारिल भट्ट प्रसग भी इतना ही मामिक है जब थे तुपानक में आत्मदाह कर रहे थे तब 
शव राचाय उनसे मिलने पहुँचे । उनसे बात करने वे पश्चात कुमारिलूभट्ट कहते हैं 'भव मेरी आवश्यकता 
नही है | बौद्ध तर्कों का तकयुक्त उत्तर आप देंगे । पुन भारत भ वेदिक घम की प्रतिष्ठापता करेंगे । 
ये चाद घटनायें एव विवदतियाँ शंकराचाय के महान चारित्रिक गुणों पर प्रकाश डालती हैं ! 
शक्राचार्य का अद् त दर्शन वैदिक परम्परा पर प्रतिष्ठित है। एक ही ब्रह्म सवत्र और समस्त 
चराचर मे व्याप्त है। सब वुछ ब्रह्म ही है। अत भद्वंतर चि.तन के नव आलोक ने भारतीय दर्शन की 
नहें विचारधारा का सूत्रपात किया । 
शकराचाय ने अद्वत दशन में संवप्रथम उपनिपद, गीता एव ब्रह्मसूत्र-प्रस्थानत्रयी मे ब्रहम जीव 
और जगत सम्बाधी बिखरे हुए विचारा को एक सूत्र मे पिरोकर एक सश्लिप्ट अद्व त दर्शन प्रदान किया । 
यह दर्शन तक-युक्त प्रणाली से परिपुष्ट, सृक्ष्मतम चि/तन है। यह किसी भी धम सम्प्रदाय इत्यादि से 
प्रभावित न होकर श्रुत्ति सम्मत मौलिक चि.तन है। शकराचाय ने अपने समय में उपलब्ध समस्त तत्व 
चितन एव ज्ञान को अद्वत दशन के रूप में प्रतिष्ठित किया। चालस इलियट लिखते हैं, “विभारों की 
एक्रूपता, गम्भी रता एवं सावभौमिवता की दष्टि से शक्राचाय का दर्शन अग्रिम स्थान रखता है ।” 
उनकी पहली दवब्टि दृश्यमान जगत के वेविध्य के अतराल में सवध्यापी ब्रह्म का दर्शन करती है 
इसवे समया परिवतनशील ससार अनित्य प्रतीत होता है। अध्यात्म के गहनतम रहस्य की तक वे” आधार 
पर व्यक्त बरने मे उनकी वुशाग्र बुद्धि सवसमथ है। वे अपने विचारों को नपी तुली भाषा में निर्मीव 
होकर, युव्ति-युक्‍त शैली मे, प्रतिपादित करते हैँ शकराचाय का अद्व त दर्शन विचारा का महाकाव्य है जो 


प्रक्रा प्रदीष/१३७ 


अपने आप में एक सपूर्ण कलाइति है। इसमे सशोघन या सवधन के लिए बोई स्थान नही, शकराचाय 
भारतीय सस्द्ृति वे' पुरोधा थे। 
समस्त भारत की पदयात्रा बरते हुए इहोंने वैदिक घम थे गरिमामय विचारों वा उद्घोष किया 
जो समस्त भारत को एक सूत्र में बाधथने में सफल रहा। उनवी तीक्ष्ण-बुद्धि जहा ग्रृढतम दर्शन को 
प्रतिपादित बरती है वहा उनके सवेदनशील हृदय से काव्य की अजन्न रस घारा उमड पड़ती है। जा 
जन-जन का सगुण ब्रह्म से रागात्मकु सम्ब"्ध जोड देती है। पदयात्रा वी अवधि में जिन जिन धर्मों एव 
विचारो से उनका परिचय हुआ उन सबको शक्‍्राचार्य ने आत्मसात क्या और उनके उज्ज्वल पक्ष को 
अपने लेखन एव स्तोन्नो मे उजागर किया । शक्राचाय ने शिव, शक्ति, विष्णु, गणेश, राम, ईष्ण, गंगा, 
यमुना पर आध्यात्मिक स्तोत्र लिखकर जन-जन के हृदय में ईश्वर के परम कारुणिक सग्रुण स्वस्प को 
सस्थापित किया । देवी से क्षमा-याचना करते हुए वे लिखते हैं “'बुपुत्रो जायेत ववचिदि कुमाता न भवति” 
वृपुत्र जम ले सकता है परातु माता कभी भी कुमाता नही होती । 
आचाय शकर का अद्वत दर्शन आज भी ज्योतिस्तम्भ की तरह दिग्दिगत को आलोकित कर रहां 
है । बत्तीस वष की अल्प आयु में ही भारतीय-दर्शन व चितन को ठोस आधार प्रदान बर उत्तरासण्ड 
स्थित केरादनाथ धाम मे वे समाधिस्थ हो गये । उनके अद्व त-दर्शन पर आज भी मनीपी, विद्वान चि तने," 
मनन एवं निदिध्यासन करते है। शक्राचाय के ब्रह्मसूत्र भाष्य के अनुवादक जाज धीवों 0608० प्रात 
का कथन है 'शकराचाय का तत्त्व चिन्तन दार्शनिक दृष्टि से अत्यत महत्वपूण और भ्रासादिक है । जितत 
निर्भीक्ता, गम्भीरता और सूक्ष्मता से इहोने चितन क्या है वह आयन नहीं पाया जाता, चाहे बह 
वेदा-त पर ही क्यो नम हो जो शकर से विपरीत मायता रखते हो या वेदात से इतरमत के हो । इनकी 
चितन भारतीय मनीपा की विशिष्ट उपलब्धि है । 
अत वेदा त दर्शन और शकर अद्व॑त वेदात प्राय समानार्थी से हो गये हैं। इनके मत से 
सहमति या असहमति हो सकती है लेक्नि उनके ज्ञान की गरिमा एवं आध्यात्मिक ऊोचाई से सभी अभिभृत 
हैं। भारत के चार कोनो में इ'होने चार मठ स्थापित क्यि । पश्चिम में शारदामठ, द्वारकाधाम, परव में 
गोवधनमठ, जगदीशघाम, उत्तर मे ज्योतिमठ--बद्रीनाथधाम तथा दक्षिण में झट गेरीमठ ! हैंए मठ 
सचालन भार अपने एक एक शिष्य को सौप दिया । इस प्रकार इ'होंने सास्कृतिक धरातक्त परे सम॒ल्ल 
भारत को एकात्मता के सूत्र मे वाघध दिया । इनका अद्गँ ल-दशन भारत की सीमाओं को लाघकर विश्वात्मक 
हो गया है एवम्‌ विश्व के श्रेष्ठ दाशनिको में 'शाकर-वेदा त' सस्थापित हो गया । 

'अद्वतः वेदात वा मूल तत्व है परमाथ सत्ता रूप ब्रह्म की सबन्र एकत्मक्ता 
अवैकात्मक रूप में दृष्टियोचर होना उसकी मायिकता है। यह परमार तत्व स्वयसिद्ध है जब 
दृश्यमान जगत एवं ससृति अनुभूति पर आधारित है। अनुभव के आधार पर सारे जगत का व्यवहार 
घलता है और इस अनुभव का साक्षी आत्मा ही है । अत आत्मा स्वयसिद्ध है। जिस प्रकार देकात समस्त 
दृश्यमान जगत पर सशय बरते हुए भी सशय करने वाले आत्मा पर सशय नहीं वर पता, वयोकि दिंसी 
को भी अपने अनस्तित्व पर विश्वास नही हो सकता । यही कारण है कि आत्मा के अनस्तित्व पर विश्वास 
नहीं विया जा सकता । जिस प्रकार अग्नि अपनी दाहकता पर अविश्वास नहीं कर सर्वता, उसी अवकाई 
आत्मा स्वत प्रमाणित है। इसम अविश्वास यो किसी भी प्रवार का स्थान नहीं है। इसलिए जिसके हा 
हम सबको जान सपते हैं उसे कसे जाया जाय, यही दर्गेन की समस्या है! बहुत पहले गायब 
यूटदारण्मवः उपनिषद में प्रश्न उठाया था “विभातारमरे बेन विजानीयात्‌” जिस प्रकाद जय जो सबको 


और उसवीं 
कि समस्त 
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प्रकाधित वरता है वह प्रवादित नहीं क्या जा सबता उसी तरह आत्मा जो सब अनुभवों का साक्षों है 
उमकी सत्ता स्वय सिद्ध है उसे प्रमाणित करने दे लिए प्रमाणो वी आवश्यकता नहीं रहती । आत्मा ही 
ही सबक जाता है और वही ज्ञान रूप है। ज्ञान और ज्ञाता एव ही है, एवं अभिन है। मेय वी कल्पना 
से ही शान, ज्ञाता वे' रूप में आविभू त होता है। यह पेय, ज़गत एंव सृष्टि ही है। इसका ज्ञान, ज्ञाता के 
रूप में आत्मा वो ही होता है। तेकिन जब तक जशेय उपस्थित नही होता या उसका अभाव रहता है, 
आत्मा ज्ञान ये रूप में ही उपस्थित रहता है। ज्ञान और ज्ञाता भिन्न भ्रतीत होते हुए भी एक ही हैं, 
अभिन्न हैं। छगता है जैसे ज्ञान और ज्ञाता वा रूप कम ओर कर्त्ता जेसा है, लेक्नि वास्तव में दोनो एक 
ही हैं । 

ज्ञान दो प्रवार का बताया गया है--नित्यज्ञान और अनित्य ज्ञान । नित्य ज्ञान वह है जो सवदा, 
सवथा, समान रूप से रहता है और अनित्यनान अत वरण वी वृत्तिमात्र है क्योकि वह विषय साप्रिध्य ने 
बारण उत्पन्न होता है। अत नित्य गौर अनित्य दोनो ही आत्मा में अतभू त है । 

जब हम विपय के बारे मे चितन करते है तो उसके दो रूप स्पष्टतया सामने आते है एक अनुभव 
बरने वाला आत्मा और दूसरा अनुभूत होने वाहा बाह्य पदाथ या विषम । इसी को दार्शनिक भाधषा में 
जीव और जगत वहत हैं। ये दी भिन्न सताए प्रतीत होती हैं। अत व्यावहारिक दृष्टि से ये दीनों सत्ताएँ 
सवथा भिन्न हैं अत इनवा भेद, व्यवहार में सत्य है लेकिन जब हम पारमार्थिक रूप से सोचते हैं, तो यह 
भेद समाप्त हो जाता है । वारण सारा व्यावहारिव ज्ञान अथवा विपय-रूपी जगत की अनुभूति काय-कारण 
सम्ब ध पर आधारित है। जगत स्वय कार्य है जैसे घडा एक काय है उसका कारण मिट्टी है। मिट्टी रूपी 
कारण के बिना घडे का अस्तित्व नहीं रह सकता । अत व्यवहार में मिट्टी और घडा दो दीखते हुए भी 
तत्वत भयो-याश्रित एक ही तत्व है। जिस प्रवार मिट्टी समग्र घड़े में व्याप्त है उसी प्रकार तत्त्व या ब्रह्म 
समस्त जगत मे व्याप्त है। ज॑से मिट्टी के' बिना घडे की कोई सत्ता नही रहती उसी प्रकार ब्रह्म के बिना 
जगत या सृष्टि की कोई सत्ता नही रहती । इसलिए पाश्माधिक रूप से जीव, जगत, ज्ञाता, चान, और जशेय 
सभी एक ब्रह्म से ओत-प्रोत हैं। ये सब ब्रह्म से अलग दीखते हुए भी ब्रह्म से अभिन्न हैं। इस अभेद स्थिति 
को ही शकराचाय 'अद्व॑त' बहते हैं। इसलिए शकराचाय व्यावह्म रिक पत्ता से जीव, जगत और ब्रहा में भेद 
मानते हैं पर परमा्थिक सत्ता से उहे अभेद मानते हैं। यह भेद मायाजय है। भेद बुद्धि मिट जाने से 
अभेद अद्वत वा निरंतर अनुभव होता रहता है । इसी रहस्य को अद्व त वेदात उद्घाटित करता है । 

घटे नष्टे तथा व्योभ व्योमेष भवति स्फुरम । 
तथंवीपाधिविलये ब्रह्म व बरह्मवित्श्ववम । वि० चडामणि ५६५ 


ब्रह्म 

ब्रह्म तत्वत निरविक्ल्प, निरुपाधि एवं निविकार है। उपनिषदां मे सगुण एवं निगुण ग्रह्म का 
प्रतिपादन विया गया है। लेकिन ब्रह्म का स्वरूप निगुण ही है और इसी रूप का उपनियदों मे विशेष रूप 
से प्रतिपादन हुआ है । इसलिए श्रुतियो ने निगु ण ब्रह्म की व्याख्या वी है, निगु ण ब्रहम जब प्रशृत्ति व 
माया को स्वीकार करता है तब सगुण हो जाता है और वहीं जगत का सूजन, पालन और सहार करता 
है । “माया तु प्रति विद्यान मायिनम तु महेश्वरम | (श्वे उप० ४१०--) जब ब्रहमम माया को 
स्वेच्छया स्वीवार करता है या भाया वेष्टित हो जाता है तब वह महेश्वर या ईश्वर हो जाता है और माया 
के तीना गुणा वो (सत्व, रजणस और तमस ) धारण कर लेता है। यही ब्रह्म और ईश्वर में भेद है--माया 


प्रत्ा प्रवीफ/१३९ 


बेट्टित ब्रह्म ईश्वर है और माया रहित ईश्यर ग्रहम । प्रहम ये तात्यिय' स्वरुप ने दो लक्षण हैं 
(१) स्वरूपगत उदक्षण (२) तटस्थ छद्ण। 

स्वसूपयत लक्षण ब्रहम मे सत्य तात्विक रूप यो परिचय देता है । वह देशवाल अवाधिन है । श्र्वि 
उमसवा वणन “सत्य चान अनसत्म! (तैत्तिरीय २०१-४) एंय 'विजशानम्‌ आनदम्‌ ब्रहम! (यृह ३ ९ २७) 
के रूप मं वणन वरनी है, मितुये ग्रहम मे विशेषण नही हैं ब्रहम ये छक्षण हैं। विशेषण में विशेध्य वा 
भाव निहित है जो ब्रहम ये' द्वेत भाव वी ओर इ गित परता है ऐकिन 'ब्रहम एवं अद्वितीयम होने के 
वापरण बह 'सत्य चान अन तम्‌ से व्यावृत्त है। ये उसये मूलमूत रल्षण हैं। ये ग्रहम में व्याप्त हैं, इसमे 
भेद नहीं है। इसीलिए ये विशेषण यही हैं। सत्य उसे महते हैं जो सवंदा समान हो जिसने निश्चित सूप में 
कमी परिवत्तन ने होता हो। यही उसवी वेंदातव परिभाषा है 'यदरूपण यन्‌ निश्चित तदस्प ने 
व्यभिचरति तत सत्यम । 

आानम' का तात्पय जानता या अवबोध से है) बहा शान का अथ है, ब्रह्म में निहित कारण पत्ता, 
काय में परिवर्तित नही होती है. उसकी प्रतीतिमात्र होती है। इसीलिए ब्रहम, ज्ञान वा बेवल गर्तता ही 
नही है वह चात ही है । क्योवि यदि हम अहम को चान या कर्त्ता मान ले तो भान, जाता और शैय वीं विपुंदी 
स्वत बन जाती है और ज्ञान वा विभाजन हो जाता है। छेविन ग्रहम अनत होने के कारण अविभाग्य है, 
अत ब्रह्म ज्ञान ही है, चान वा कर्ता नही है। प्रहम अन'त है अत ज्ञान भी अनात है। अनग ते उसे बहते 
हैं जिसका कसी भी काल मे विभाजन न हो सके, अयधा हर विभाजन एवं दूसरे वी सीमा थी निर्माण 
बर देगा और अनतता नहो रह जायेगी। अन“त एवं ही होता है, दो होते ही एंक दूसरे को सप्तीम बना 
देते हैं और अबतता वी बाधित कर देते हैं 'यद्धि न बुतश्चित प्रविभण्यते तदू अनतम्‌! मत सत्म, |; 
एवं अनत्त तीत ने होवर एक ब्रह्म भें समाहित हो जाते हैं । मु 

शान स्वरूप ब्रह्म वर्ता न होबर जगत का कारण है। शान की अभिव्यक्ति सत्‌ (बता) बिंद 
(ज्ञान) और आन-द अपितु सब्चिदान-द के रूप मे होती है। ये ही ब्रह्म के स्वरूपगत लक्ष् है । 
तटस्थ लक्षण “-जब स्वरूपस्थ ब्रहम मायिन होबर मायिक सत्ता को घारण करता है तब बह स्॒ग जः 
या ईबवर कहलाता है। देश कालातीत होते हुए भी वह देश और काछ वो प्रथय देता है। मैंने पं 
हुए भी ससीम होना स्वेच्छया स्वीकार करता है। अकर्सा होते हुए भी जगत का सृजन, सरक्षय 83 
सहारकर्त्ता है और जगत वी स्थिति, उत्पत्ति और लय का कारण बनता है । यह ब्रष्टम की गूर पक 
नहीं है, बि-तु यह आग-तुक शुणी की स्वीकृति है यहो उसकी लोला या तीडा है ( यही व्यावहारिक हा 
है जिसकी गाया द्वारा प्रतीति होती है । 


साया 


ग्रहम सजातीय, विजातीय और स्वगत भेदों से रहित है । फिर भी निविशेष और निलक्षण मैंटेंगी 
सल्क्षण कैसे प्रतीत होता है ? 'एको अध्वितीय ब्रह्मम/ नाता रूपी 'म॑ क्सिं प्रकार दुश्यमाति होता 
अविभक्त किम प्रकार विभक्त दीखता है ? असीम अ्रहम किस प्रकार ससीम रूपा में प्रकाशित होता है 
इन सबका कारण माया है, यह साथ जगतात्मक प्रपच माया निर्मित है ॥ अत माया के बास्तविक हे 
सृष्टि के विकास क्रम का बीज निहित है । माया ही विश्वपोनि या समग्र सब्टि का मूल सोत है।. 





१ लोक्वतु छीछा कीवल्मम (ब्रह्मसूत्र २-१ ३३) 


पृ४०|प्रक्ा भ्रदौष 


सवमिद प्रसूयत्‌' माया रहित परमेश्वर में विसी भी प्रकार की प्रवृत्ति नही रहती है और न जगत की सृष्टि 
ही होती है । माया ही ब्रह्म की प्रवृत्ति या सचारिणी ६॥॥2॥० शक्ति है। फिर भी माया ब्रह्म से अलग 
नहीं है वह ब्रह्म म उसी की व्याप्त भक्ति है, जसे शब्द मं अथ, सुमन, म॑ सौरभ या अग्नि में दाहकता 
निहित है। वह परमेश्वर में महान सुप्त रूपिणी झक्ति है। वह न सतशक्ति है और न असद शक्ति । 
इसीलिये उसे अनिवेवनीय बहा गया है । उसे सत इसलिय नही कह सकते, क्योकि वह निरन्तर परिवतन- 
शील है। त्रिकाल वाधित है असद इसलिए नही कह सकते, क्योकि उसकी प्रतीति होती रहती है। असद्‌ 
वस्तु की प्रतीति नही होती 'सच्चेन्न वाध्यते असच्चेन्न प्रतीयते । इसके उपरात्त वह उभयरूपा भी नहीं है । 
वह न भिन्न है न अभिन्न, न अग सहित और न अग रहित और न उभमयात्मक ही है। वह अत्यत अदभुत 
एवं अनिवचनीय है. जिसका वणन न किया जा सके, उसे अनिवचनीय कहते हैं। 
माया ही प्रश्ृति है। यह प्रद्ृति 'परा और 'अपरा' के रूप में काय करती है। परा म वह क्षेत्रज्ञ 
और अपरा में क्षेत्र वे रूप में अवस्थित है। 'परा” प्रकृति वे रूप में माया ही क्षेत्रजरूपा, प्राणधारी 
जीवों का हेतु बनी हुई है। क्षेत्र् लक्षणा प्राणधारण निमित्त भूता ( गीता भाष्य ७॥५) हे प्रड्ृत्या 
अत प्रविष्टया | । अत परा प्रकृति आत्मा रूपा और शुद्ध प्रकृति हैं। यही समस्त जीवो की घधाती है, 
यही विद्या है माया है। 'अपरा' प्रद्वति त्रिगुणात्मिका है और समस्त ससार या जगत एवं सृष्टि की कारण 
रूपा है! 'ससारस्य 7रण गुण संग (गीता भा० १३२१) पच्रमहाभूत, पथ कर्मी द्रव पच ज्ञा्े द्रया 
पच त-मात्रा एव मन, बुद्धि, चित्त अहकार इसी अपरा माया के अग है। अहवार वासनाओं से मुक्त रहने 
के वारण अविद्यायुक्त अब्यक्त एव भूल प्रद्नति है। अहकार ही सबका प्रवत्तक है। इस छोक में अहकार ही 
सव प्रवृत्ति का बीज है। 'अहकार इति अविद्या सयुक्त अव्यकवत' एवं “अहकार वासनावद अव्यक्त 
मूलकारण अहकार इति उच्यते प्रवतकत्वाद अहकारसम॥ अहकार एवहि सवस्य भ्रवृत्ति बीज दष्ट 
लोबे' (गीता दह7० भाष्य-७।४) 
अत अपरा भ्रद्षति समस्त ससार की प्रवृतियों का कारण हैं, यही अविद्या माया है जो जीव को 
ससार से वाघती है ।! विद्या माया या 'परा' प्रकृति जोवशूता होने के कारण उसे संसार बधनो से मुक्त 
करवाती है| “अपरा! प्रद्गति भेद उत्पन्न करती है और “परा' प्रकृति अभिनता प्रदान वरती है। ऐसी 
प्रश्ति स्वय 'मम ईश्वरी माया शक्ति वह ब्रह्म की लीला का कारण-'माया हो है। मुण्डक उपनिषद मे 
भी 'परा' और “अपरा' प्रह्वति का उल्लेख कया गया है। द्र॒प्टट्य १-४।३ परा और अपरा प्रक्नति समस्त 
जीव एवं सप्टि की योनि अथवा जननो है। एते परापरे क्षेत्र क्षेत्रज्ञ क्षण प्रकृति योति ये वा भूताना 
तानि एत द्योनीति एव जानीहि ।/ (गीता भा० ७६) ईशोपनिपद में भी अविद्या और विद्या माया का 
उल्लेख आया है “अविद्या मृत्यु तीर्वा विद्ययामृतमश्तुत' (ईश उप० ११) अविद्या माया मृत्यु से पार कराती 
है लेक्नि विद्या माया अमृत पान कराती है। 
माया अपना काय दो शक्तिया स सम्पन्न १रती है वह है आवरण और विक्षेप । आवरण का अथ 
है ढवना या जाब्छादित करना । जो अनत और असीम को आच्छादित कर उसे सीमित होने की प्रतीति 
बराती है उसे आवरण कहते हैं। इस आवरण का भीना परदा माया ही है। 'हिरण्यमयन पार्ेण 
मत्यस्थापिहित मुखम्‌ ( ईश उप० १५ ) यदि हम इस आवरणमभय पात्र को हटा देते है तब ब्रह्म 
लय अर की हकलाते 
१ माया माया काय सब मह॒त आदि देह पथनम । वि» चूडा० १२३ 
२ द्वेविद्य वेदितये इति ह सम यद्‌ ब्रह्म विदो वर्दाति परा चंवापरा च (मुण्डक उप० ।१४) 
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साक्षास्रार, बहान-द, वहाज्ञान प्राप्त हो जाता है एवं हम प्रपच-मुक्त हो जाते हैं। माया वी दूसरी शक्ति 
विक्षेप है। इससे वस्तु का जो स्वरूप है उससे विपरीत दीखता है--जैसे रज्जु भें सप वी प्रतीति होनी, 
बालू मे जल की प्रतोति होनी या सीप में रजत या चादी का दीपना, यह सब विश्लीप हैं। ऐसी अरतिमयी 
प्रतीतियों का हम व्यवहार जगत में नित्य अनुभव करते हैं। ये सब माया के कायलेत्र वे अन्तगत आते हैं । 
आवरण और विक्षेप दोना अज्ञान जनित होने के कारण अविद्या माया वहलाते हैं और जान स्वरूप आत्मा 
को भज्ञान आवृत्त कर देता है । इसके अतिरिक्त माया अध्यास और विवत के माध्यम से जीवो की अमित 
करती है इनता सुवतात्र उत्नेस आगे किया जायेगा | 


ईश्वर 


जब निगु ण निविशेष प्रह्म माया द्वारा आाउछादित होता है, तव वह संगरुण सविशेष भाव को धारण 
करता है जिसे ईश्वर वहते हैं । ईश्वर द्वारा जगत कौ सृष्टि, स्थिति एवं लय होता है। वह सारी हक 
वी सरचना, सरक्षण एवं सहार करते हुए सब्टि का सबालन वरता है। ईश्वर जगत एवं ससति वा वैयां 
सृजन करता है ? इसका कोई भी युक्ति सगत उत्तर नहीं दिया जा सकता क्योकि सृजन करना जता 
स्वभाव है, उसके पीछे कोई हेतु या अमाव की भावना नही है। श्रुति ईश्वर को 'सवकाम मा आप्तवाम 
मानती है। अर्थात जिसवी सारी इच्छाएं परिपूर्ण हैं उसे बोई कामना नही रहती, न इस सब्टि व्यापार रे 
पीछ उसका कोई आत्म-प्रयोजन है, क्यांकि ऐसा होने से भी ईश्वर एवं परमात्मा वी परितृप्तता बाधित हो 
जाती है। अत सबज्ञ, सवत्र एवं सवशक्तिमान ईश्वर को कोई मनोरथ सिद्ध करना नहीं रहता है। सात 
सप्ठि व्यापार उसवी छीलामात्र है 'ोक बसु लीला कैवल्यम्‌' स्वभाव से ही उसकी प्रवत्ति बैवेछ कीट 
रूपा हैं।” 'स्वभावादेव केवल लीलारूपा प्रवृत्ति भविष्यति' । (शा० भा० २।१॥३३) 


ईश्वर और सृष्टि का सम्बन्ध 


ईश्वर और सृष्टि का सम्व थे अभिन्न है। जहा “यायथ्यास्त्र ईश्वर को निर्मित्त वारण मानता है; 
वेदा-त उसे निमित्त आारण और उपादान कारण दोनो मानता है। समस्त सृष्दि, ईश्वर स्वेय ही है। 
“उसवी इच्छा से ही सृष्टि निर्मित हुई है” इसलिए ईश्वर उसका निमित्त कारण है और जिस प्रकार समस्त 
मृष्यमय पात्र मिट्टी से बने हुए हैं इसी प्रकार समस्त सृष्टि पदाथ प्रह्म या ईश्वर से बने हुए हैक. मेडन 
उपनियद' ने बहा वे लिए योनि! दाब्द का प्रयोग विया है 'बर्तारिमीश पुरुष ब्रह्म मोनिस्‌ (३-१०३) ईम 
सूत्र मे भी 'योनिश्च हि गीयते' (१-४-२७) । जिस प्रकार मिट्टी घड़े का निर्मित एवं उपादाद बारण 
है उसी प्रवार ब्रह्म जगत का निमित और उपादान कारण दोनो ही है। अंत वह खष्दा एवं 
दोनो है। वही भोक्ता ईश्वर है और वही भोग्य सृष्टि है, जैसे समुद्र और लहर। ताप्विव दुध्दि से 
अभिन्न होने पर भी व्यावहारिक दृष्टि से उनमे भेद निश्चित रूप से प्रतीत होता है। (धा० २!११ ४) । 
मुष्डक उपनिपद ने एक और साथक उपमा सृष्टि के सदर्भ में पस्तुत की है जैसे ऊणनाभ ( मवडी) 
में से ही जाले वा निर्माण करता है और पुन उसे अपन में ही समेट छेता है। 
इसलिए बहा से लेवर सवत्र सृष्टि मे एक मात्र ईश्वर का स्पादन है। (दर्लिणामूर्तिस्ती 
उपदेण साहसी १-४) इसलिए ब्रह्म वे ही तीन स्वरूप हैं ईश्वर, जीव और जगत | जिसमे ईश्वर से 
व्याप्त होबर सब वा ईशन बरता है। इस प्रवार अव्यक्त ब्रह्म व्यक्त जीव, जगत और ईश्वर वे हप है 
परिलक्षित होता है । चिश्व वे सभी तत्त्वा मे सामजम्य रखता है एवं सब वो अपने से आवद वर रे ती है ! 


१४२[प्रश प्ररोष 


ब्रह्म कर्ता और बम दोनो से परे है लेकिन जब वह कम से सम्प् बनाता है तो वह ईश्वर के रूप में कर्त्ता 
हो जाता है क्योकि प्रज्नति कम है, वह स्वभाव से जड है उसमे गति तभी आ सकती है जब वह घंतयकर्त्ता 
से आवद्ध हो जाती है। वह कर्ता ईश्वर है जिसका अश जीव है 'ममैवाशोजीवलोके जीवभूत सनातन 

(गीता १५४।७) इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जड और चेतन दो पदाथ नही है वे एक ही तत्व के दो पक्ष 
हैं। पर ब्रह्म के सत्‌ मश वी छाया ही प्रद्मति है। कर्त्ता और कम का आधार ब्रह्म ही है। इसलिए ईश्वर 
जीव और जगत वा भेद ध्यावहारिक सत्ता म हो है परमाधित सत्ता में या ब्रह्म मे, सके एक एवं अभिन्न 
अद्वत्त ही है। 'एवम सद विप्रा बहुधा वर्दात !! ( ) 


ईश्वर का अवतार व हेतु 


गीता भाष्य कै! उपोदयात में शव राचाय ने अवतार का प्रयोजन और उसकी प्रक्रिया का विवेचन 
क्या है। वेदोक्त धर्म की व्याख्या करते हुए वे लिखते हैं, जो जगत की स्थिति, कारण तथा प्राणियां की 
उन्नति का और मोक्ष का साक्षात्‌ हेतु है वही धम है “जगत स्थिति कारण प्राणिना साक्षात अभ्युद्यनि 
श्रेयस हेतु ये सघम ' जब धर्मानुष्ठान करन वालो के! अत करण म कामनाओ के विकास होने से विवेक 
विचान का हास होने लगता है, तब अधम वी उत्पति होती है। अधम से जब धम दवने ठगता है और 
अघम वी वृद्धि होने लगती है तब जगत वी स्थिति सुरक्षित रखने वी इच्छा से आदि कर्त्ता नारायण 
श्री विष्णु धम वी रक्षा के लिए अपने ही अश से प्रकट होते हैं। “परित्ररणाय साधना विनाशायचदुष्क्ृता । 
धमसस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे 4।2(गीता ४-८) 

नान, ऐश्वय, शक्ति, बल, वीय और तेज आदि गुणों से संदा सम्पन्न वे भगवान यद्यपि अजमा 
और अविनाशी हैं एवं सम्पूण भूतो के ईश्वर, नित्यशुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव के है फिर भी छोंगो पर अनुग्रह 
करने के लिये अपनी त्रिगुणात्मिका मूल प्रद्नति वैषणवी माया को वश्ञ में करवे अपनी लीला से शरीरधारी 
वी तरह उत्पन हुए से दीखते हैं 'छोवानुग्रह बुबन इव लक्ष्मते! अत अपना कोई प्रयोजन नही रहने पर भी 
भगवान भूतो पर दया करने वी इच्छा से ही अवतार छेते हैं जिससे गुणवान पुरष द्वारा ग्रहण किये हुए 
और आचरण किये हुए धम वा अधिक प्रसार हो सके । इसलिए परमकल्याण ही अवतार का हेतु है। 
वही सिद्धान्त गीता शास्त्र में प्रतिषधादित हुआ है (गीता ४-७ ८) अत क्ृष्णावतार के बारे में वे लिखते 
हैं 'ब्राह्मगत्व की रक्षा करने के लिए वसुदेव देवकी के गभ से अपने अश्ञ से श्रीकृष्ण रूप में प्रकट हुए 
ब्राह्मणत्वस्य रक्षणाथम देवक्‍्या बसुदेवाद अशेन ब्रृष्ण किल सबभूव' यहां ब्राह्मणत्व का अथ सद्गुणा से है 
गीता में इसका धिशद विवेचन है । 


हे 


जीद 


ई द्रय समूह पर जो शासन करता है उसे जीव कहते है, यही कमों | फल भोगता है। यह 
जीव चेत"य स्वरूप है और बहा के चिंद अश से व्यक्त होता है। अत जीव ही कम करने वाला, नर्मों वे 
फल वी भोगने वाला और कर्मो से मुक्त हीनेवाला, जीवात्मा आत्मा ही है । आत्मा हम आगे देख चुके हैँ 
मूलत नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सबव्यापी, सवज्ञ और सवशक्तिमान है, फिर जीव रूप मे इसकी उत्तपत्ति 
बबे हुई और किस प्रवार चिमय आत्मा का जड प्रकृति से सम्बधध हुआ और क्यो वह जम कम वे 
ब'धन में जकडा गया ? शबराचाय वा मत स्पष्ट है कि आत्मा नित्य होने के कारण उसका जम होता 
ही नही है । देहादि उपाधियों के कारण वह आबद्ध सा प्रतीत होता है । मूलत परब्रह्म एवं आत्मा में नितात 
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एकता है। ब्रह्म ही उपाधि के ससग मे जीवभाव को प्राप्त होता है। अत आत्मा या जीव चेत-य रूप ही 
है। आत्मा ब्रह्म के समान विभु या व्यापक है। बई श्रुतियाँ आत्मा को 'अणु' या सूद्षम बताती हैं । इमेका 
तात्पय यही है कि आत्मा इतना सूक्ष्म है वि वह ई द्रयग्राह्म नही है। वास्तव में व्यापक आत्मा आवरा 
के कारण अणु प्रतीत होता है। जैसे घट स्थित आकाटा अश या अणु छगता है, छेकिन आवरण मिट जाने से 
वह महावाश म मिलकर 'विभु' हो जाता है। यही है 'अगोरणीयान महतो महीयान्‌ | (कठ उप० (०२ २०) 
अत माया के आवरण के कारण “विभु' भी 'अणु' प्रतीत होता है, लेकिन आत्मा तत्त्व धविभु' ही हूं । 
जीव वा चंत-य स्वरूप तीन अवस्थाओ मे प्रकट होता है जाग्रत, स्वप्न और सुपुष्ति। 'जाग्रत' 
अवस्था मे हम द॑मिक कार्यो मे लगे रहते हैं । सारी ईं द्रया का वायक्षेत्र बाह्य जगत रहता है । स्वप्न 
में हमारी ई[ द्रयां वाह्य जगत से हट जाती है और अतमु ख हो जाती हैं। देह एवं ई द्रयाँ निद्रित एवं 
निश्वेष्ट हो जाती है कितु अतर्यामी चेतय जीवन वी विभिन्न स्थितियों को चित्रपट सा देखता रहता है। 
जब तक हम पुन जाग्रत नहीं होते 'स्वप्न' हमे सत्य ही प्रतीत होता है। जागने पर ही हमे लगता है कि 
वह तो मात्र मनोनिभित जजाल ही था, लेकिन 'जाग्रत' एवं 'स्वप्न'ं अवस्था का अनुभव बही चेतय बात्मा 
करता है । '“सुपुप्ति' में देह, ई द्रया एवं मन सभी प्रगाढ निद्रा में निश्चेष्ट हो जाते हैं, किन्तु जागने १९ 
हम वहते हैं कि “हमे बडी अच्छी नीद आई” । इससे स्पष्ट हो जाता है कि तीनो अवस्थाओ में तय 
जीव साक्षी के रूप में निरःतर विद्यमान रहता है। इसके अलावा जीव पाँच कोशा मे रत रहता है । 
जो इस प्रकार हैं -- 
१ अन्मय कोश 
२६ प्राणमंय कोश 
३ मनोमय कोश 
४ विज्ञानमय कोश 
५ आनददमय कोश 
जाग्रत, स्वन, सुपुष्ति, तौनो अवस्थाओ में एवं उपरोक्त पाँच कोशो मे जीव समान रूप से विद्यमान रहता है | 
आत्मा एवं जीव अभिन्न होते हुए भी महाकाश और घटाकाश की तरह भिन्न प्रतीत होते हैं। अवध्या 
एवं वोशबद्ध आत्मा घटाकाद वी तरह हो जाता है। ब्रह्म जब शरीर एवं अत करण ( मन, बुढ्िः चित्त, 
अहृदनार) को ग्रहण वरता है तब जीव बन जाता है। इससे जीव और ब्रह्म का सम्व-ध् व्यप्टि और समप्टि 
का हो जाता है। व्यष्टि व्यक्तिगत शरीर से सम्ब-घ रखता है और समष्टि जगत एव समग्र सृष्टि ही 
द्योतव है । 
व्यप्टि या व्यक्तिगत शरीर तीन प्रकार के माने गये हैं--स्थूल शरीर, सूक्ष्म शरीर और कीाए। धर्ीर 
स्थल घारीर का गुण या अभिमान “विश्व! हैं, सूक्ष्म का 'तेजस' और कारण दारीर का प्रा । 
समूह रूपात्मक जगत या सृष्टि चेत-य का अभिमानी या गुण है (१) विराट-वैेश्वानर (२) मूत्रात्मा 
हिरष्पगभ (३) ईश्वर। व््याप्ट और समप्टि का अभिमानी पुरुष या परमात्मा अभिप्न हैं वि 
जीवात्मा वो स्वतात्र सत्ता है और इसी कारण भिन्न प्रतीत होता है। जीवात्मा वी प्रवृत्तियाँ दो कट 
पो हैं-“बहिमु ख एवम्‌ अतमु ख। बहिमु ख प्रवृत्तियाँ विषयो वी ओर प्रेरित रहती हैं अर्थात्‌ विषयों 
प्रवानित वरती हैं जवबि अतमु ख प्रवृत्तियाँ अहकार को प्रदाशित वरती हैं। स्वभावत जीव िंय 
और शात हैं छेवित बुद्धि और अहकार से सम्बद होवर चचल हो जाता है। ऐसा लगता है ब्रह्म तरगा 
पित होकर ईश्वर बन जाता है और ईश्वर वा अटा, चचछ जीव के रूप में उदभामित होता है । जीव 
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शात होवर ब्रह्म मे छीन होता है था प्रह्ममय हो जाता है यही ब्रह्म का चतुष्पाद, जीव पी तुरीय अवस्था 
है जिसवा विधद विवेचन माण्डक्य उपनिपद्‌ मे किया गया है । 
ईश्वर और जीव का सम्ब'ध अशी और अश वा है, अग्नि और स्फुलिंग या है, समुद्र और लहर 
वा है, महाकाश और घढावाश वा है। ग्रह्मसूत्र २(१(४३ में भी ईश्वर और जीव वा सम्बंध अगी और 
अश वा हैं। “अश्यो नाताव्यपरदेशांदयथा चापि दाशक्तिवादित्वमधीयते एके” अश अद्यी सम्बंध की व्याब्या 
बरते हुए शव राचार्य वा कहना है अश का अथ यहाँ अशी वे समान ही है ब।रण जिसवे' अवगव होते हैं 
उसका अश अवयव होता है। णो अनात है और अवयव रहित है उसका अश भी अवयव रहित होगा 
अर्थात्‌ उसवे' समान ही होगा । 
हमारा यह सामाम अनुभव है मिं अग के दु खने से अगी को भी दु ख वा अनुभव होता है, तेषित 
जीव को यह अनुमव तभी होता है जब वह अविद्या के कारण अपने आप को देह के साथ एक मान लेता है 
जबति बह देह से परे है। “जीवो' ह्यविद्यावेशवशाददेहाद्यात्ममावमभिव गतवा तत्वतेन दुखेन दुखी अह 
इति अविद्यया गत दुखोपभोगमभिमयतते (ग्रह्मसूत्र शा० भा० २३।४६) 
जैसे सूप का प्रतिविम्ब विभिन्न जलाशयो में एक प्रवार का नही रहता, उसी तरह ईश्वर का अश 
विभिन्न जीवो भें एव--सा नहीं रहता । जलाशयो में जल के हिलने से सूप का विम्ब हिलता हुआ दिखाई 
देता है, लेविन इससे सुय मे कसी भी प्रवार वा कम्पन नहीं होता । इसी तरह अविद्या के कारण जीव 
में उत्पन्न दु से सुख इत्यादि जीव वे' अनुमवी से ईश्वर क्सी भी प्रकार से प्रभावित नहीं होता । 
जीव न तो पूण रूपेण ईश्वर है और न वह ईश्वर से सवया भिष । जेसे विभिन्न जछाशयों मे 
सूय वा प्रतिविम्ब अलग-अलग होता है उसी प्रवार जीव में ईश्वर का आभास विभिन्न रूप मे प्रतीत होता है 
वयोवि' हर जीव के वम और फछ एक दूसर से भिन्न होते हैं। जीब देहेसद्रियो द्वारा परिणत उपाधियों 
से अनेक विवारा वो ग्रहण वरता है। लेक्मि आत्मा इन विकारों से निलिप्त रहता है ज॑से जल राशि के 
घटने बढ़ने, तरगायित होने से धूय का बिम्व बढ़ता, समुचित होता था हिलता हुआ दीखता है देसे जीव मे 
मिन्नता परिलक्षित होती है, लेकिन वस्तुत जिस प्रकार सूथ इन विम्बों से स्वतात्र है एव एक सा ही रहता 
है, उसी प्रवार आत्मा शुद्ध, बुद्ध और इन उपाधियों से स्वतत्र एवं मुक्त रहता है । 
तत्वत ईश्वर और जीव में अंद्त तत्व विद्यमान है तो बया जीव भी ईश्वर वी तरह जगत का 
कर्ता हैं”? जीव वा सामर्थ्य सीमित होने वे कारण वह सृष्टि वा रचयिता नहीं वन सक्‍ता। वह स्वयं 
ईश्वर की लीला का विलास है। ईश्वर वी मनुवम्पा पर ही उसका अल्तित्व आधारित है। इसलिए 
नाम रूप सुध्टि का कर्ता ईश्वर ही है। यही श्रुतिमत है। जीव और ईश्वर अश्न-अशी सम्ब"ध होते के 
कारण समानधर्मा होने पर भी जीव अविद्या द्वारा भाष्धादित हो जाता है। इसलिये जीव में ईश्वर के 
विपरीत धर्मों की स्थिति है । यह हमारा नित्य एवं प्रत्यक्ष अनुभव है । अविद्या के कारण जीव आबडद हो 
जाता है और ईश्वर के श्ञान से वचित हो जाता है। देह-जनित क्लेशो एवं नाना प्रकार की लि ताओ से 
घिरा हुआ जीव, जप, तप, योग इत्य।दि साधनों द्वारा अविद्या के तिमिर रोग से मुक्त होकर अलौकिक 
शक्तियों एव नवीन सजनात्मव' ऊर्जा का अनुभव करने छंगता है, क्तु अश अश्ी भाव के सम्बधध के 
कारण जीव मे ईएवर वा आभास या प्रतिविम्ब रहता है। अविद्या वे! कारण ही जीव में सप्टि रचने की 
शवित नही रहती । वह तिरोहित हो जाती है। जेसे लहर समुद्र मं छय होकर छहर का ही निर्माण कर 
सकती है! समग्र समुद्र वी सृध्टि मही कर सकती इसी प्रकार जीव, सष्टि की रचना करने में पूणषतया 
असमथ हैं । अश अशी को तरह सजना नहीं कर सकता । 
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जगत 
सवत्र एय मात्र ब्रह्म वी ही सत्ता विद्यमान होने वे बारण जीव वी तरह जगत भी ब्रह्म का ही 

अश है। उपनिषद स्पष्ट बहते हैं 'सव सछु इद ब्रह, एकोउय अद्वितोयम्‌' 'एक्म्‌ सद्‌ विश्रा बहुधा वर्दात। 
इसलिए जगत अचेत्तन परमाणुओ वा समुदाय नही है बह जड प्रवृत्ति के गुणों सत्व, रजस्‌ तमस के समोग 
का परिणाम है। इसलिए न प्रद्मति इसका उपादान कारण है और न ईश्वर इसवा मात्र निमित्त बारण है। 
अचेतन से चेतन का उद्भव राम्भव नही है। इसछिए ब्रह्ममूत्र मे वादरायण ने प्रशृति के लिए 'आनुमानिक 
श-द था प्रयोग विया है । इससे यह निश्चित हो जाता है थि' जगत गब्रह्मोदभूत है । जब ब्रह्म भाया विशिष्ट 
होता हे तब वह ईश्वर बहछाता है। ईश्वर ही इसका निमित्त एवं उपादान वारण है, जिस प्रवार बीज मे 
अकुर विद्यमान रहता है उसी प्रवार जगत ब्रह्म में निहित रहता है। अत ईश्वर जब एक से अनेव होते तो 
इच्छा करता ह तब समस्त सुध्टि-जगठ वा प्रसार होता है और जब सहार बी इच्चा होती है (अनेक से 
पुन एक होने वी) तव वह उसे अपने में समेट छेता है । इसलिये समस्त जीव एवं जगत की सष्टि, स्थिति 
एव सहार ब्रह्माथित है। ब्रहम से अलग जीव और जगत वी स्वत-त्र सत्ता नही है। तरहम से अय ईई४ 
नही है। वह ही सर्वेत्र, सवज्ञ और सवशक्तिमान है। वत्तुंम अकत्तु म्‌ अयथा वत्तुंम वी शक्ति एकसा। 
उमी में विद्यमान है। जब शकक्‍्राचाय 'ब्रहम सत्य जगतमिथ्या' बहते हैं तो इसका एकमात्र तात्पय यही 
है जगत वी सत्ता ब्रहम से भिन्न मानना मिथ्या है। जिस प्रकार स्वण-आभूषण म आभूषण के आकार था| 
वी सत्ता स्वण से अलग मानना मिथ्या है। सत्य वी परिभाषा करते हुए शवराचाय ने उसवा हा 
बताया 'यद्‌ रूपेण यत निश्चितम्‌ तद रूप न व्यभिचरति तत सत्यम्‌” जिसका स्वरूप सवकाल मे ऐसे सा 
रहे वह सत्य है--'बूटस्थ, अचल ध्रुव! (गीता) इसलिए तीनो काछ मे भूत, भविष्य एवं दतमान में सत्य 
एक सा रहता है। सत्य के लिए सवकाल बतमान ही रहता है सवदा वतमानोवि' (गीता) किदु हैगाए 
दृश्यमान जगत निरतर परिवतित होता हुआ दीखता है । चह नामरूपात्मक, परिवतनशील, अत्यंत चचह 
एवं वहुृतवेश है । परिवतन का तात्पय ही है एक स्वरूप की समाप्ति और दूसरे स्वरूप का प्रकट | 
अत सृष्टि एव जगत में सांतत्य नहीं रहता । शकराचाय का यह निश्चित मत है कि व्यवहार सत्ता में 
जगत परिवतनशील है और जीव जगत एवं ईश्वर अलग प्रतीत होते हैं लेकिन पारमाधिक एव आध्यात्मिक 
सत्ता भे एक होने वे' कारण अभिन हैं उनमे कोई परिवतन नही होता । ब्रह्म की सत्ता पारमाथिक है ! 
जगत वी सत्ता व्यावहारिक है । समग्र परिवतन प्रतीति मात्र है, माया जनित है। वस्तुत ब्रहम में कोई 
परिवतन नही होता । जगत ब्रह्मम का अविकृत परिणाम है| श्रह्म के सदभ मे सारा परिवतन प्रतीत होने 
के कारण मिथ्या है जब वि व्यवहार जगत मे वह सत्य ही है। माता का वात्सल्य और बालक वी वर्ण 
पुकार सत्य ही है। अत जब तक हम जगत म॑ कायरत हैं तब तक जीव जगत एवं ईश्वर भिनत हीं 

और इस भिनता का अनुभव हम निरतर करते हैं, लेकिन जब ब्रह्माज्ञान प्राप्तकर ब्रह्म के परम तत्व 
अनुभूति होती है, समस्त भेद समाप्त हो जाते हैं। इससे स्पष्ट हो जाता है जगत मिथ्या ता अथ जगत 
वा अस्तित्व नकारना नही होता है | श्रह्म और जगत के सम्व ध को और भी स्पष्ट करते हुए शकराचाय 


ने सत्य को समभाने वे लिये तीन सत्ताओ को माना है (१) प्रातिभासिक सत्ता (२) व्यावहारिद 
(३) पारमाधिक सत्ता 


(१) प्रातिभासिक सत्ता 


ु यह नित्य अनुभव की सत्ता है, जो प्रतीतिकाल मे तो सत्य माटूम होती हो, रेविने ५ 
से आय ज्ञान हो जाने से उसकी अ्रा ति मिट जाये, उसे प्रातिभासिक सत्ता कहते हैं । जेसे रज्जु 


तिल 
अपेरे ने 
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कारण सपं प्रतीत होती है लेकिन दीपक के प्रकाश में देखने पर वास्तव में रण्जु दीखने छगती है। अंत 
जब तक प्रकाश के बिना रज्जु ज्ञान मही होता तब तक सपज्ञान ही बना रहता है । यह प्रतिभासिक सत्ता है 
ज्ञान वे क्षेत्र मे इस प्रतिभासिक सत्ता का अनुभव हमे निरन्तर होता रहता है। हर विषय मे अवेपण के 
क्षेत्र मे पू्वेज्ञान वाधित होता रहता है चाहे वह दशन हो, विज्ञान हो या अय विद्या हो । 


(२) व्यावहारिक सत्ता 


दश्यमान जगत के समस्त पदाथ एवं व्यवहार सम्बाध इत्यादि सभी इस सत्ता के अ तग्रत आते है। 
पदार्थों मे पाँच धर्म दीखते हैं । वे हैं अध्ति (विद्यमान रहते हैं) भाति (प्रकाशित होते हैं) प्रिय (आनाद 
देते हैं) रूप (विशिष्ट स्वरूप) नाम (उनवी पहचान के लिए नाम) जगत के सभी पदार्थों मे अस्ति, भाति, 
प्रिय, रूप एवं नाम ये पाँच धम रहते हैं। इनमे तीन अस्ति, भाति, प्रिय ब्रह्म रूप हैं! और शेष दो-रूप 
और नाम, जगत रूप हैं। किंतु पाँचों घुल-मिल कर रहते हैं। अत ब्रह्म और जगत घुल मिल जाते हैं 
कि तु पदार्थों की दो ही विश्विप्टतायें नाम और रूप हैं जिनकी सत्ता मानना व्यवहार के ल्यि परम 
आवश्यक है । यही कारण है व्यवहार मे जगत सत्य है लेक्नि एकात सत्य नही है क्योकि वह ब्रह्म का ही 
रूपा तर है, यह अनुभव हमे आत्म साक्षात्कार में होता है। ब्रह्म के परे जगत वा अस्तित्व नही है। समस्त 
व्यवहार ब्रह्म मे ही है । अत जगत्‌ एव ब्रह्म का भेद व्यावहारिक सत्ता वे! अतर्गत है। वस्तुत वे 
अभिन्न हैं । 


(३) पारमाथिक सत्ता 


ब्रहम वी सत्ता वो पारमाथिव सत्ता कहते है। यह सवेदा एक रूप ही रहती है। इसमे कभी 
भी कोई भी परिवतन नही होता । अत यह सबकाछीन एकात सतत या सत्य है। व्यवहार जगत में जी 
भिनता प्रतीत होती है, ब्रह्म ज्ञान होने पर प्रतीत नही होती । सवत्र ब्रह्म ही दृष्टिगोचर होता है। इसलिए 
व्यवहार जगत मे भी ब्रह्मम का ही अनुभव होता है, जो तीनो कालो भूत, भविष्य एवं वतमान में एक्सा 
रहता है, क्‍्योबि ब्रहम वे छिए सदा वतमान ही रहता हैं 'सवदा वतमानोषि (गीता) । सृष्टि का सवस्व, 
ब्रहटम से पृथऋः न होकर, ब्रह्मम में ही है वह ब्रह्म वी छीला मात्र हैं 'क्रीडा ते छोक रचना, अत' पारमार्थिय' 
सत्ता मे ऐव्य की अनुभूति होने के कारण ही महाकाव्यों वे भूढाथ से हम अवगत होते हैं। इन तीद 
सत्ताओ के अतगत माया एक को अनेक रूपो में दृश्यमान बनाती हैं। अध्यास एवं विवत के द्वारा यह 
सम्प न होता हे इसी मे अह ब्रहमास्मि' का अनुभव होता हैँ ! इसी में अद्वत निहित हैं 

इन तीन सताओ के अछावा जिसका अस्तित्व हैँ ही नही एवं निराधार होने के कारण उसकी 
कोई भी सत्ता नही हे जैसे आकाश कुसुम व वध्यापुत्र इत्यादि । 


| 


अध्यास 


नित्य, शुद्ध, बुद्ध एव मुक्त आत्मा जीव रूप में बद्ध प्रतीत होता है इसका एकमात्र कारण अध्यास है। 
जो वस्तु वास्तव में है उससे भिन्‍न धर्मों का उस पर आरोप करना या देखना इसे ही अध्यास कहते हैं। 
'अध्यासो नाम अतस्मिन्‌ तद बुद्धि ” अर्थात तत पदार्थ पर तदूभिन-उससे भिनव पदाथ को आरोपित 
करना अध्यास है । यह अध्यास अविद्या द्वारा निर्मित है। इसमे इरंद्रियों के धर्मों एवं देहू को आत्मा मान 
लेना देहाध्यास है जैसे विसी भग के भग होने से मैं लेगडा हो गया इत्यादि ॥ अर्थात्‌ देह दोषो को भात्मा पर 
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आरोपित कर छेना। क्षनुभूति के लिए दो सत्ताआ थी आवश्यकता रहती है। 'विपयी' (बढ़ 
मैं इत्यादि) और 'विपय'--समस्त व्यवहार जगत । मत यह अह विपयी ही समस्त पदार्थों वा अनुभव 
बरता है । वही वर्त्ता, भोक्ता, ज्ञाता है विन्तु अहू सबदा विषयी न होकर कभी-कभी विपय भी हो जाता है 
जेंसे “में सोता हूं, “मैं जायता हू” यहाँ पर में और मेरी अनुभूति दोनों ही आत्मा वे विधय वन जाते हैं। 
अत विपय और विषयी दोना ही आत्मा में निहित हैं आत्मा से अभिन है । माया एवं अविद्या या अज्ञात 
के वारण भिन प्रतीत होते हैं। यह अध्यास मनादि, अनत और मैसगिव है। यह पर्त्ता, पाता और भोकता 
का अनुभव कराता है। जगत के समस्त व्यवहार वा आधार अध्यास है । यहू अध्यास अज्ञान जतित होने 

के कारण इससे निवृत्ति एकमात्र आत्मस्वरुप वा ज्ञान ही है। विधय और विपयी का साथी आत्मा ही है 

अत' आरोपित ज्ञान के पीछे मूल ज्ञान ही आत्मचान है। स्वस्वरूप या ज्ञान ही स्वसाध्य है; इसवे हो जाने 

के बाद अय' रहता ही नही है 'व धन मोचनकर्ता तु स्वस्मादयो न मश्यन (वि० चूदा ५१) स्वय वो 

ही पे घनमुक्त होना पडता है। 


विवतवाद 


समस्त सृध्टि या जगत वा उदय ब्रह्म से है अत ब्रहम ही इसका उपादान वारण है और वही 
उसका निमित्त कारण है अत तत्वत दोनो अभि है । क्योकि ब्रहम सत्य एवं अन/त है इसलिए इसमें कोई 
परिवतन नहीं “अजो नित्यो शाश्वतो' (गीता २२०) । अत जगत मे जो विविधता एवं भिल्‍लता हैंगे 
देखते हैं वही प्रतोति है, यह विविधता माया का परिणाम है जो असीम ब्रहम को सीमित विविधता में प्रटीव 
करवाती हैं। असीम का ससीम एवं भिन दीखना ही विवत हैं । इसलिए “अतात्विक परिवतन ही विवत 
हैं !! तत्वत एक होते हुए भी व्यवहार में अनेवः की अनुभूति जिसमे होती हैँ वही विवत हूँ । यह विवत 
अभिवचनीय हूैँ। अभिवच्ननीय का अथ ही है जिसवा मिवचत या विवेचन ठीक से नहीं किया जा सके, 
व्यचहार मे अनेक दीखते हुए भी अभित है, इसका सही विवेचन नहीं क्या जा सकता । अत जगत का 
शीन सद तथा असद उभय लक्षणा होने के कारण अनिवचनीय हे या भिथ्या कहलाता हें । वेदात मे मिथ्या 
का अथ असत नही है। किशु अनिर्वचनीय हैं। (परपादिका पृ० ४) व्यावहारिक सत्ता एवं प्रातिभासिक 
सत्ता के अतगंत जगत की भ्रतीति सत्य हैं और उसकी विविधता भी सत््य हैं। इसी की प्रत्तीति माया: 
अध्यास और विवत द्वारा कराती है । अत माया स्वयं भी अनिवचनीय ब्रह्म की ही सत्ता है ! 


आचार कर्म एव सोक्ष 


अपन स्वरूप के अज्ञान के कारण जीव ससार मे दु ख भोगता हुआ कम करता रहता है और जे हे 
ज-मातर इसी मे भ्रमित रहता है। मूल्त जीव ब्रह्म स्वरूप ही है। आत्मा एवं ब्रह्म का घुर पर्दत 
एक है, लेविन अवियया के कारण वह अपने शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव को भूल जाता है।यह अंविद्यां साया 
ही जीव को कम के ब'घन से आवद्ध करती है और विद्या माया उसे बधनों से छुटकारा दिलाती हैँ । 
भविद्या के कारण जीव अपना आनद स्वरूप खो देता है और दु ख सुख का अनुभव बरने लगता है । मम 
आनस्द को पुन ब्राप्त कर शोक से निवृत्त होना ही मोक्ष है। यही खोये हुए स्वगे वी मानों पुन से 
है। प्रश्तिजाय तीन गुणों द्वारा जीव आवद्ध होता है “कर्मानुबाधीनि मतुष्यलोके' (गीता १४॥२ ) ६ 
बाधा की श् खला को भान की असि से कादना ही मुक्त होना है। अत बम वे स्वरूप को 
निता-त आवश्यव' है। इसकी गति अत्यात सूक्ष्म और गहन है। "कि करमे किमकमेति दवमीष्मत 
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मोहिता ” (गीता ४४१६ )। कमण्य कम ये पश्येदक्मणि च बम ये (गीता ४१८) । व्योकि आत्मा 
है, अनुत्पाद्य है, इसका उत्पादन नही होता, अनाप्य है, सबवथा हमारे पास है, अविकाय है, इसमे विकार 
उत्पन नही होता एवं असस्काय है, इसमें कोई छाठसा नही है अत इसे प्राप्त करने मे कम के क्षम की 
आवश्यकता है, क्योकि अनुत्पाद्य, अनाप्य, अविकाय एवं असस्काय को प्राप्त करने के लिए कम की आव- 
श्यकता नही रहती, उसमे आवश्यकता आत्म बोध था ज्ञान की है। यह आत्मबोध सकाम कम से नहीं 
निष्काम कम से होता है। निष्काम कम वघन का निर्माण नहीं करता और कर्मफल की छालसा नहीं 
हीने के वारण कम उससे चिपकते भी नही हैं “न लिम्प ता । अत निष्वाम कम द्वारा चित्तशुद्धि होती है 
और वह मोक्ष का सहायक बन जाता है । 


फम के भेद 
समस्त कम की श्यू खला वासना से उत्पन होती है “सगात सजायते काम ” (गीता २/६२) और 
ससार भी अनादि एपणा या माया द्वारा उत्पन्न होता है।” “ससारस्थ वारण गुण सग ” गीता भाष्य 
१३॥२। जीव का आवागमन या कर्म बधनो से बघने वा कारण थासना ही है। यदि जीव, साधना 
द्वारा वासना से निवृत्त हो जाये तो कम-ब धन की श्यू खछा समाप्त हो सकती है। कमर दीन प्रकार के 
होते हैं---सचित कम, सचीयमान कम और प्रारब्ध कम । जिन कर्मों को इस ज-म में सवय करते हैं. वे 
सचित कम हैं और जिन कर्मों का हम सम्पादन करने जा रहे हैं वे सचीयमान कम हैं। जो कम जाम- 
जन्मातर से घनीभूत होकर हमारे वत्तमान जीवन का कारण बनते हैं वे प्रारब्ध कर्म हैं। इन तीनो क्मों 
से निवृत्त होने की साधना ही आचार-सहिता है। सचित ओर सचोयमान कर्मों से ज्ञान द्वारा निवृत्ति हो 
सकती है, छेक्नि प्रारब्ध कर्मों का नाश तो उनके उपभोग द्वारा ही होता है। “प्रारब्ध कर्माणाम भोगा- 
दएवक्षया ” वे तो छुट हुए तीर के समान हैं जो कही न कही भेदन करेंगे ही । 
निष्काम कम द्वारा कम वधन से निवृत्ति हो सकती है। निष्काम कम मे जीव अपने आप को 
क््त्ता नही मानता, अत सचित या सचीयमान कम का निर्माण नही होता और न पाप पुण्य सम्पादित होते 
हैं। निष्वाम कम द्वारा ही स्थूल और सूक्ष्म शरीर का आत्मा मे विलय हो जाता है। “विज्ञान-दीपिका 
में श्री पद्मपादाचाय इसे क्म-निस्तार कहते हैं।॥ निष्काम कम द्वारा अत करण, मन, बुद्धि, चित्त अहकार 
की शुद्धि होती है । भर्थात्‌ जीव में जो आत्मा से भिन्न होने का भाव उत्पन होता है, वह समाप्त हो 
जाता है। 
भगवद्गीता ने तीन प्रकार के कर्मों का उल्लेख किया है--कम, विक्म और अक्म । कम शास्त्र 
विहित कम है, विक्मशास्त्र वजित कम है और अकम चुपचाप बठ रहना या 'तुष्णीय भाव! है। इनका 
रहस्य जानना अत्यत आवश्यक है। व्योकि कम क्‍या है और अक्म दया है इसका रहस्य समभने में 
शक्रात्त द्रपष्टा कवि एवं मेधावी पडित भी विमोहित हो जाते हैं। क्वयोजप्यत्र मोहिता (ग्रीता ४॥१६) 
घूसकी गति अत्यत गूढ है “गहना क्मणों गति ” (गीता ४॥१७) |! चुद्धिमान छोग क्में मे अकर्म देखते 
है और अक्म में कम “क्मण्यक्म य पश्येकद्मणि च क्मय” ( ग्रीता ४४१८ ) इस प्रकार क्रिया- 
रहित आत्मा मे “मैं क्म करता हू” देखना और पूणतया कम -रत होते हुए भी “मैं कुछ नही करता हू” 
ऐसा अनुभव करना वास्तव मे कम वधन से मुक्त होना है। ऐसा भगवान का मन्तव्य है। इस एलोव' का रहस्य 
समभाते हुए शक्राचाय अपने भाष्य मे लिखते हैं “एवम इह्‌ अपि अकमणि अह करोमि इति कम दशन कमणि 
च अक्म दशन विपरीत दशन येन तलिराकर्णायम, उच्यते” 'क्मणि अक्म ये पश्येत्‌ (गीतामाष्य ४।१८) 
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इम प्रवार अनासक्त भाव से विये हुए बम बंधन पर्त्ता नही होते उनमे एपणा एवम्‌ वासना विचित मात्र 
भी नही होती । इसी मो कम नियृत्ति पत्ते हैं जो मुक्ति या भान प्राप्ति का साधन बन जाता है । 


ज्ञान प्राप्ति की साधना 


शक्राचाय ने वियेव चूडामणि एवं उपदेश साहसी में चान प्राप्ति बे चाए साधना वा उलेख 
किया है -- 
(१) नित्यानित्य विवेक 

ब्रह्म नित्य एव शाश्वत है तथा आय भौतिव पदाय परिवतनशील एवं अनित्य है। यह गान वा 
प्रथम साधन है । 


(२) इहापुत्र फल भोग विराग 

जब कम फल भोगने वी एपणा नही रहती तब भोगो वे' प्रति सहज वेराग्य हो जाता । इससे सारे 
कम सहज रूप से एपणा रहित या निष्काम हो जाते हैं। 
(३) तीसरा साधन विधिवत साधना है 

(१) क्षमा, मन वी एवाग्रता (२) दम , इदद्रियो को निर्यात्रत रखना अर्थात जितेएद्रिय होता 
(३) उपरति-वृत्तियो बी बाह्य भोगो की ओर दौडने से रोकना (४) तितिक्षा-द्वन्द्र रहित मानसिकता 
बनाना अर्थात्‌ दु खसुख, हानिलाभ इत्यादि सभी स्थितियों मे मानसिवः समता रखना। (४) समाधात- 
श्रवण-वीतन इत्यादि मे मन को एकाग्र रखना । (६) श्रद्धा--महापुरुषो के. एवं गुरु बचनो में अदूट श्रद्धा । 
इन आध्यात्मिक साधनों से चित्त-शुद्धि होती है जिसबे' द्वारा जीव सहज नान प्राप्त कर सकता है । 
(४) चतुथ साधन हैं मुमुक्षा हे 

मोक्ष प्राप्त करने की इच्छा । विवेक चूडामणि मे शक्राचाय लिखते हैं कि यह अत्यते दुलभ 
साधन है और भगवदशृपा से ही प्राप्त होता है। 'देवानुग्रह हेतुकम । (विवेक चूडाम्णि-३) 

इन समस्त साधनो द्वारा दीक्षित शिष्य गुरु से ब्रह्मज्ञान वा उपदेश प्राप्त करता है। समस्त जा 
एवं सृष्टि मे वह एकमात्र ब्रह्म का ही दर्शन करता है। ब्रह्म के इतर उसे कुछ भी नहीं दिखता। सारे 
अध्यास एवं आरोप स्वत समाप्त हो जाते हैं। वह अनुभव करता है समस्त सध्ि ब्रह्म की ही लीला है 
अविभक्त ब्रहमम ही माया के कारण विभक्त जीव और जगत के रूप में प्रतीत होता है। आत्मा पर शरीद वी 
आरोप होता है जिसे हम पचकोश कहते हैं--अनमय, प्राणमय--मनोमय, विज्ञानमण' एवं आन दमय कोश 
इसी प्रकार शरीर पर भी तीन प्रकार के आरोप होते हैं--स्थूछ, सूक्ष्म और कारण शरीर । इन सब प्रतीत 
होने वाले भेदो मे पानी शिष्य को अभेद ब्रह्म का साक्षात्कार होता है। इससे स्वत प्रपच 
जाती है। तत्‌, त्वम्‌, असि (छादोग्य उप०) 'तुम वह हो', मात्र विवेचन का विषय न रहकर अनु 
सत्य हो जाता है । ब्र॒ह्मम और जीव वी अभिनता का अनुभव ही मुक्ति का हंतु है । 


मुक्ति 
जीव के चार पुरुषाथ धम, अथ, क्यम, भोक्ष हैं। इनमे आतिम पुर्पाथ जीव को सासारित दढ्व ढीं 


से विवृत्त कर देता है एवम आनाद प्रदान करता है। ये द्वद्व ही सुख दुख के कारण हैं और तीत मवा। हे 
ठापो से जीव को सतप्त करते हैं। यह तापत्रय हैं. आधिभौतिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक! 
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द्वारा जो भी दुस उत्पन्त होते हैं पृवथलिपित साधनों द्वारा इनसे छटवारा पाया जा सकता है। इनसे नित्तार 
पाना ही मुक्ति हैं। ये ही हृदय प्रथि रूपी बंधन वा निर्माण वरते हैं 'बामा येउस्य हूदि श्रिता ' (कठ० उप० 
२३१४) गी ० भाष्य ४४४७ में हृदय ग्रा य, वी व्यादया करते हुए शक्राचाय लिखते हैं 'हृदय ग्रथिरषविद्या 
वासना प्रपधो बुद्धयाथय'वाम ! यह्‌ ग्रंथ ही समस्त बधनों वा निर्माण बरती है इसके भेदन से ही 
वासनाओ वी समाप्ति सम्मव है | 
भिद्यते हृदपर्प्रीयरिद्धिधन्ते सवस्तगयां 
क्षीप'ते घास्म कर्माणि त्तत्मिग्दुष्टे परावरे ॥ मु० उप० २।२।८ 
हृदयगत वासनाओं मे समाप्त होते ही जीव और ब्रह्म या एकत्व हो जाता है। जीव अमृत को 
प्राप्त मर लेता है 'तथा मरत्योठमृतों भवत्यत्र श्रहमम समश्नुते' कठ० उप० २।३।१४। इसकी व्य ख्या १ रते हुए 
शयराधाय लिसते हैं 'सवेब'धनोपशमाद्‌ ब्रहम समश्नुते श्रहमैव मवतीत्य॑य' ।१४। सम्पू्ण वघना के मुक्त हो 
जाने से ग्रहममाव यो प्राप्त हो जाता है अपात ब्रहम ही हों जाता है ।! अत अविद्यासूपी हृदय ग्रा थ से 
मुक्त होना ही वास्तव में मोक्ष है ।+ 
मुक्ति चार प्रवार वी होती है (१) सारूप्य (२) यामीप्य (३) सालोवय एवम्‌ (४) साथयुज्य । 
श्री शवराचाय इनवा अत्यात काव्या(्मर ढंग से 'शिवानद लहरी' मे वणन करते हैं। भगवान शिव वी 
सम्बोधित करते हुए वे वहूते हैं सारूप्य मुक्ति--आपने सदृश रूप प्राप्त वरना--आपकी पूजा से सामीष्य 
मुवित--आपने' निव्ट रहने--आपके नाम का सकोतन करने से--सालोव्य मुवित--आपके छोक में निवास, 
शिवभवित में निपुण छोगो के साथ सत्सग एवं सम्मापण से, तथा सामुज्य मुक्ति--आपके साथ मिलता था 
एवाकार होने से आपके विराट स्वरूप जिसमे चराचर समस्त छोयव एवं प्राणियो का समावेश होता है इनके 
ध्यान से इस जीवन में हो मुक्ति प्राप्त हो जाती है तथा जीव पूणतया इ्ताथ हो जाता है । 
साहप्प तव पूजी शिव महादेवेति सकीत ने 
सामोप्प. शिवभक्ति - धुर्पणननतासाडूर्यसप्ताषणे । 
सालोक्य च॑ चराघरात्मकतनु ध्याने. भवानौपते 
सायुज्य मम सिंद्धमत्र सवति ह्वासि'कृता्थोस्म्यहम्‌ ॥! 
(शिव!नाद लहरी-२८) 
यही भद्व त वेदान्त वा 'चरम-छक्ष्य मोक्ष है एवं मानव जीवन की सर्वोच्च उपलब्धि है। बडी 
सुंदर उपमा से शकराचार्य इस सायुज्य मुक्ित का वर्णण करते हैं। 


भक्ति एवं भगवद्‌ अनुप्ह 

शवराचाय के दर्शव मे अधविश्वासो को कोई स्थान नही है। स्वग को वे भोग भूमि बताते हैं 
ओऔर उसे मिथ्या घोषित व्रत हैं क्योकि पुण्य का फल प्राप्त होने बे वाद इसका कोई महत्व नहीं है। 
'क्षीणे पुण्ये मत्यलोके वि्शा त!॑ गीता । अत सारा क्मकाण्ड आत्म-शुद्धि का साधतमात्र हैं, जीवव क्यो 
परमलद्ष्य नही है। विवेक चुडामणि में वे भक्ति को स्वरूप अनुस-घान के रूप में परिभाषित करते है । 





१ “अविद्या हृदय ग्राय भोक्षी मोक्ष यततस्तत ' वि० चूडामणि ५५८) 
२ क्षीरे क्षीरे यथा क्षिप्त तेल तैले जल जते । 
समुक्त एकता याति तथा$-८्मयात्मवि मुनि (वि० चूडामणि ५६६) 
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मोक्ष कारण सामग्र॒र्यां शक्तिरेवगरोयसी | 
स्यव्वस्पानुप्ृघध न भक्तिरित्यभिधौयते !! 
(वि० चूडा० ३१) 

भगवान वी पूजा करना भवित योग है, उसकी सिद्धि अर्थात उसका फल ज्ञान निष्ठा वी योग्यता 
ही हैं। जो व्यक्ति सब भूतो मे समत्व भाव का अनुभव करता है वह ज्ञाननिष्ठ पुरुष परमेश्वर की 
भजन-रूपा परा भवित को पाता है, (स्वक्मणा भगवत अभ्यर्चन-भवितयोगस्य सिद्धि प्राप्ति पल गत 
निष्ठायोग्यता (गीता भाष्य १६7५५) तथा एवं भूती चाननिष्ठो मयिपरमेश्वरे भवित भजन उत्तमा गत 
लक्षणाम्‌ चतुर्थीम लभेत्‌ (गीता भाष्य १८५४ ) 

अत भक्ति का मधुरफल ज्ञान है (गलित फल) । शकराचार्य के स्तोत्रो मे भवित वी निभरिणी 
समस्त ज्ञान के आलोक को आप्यायित करती रहती है। उनके प्रौढ ज्ञान का प्रकाश भविति वे सवेदनशील 
स्नेह से अधिक भास्वर हो जाता है। उनके स्तोत्रों में मानवीय कोमल भाव, असीम सहृदयता एवं बात 
समपण की दे-यता से द्रवित हो उठते हैं। उनके स्तोत्रो में परमात्मा केः साथ रागात्मक सम्बंध पूरे सवेग 
के साथ उभर वर आता है। “'परमजानेःमातस्‌ त्वदनशरणम क्लेश हरणम्‌” और पटपदी में अत्यन्त 
विनम्र होवर विष्णु से प्राथना करते हैं। 

अभिनपम्रपजय विष्णो दम्मय मन द्ामय चिषय सुगतृष्णाम 
भूतदया विस्तारयतात्प ससार सायरत ३ (पटपदी १) 

शकराचाय वा यह दृढ मत है कि मोक्ष या ब्रहमज्ञान जीव की साधना के साथ साथ भगवद 
अनुग्रह से ही प्राप्त होता है इस तथ्य का इहोंने विवेव चूडामणि मे एव आय स्तोत्रों में सप्ट हप से 
प्रतिपादन किया है 'ईश्वरानुग्रहादणेव पु साम्‌ अद्वत वासना (शिवानाद लहरी भूमिका टी० म० पी० 
महादेवन द्वारा उद्ध,तत) ज्ञान और भविति एकावार होकर भगवत्साक्षात्तार के साधन वन जाते हैं । 


दार्शनिक कवि 


इतिहास के दार्शनिक विद्वान टॉयनबी ने ठीक हो कहा है कि 'शकराचाय भारतीय दर्शन के जे 
हैं ।” अद्वत दर्शन वे" माध्यम से इहोंने दार्शनिक चिन्तन वी एक गम्भीर परम्परा का भृत्रपात क्या है! 
'प्रस्थानश्रयी' जैसे दुरूहग्र थो का अभिप्राय द्रहोंने अपने भाष्यो द्वारा इतनी सरल, सुबोध एवं सुगन्व 
म व्यवत किया है कि सम्भवत उनके भाष्यो के बिना ये ग्रथ आज बोधगम्य नही हो पाते । शवराचाव 
भाष्यो वी शैली अत्यात रोचक गम्भीर और प्रौढ है। जटिल ग्रथो की व्याख्या वे अत्यत सहज एंव नितीत 
प्रसादमयी शैली में करते हैं। इनका ज्ञान अगांध एवं अत्यात व्यापक है । चौद्ध, जैन, पाचरात्र, हक 
साड्य, “याय वैगेविक, मीमासा, योग, प्रस्थानवयी, तत्र एवं पुराण तथा देदिक दर्शनों मे इनकी गहरी 4 
थी | इनका प्रवाड पाडित्य इनके भाष्या मे परिलक्षित होता है। इनके मौलिक विचारों एवं तत्व च् 
वी गरिमा इह भारतीय दार्शनिको मे अग्रगण्य बना देती है । 


कवि 


शबराचाम में पाडित्य वे! साथ साथ क्वित्व॒ काव्य वा भी अनुपम समवय हुआ है गो 
विलक्षण घटना है। तब निष्णात दार्शनिक विद्वान इतनी हृदयस्पर्शी स्विग्घ, बोमठ कविता * कब 
गर सकते हैं यह भत्पत गौरव एवं विस्मय वी वाव है। इसी से स्पष्ट होता है उतकी व्याप्त 
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सश्लिप्ट जीवन दृष्टि जो सवदा विश्वात्मव समग्रता वा एवं सावंभौम अध्यात्म चेतना से सम्पन थी । 
उनवी वविता माधुरी को व्याख्या 'वलदेव उपाध्याम' ने बडी ही सुदरता से वी है। हकर की कविता 
रसभाव निरन्तरा है वह आनद भा अजम्न स्रोत है, यह उज्ण्वल अथ रत्नो की मनोरम पेटिका है, *म- 
नोय वल्पना भी ऊंची उड़ान हु । कविता में शब्द सौंदय इतना अधिवः हुँ कि 'शब्दों वी माधुरी चखकर 
चित्त अय विषयों से हटवबर इस मनोरम बगव्य प्रवाह म प्रवाहित होने छूगता है! ( बलदेव उपाध्याय-- 
दबराचा् पै० ३३२) आज बारह सौ वप पश्चात भी विद्वान एवं जनसमुदाय उनके स्तोत्रो वो. गा गाकर 
आनाीदत हाते हैं एव अपने भाप को धय मानते हैं । 
शव्राचाय ने अपने काव्य प्रथा म ज्ञान एव भाव के सभी पक्षों वो व्यापक धरातल पर अभि- 
व्यक्त किया हैँ। सौंदयय छहूरी में शक्ति वी उपासना वे साथ साथ विशुद्ध तञ्र के उदास पक्ष को भी 
हृदय स्पर्शी काव्यात्मद अभिव्यक्ति वे! माध्यम से मिखूपित क्या हूँ । आनाद लहरी में तो आनन्द तिरतर 
तरगायित हो उठता है। महाशक्ति भवानी का विवरण थे अत्यत मौलिक उपमा से वरते हैं 'रजा हती 
गत्री विलसति चिदानद लतिका' (आ० लहरी ) सौंदय लहरी मे त्रिपुर सुदरी के नेत्रों वी वैश्विक 
उपमा (005ग्रा० 7798८) वितनी विराद एवं सरस हूँ । 
“अहसूते सब्य तव नयन मसर्कात्मकतया 
त्रिपामांवाम ते सृगति रजनोनायकतया । 
ठृतीया ते दृध्टि - वरदलित हेमाम्युजर्णाचि 
समाधत्त सध्यां दिवस निशयोर-तरचरोम्‌ ॥ सौन्दम लहरी!४८ 
अथ--'माते भिपुर सुदरी ! तुम्हारी दाहिनी माँख सूथ जेंसी दिवस बनाने वाली, बायी आँख चाद्व- 
रूपिणी शत्रि बनाने वाली हूँ और तीम्तरा नेत्र न दिन, न रात अग्नि स्वरूप सं्धिकाल दरसाता है। यह 
स्पष्ट हैँ कि शबराचाय प्रौढ दार्शनिक एवम्‌ रसज्ञ तथा उच्च कोटि की कवि प्रतिभा के धनी थे ।! इनकी 
रचनायें सस्कृत साहित्य वी अनमोल निधि हैं, जिनका परवर्ती सस्कृत व प्रादेशिक साहित्य पर गहरा प्रभाव 
पडा हूं । 
आचा् शकर का बहुआयामो व्यत्तित्व व्यवहार एवम्‌ परमार्थ दोनों का सम्यक समवय कर 
देता हैं। जहा व्यावद्यारिवः सत्ता मे वे यधाथवादी दृध्टिकोण प्रस्तुत करते हैं वहाँ पारमाधिक' सत्ता में वे 
परम आदर्शवादी एवं आध्यात्मिक चितन को अभिव्यक्त करते हैं। इन दोनो सत्ताओ के सामंजस्य में 
ही जीवन की पूर्णता हैं। इनका अद्वत दर्शन समस्त मानव एवं चराचर जगत में एक दिव्य सत्ता 
(परात्पर ब्रह्म) का ही दर्शन कराता है । 
वेदा-त पिद्धात निर्शक्तिरिषां, ब्रह्म बजीव सकृछ जमचुच ॥ 
अश्षण्ड रूप व्यिति रेव मोक्षो प्रह्माद्वितीयेभ्रत्तप प्रमाणम्‌ ॥ (वि० चूडा ४७७) 
वेदात सिद्धांत का यही आतिम निष्कष हें कि समस्त जीव और जगत ब्रह्म ही है। उसके 
असखण्डरूप में स्थित रहना ही मांक्ष हैं। यही श्रुतिया का प्रमाण है । ब्रह्म वे अतिरिक्त अय है 
ही नही । 
शकराचाय युगातरकारी दार्शनिवः मवीपी एवं त्रान्तद्रष्टा कृधचि थे। वे भगवान की दिव्य 
विभूति थे, जिनकी प्रतिभा वी आभा शताब्दिया के बीतने पर भी आज उतनी ही देदीप्यमान हैं। ७ 
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विशिष्टाह्ेत वेदान्त दर्शन ( रामाचुजाचाय ) 
प्री० विश्वताय शुर्त 


विश्व कै प्राचीवतम ग्रथ ऋग्वेद मे भारत वी सत्यान्वेषिणी प्रज्ञा ने 'एक सद्‌ विप्रा बहुधा वर्दाति 
वी धोषणा से सत्य और कऋत की सोज के मानो विभिन्न मार्गों बी ओर भी सवेत कर दिया है। हम अपने 
अद्व॑त वेदा-त, वैष्णव पाचरात्र आगम, शैवागम, जैन, बौद्ध, वेप्णव बेदा'तत आदि अत्यात समृद्ध समस्तदशन 
पद्धतियो को उसी एवं परम सत्य की खोज वे विभिन्न मार्मों और आयामो के रूप में देखना चाहिये । 
सम्भवत श्रुति के इसी “वहुघा” ('अनेक प्रवार से”) सावेतिव शब्द को लेकर भारतीय सजनात्मक प्रता के 
किसी प्रतिनिधि कवि मतौपी ने भी विभिन्न मार्गों से उसी एक परमसत्य के अवेषण वी वात कही है-- 
बहुधाईउप्पयागमेसिन्ना पान सिदिहेतव ॥। 
त्वम्येध. निपतनत्योघा जाह्लुवीया इवाणवे॥ 
(बहुघा, आगमो से भिन्न, अनेक मार्य भी एक तुम्हारी ही प्राप्ति रूप सिद्धि वे हेतु हैं । जैसे, गया के सारे 
प्रवाह एकमात्र समुद्र में ही जाकर गिरते हैं ।) 
ये भारतीय दर्शन-पद्धतियाँ हमे कभी एक दूसरे वा विकास, कभी एक दूसरे वी पूरक, बभी एवं दूसरे 
के नितात विपरीत विरुद्ध और कभी परस्पर आक्रामक भी दिखलाई देती है । किंतु इन सबमे जो एक वार्द 
सवत्र समान है वह इन पद्धतियो के पुरस्कर्ताओं पी इनमे अनुस्यूत्त अपने अनुभूत सत्य के प्रति निष्ठा और मास्या 
है । इसी आस्था ने भारतीय दार्शनिक प्रज्ञा को निरतर स्वतन्द्र विकास की दिशा में अग्रसर किया है। ईरते 
दृष्टि से हमारी प्रत्येक दार्शनिक चिःतनघारा मानव वी ऋतम्भरा प्रज्ञा का महत्त्वपूर्ण आयाम वर्न जाती 
है। देहात्मवादी चार्वाक दर्शत से लेकर सर्वात्मवादी वैष्णवदर्शन तक उसका विस्तार हमे यही बताता है। 
वैदिक-साहिंत्य की श्ट खछा मे उपनिषद आतिम कडी हैं, अत उ'हू व्यापक अथ मे विदात “हीं 
गया है। बेदा-त साहित्य मे ब्रह्म (परमात्मा या भगवान) जीव (जीवात्मा) और जगत के तालिवव' स्वरूप 
और इनके पारस्परिक सम्बधधो पर विचार क्या गया है। वेदात सिद्धांत को अत्यंत सक्षिप् झादो मे 
महपि बादरायण व्यास ने अपने ब्रह्ममृुतों (अनुमातित रचनावाऊर ४०० ई० परू०) मे प्रतिपादित किया है! 
ब्रह्मसून्रो का भारतीय दर्शन में अत्य-त महत्त्वपूण स्थान है। उपनिषद, ब्रह्मसूत्र और श्रीमंदभगवदगीती 
(महाभारत भीष्मपव के अतर्गत २५वें से ४२वें अध्याय तक १८ अध्यायो मे वणणित) वेदात वी मुब्यवम 
प्रमाणभूत सामग्री मानी जाती है । इसे “प्रस्यानत्रयी' कहा जाता है । भारतीय दार्शनिकों में इन तीनो १६ 
व्याख्यात्मक भाष्य की रचना करने की सुदीघ परम्परा रही है। विशेषदरूपष से ब्रह्मसूत्रा पर भाष्य करने 
वाले दार्शनिक आचार्मों ने ब्रह्म के तात्त्विक स्वरूप विमर्श मे एक प्रश्न उठाया है वह है 'अद्व तता वी । 
ब्रहम को 'अद्गै तता' वस्तुत क्‍या है, इसी प्रश्व का उत्तर समस्त आचाय मुल् सूत्रों वे तात्पर्याथ को अपनी 
अपनी प्रज्ञा द्वारा आत्मसात करते हुए देते हैं । ब्रह्म का 'अद्वैत! तो सबनिष्ठ है, वितु ठुछ दावनिव तो 
ब्रहम को निगु ण निविशेष मानते हैं और कुछ सगुण सविशेष । यही से अद्वत-बेदात की दो [ृथत घार९ 
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प्रवाहित होने रगती है । ब्रहम वो निगुण निविशेष मानने वाले दार्शनिक में मुख्यवया परिगणनीय आचाय 
गौडपाद (चौथी शती ई०) आवायगोविदमभगवणपाद (८वी शती ई०) और आय शकराचाय (८वी शती) 
हैं। इनदे' लिए 'अ््ठ तवादी' शब्द रूढ़-सा हो गया है। ब्रह्म को रागुण सबिशेष मानने बाले आचार्यों में 
चोधायन, टव, द्वमिड, गुहदेव, भारचि, कर्प्दी आदि अत्यात प्राचीन भागवत या वेष्णव परम्परा के हैं जो 
सभी ४वी ”ाती से पहले विद्यमान थे । हमारे विवेच्य विश्विप्टाद्वत वेदात के प्रवत्तक श्री रामानुजाचाय 
(१०१७ ई०) इही वी परम्परा में आते हैं। रामानुज दशन के प्रेरणास्रोत पचरात्र आगम, तमिल प्रदेश 
के आलवार भक्तों वे तमिल दिव्य प्रवाघ एवं रामानुज के पूर्वापर आचार्यों वी परम्परा पर हम यथास्थान 
विचार वरेंगे ) महाँ यही बहना प्रासग्रिव होगा वि रामानुज का दार्शनिक स्तर पर मुख्य मतभेद शकर वे 
भेवलादत' से है जिसके पण्डन वे लिए उहोंने अपने अद्वत मत वा स्वरूप “विशिष्टाद्वत'! अभिघान देकर 
स्पप्ट क्या | 
श्रीशवराचाय वी स्थापता है कि निगुण निरुपाधि और निविशेष श्रद्टम ही एकमात्र पारमाथिक 
सत्ता है। ब्रटम, जीव और जगत्‌ वे' पारस्परिक सम्बाघों को सममाने वे लिये शकर 'माया' 'अविद्या' की 
परिकल्पना करते हैं और जगत को मिथ्या मानते हैं। वितु विशिष्टाह्॑तवादी मानते हैं कि ब्रह्मम चित 
(जीव) और अचित्‌ (जगत) से विशिष्द (विशेषणयुक्त) है। जीव और जगत ब्रह्म के शरीर हैं। अर्थात 
जीव जगत और ब्रह्म वा सम्बंध घरीर शरीरी भाव का सम्बध है। इसी को “अगागी भाव और शप- 
शेषी भाव भी कहा गया है । 
शवर बे पूण, निविशेष ब्रहम के साथ मिथ्या माया वा सम्बंध कथमपि सम्भव नहीं छगता। 
उनके अद्वत में जिस रूप में भ्रहम की परिकल्पना गौर स्वीह्ेति है, उसमे किसी प्रकार का परिवत्तन 
(विवत्त) और विकार नही हो सकता । वह पू्णतया अपरिवर्तित और अविश्वत है। वह न तो स्वय 
परिवर्तित ही सकता है, और न विसी भी अय पदार्थ से किसी प्रकार प्रभावित हो सक्‍ता है। शक्‍र के 
अनुसार ब्रह्मम के अतिरिक्त बुछ है भी नही जो उसे प्रभावित कर सके । वह अद्वितीय (द्वितीय के बिना) 
एक् है द्सी भी गुण था विशेषता से रहित एवं सत्य या सत्ता मात्र है। ऐसा शुद्ध ब्रह्म फिर विकृृत कंसे' 
ही सवता है। इस प्रश्व के उत्तर में शावरमतानुयायी कहते है कि ब्रहम और उसके साथ माया का सम्बन्ध 
अनादि है। इसमे सदेह नही कि ब्रह्म स्वय म शुद्ध है कितु अतीत में कोई क्षण ऐसा नहीं था जब ब्रह्म 
एकावी अर्थात अविद्य सम्ब'ध दे बिना रहा हो । यह नही समझता चाहिए कि आदि म ब्रहम अपनी पूण 
शुद्ध स्थिति मे था और वालान्तर मे अविद्या उससे आ मिली । अविद्या सदा ब्रह्म के साथ थी । अविया 
भी ब्रह्म वे समान ही अनादि है । 
बुछ अन्य निगु ण अद्व॑ तवादियों का मत है कि ब्रहम के साथ सम्बद्ध एक अविद्या दूसरी अविया का 
कारण होती है और यह दूसरी अविद्या एक तीसरी अविद्या का कारण हांती है। इस प्रकार अविद्याओं को 
एक लम्बी अनादि परम्परा चलती रहती है, एक अविद्या नहीं अपितु भविद्याओं की श्ू खा । 
विशिष्टाई तवादियो की आपत्ति यह है कि शाक्रमत में जो ब्रहम शाश्वत, अविवारी और जपने 
आप म पूण शुद्ध है, उस पर अविद्या कसे व्याप्त हो सकती है ॥ उक्त रूप में ब्रहम से अविद्या वा सम्बाध 
हो ही नही सकता । तब एक प्रथम अविद्या का दूसरी क्रमागत अविद्या का कारण होना घटित ही नही हो 
सकता । 
अनेक शाकरमतानुयायी 'अविद्या' को माया भी कहते है। यह ब्रहमम को स्वय स्वीकृत 
(?०9077०) अविद्या है। यह जगत में स्वयं को विवसित (०४०५९) करती है। यह स्वय भे भी सारे 
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चमत्कारिक लक्षण विकसित करती है। ऐसा नही है कि मानो ग्रहम किसी ऐसी माया वे सम्पक में आता है 
जो पहले कही अयत्र प्ृथवा रुप से विद्यमान थी। अपितु यह वह अविद्या या माया है, जिसे ब्रह्म स्वय 
अपने पर आरोपित करता है । 


शाकरमतानुयायियों वी उक्त धारणा पर आपत्ति बरते हुए विशिष्टाद तवादी वहते हैं वि क्या 
निरपेक्ष, पूण ब्रह्म स्वय पर कसी नये पदाथ या प्रभाव होने देने का सामथ्य रखता है? यदि ऐसा है तो 
ब्रह्म का वह सामथ्य एक द्वितीय सत्य होगा और इस प्रवार बद् तता वा सिद्धात ही निरस्त हो जाएया। 
कितु यदि ऐसा नही है (और शाकरमतानुयायियों के अनुसार ऐसा होना भी नहीं चाहिए, ) तो अद्व त ब्रहम 
स्वय पर अविया का आरोप कसे कर सकता है ? इस समस्या का समाधान क्चमवि, बदापि नहीं हो 
सकता | एक क्रमागत अविद्या के कारण रूप में उससे पृव एक अविद्या का “अभ्युपगम' (प्रुवधारणा) 
निता त निरथकः है । यही आपत्ति अविद्या के सम्बंध में भी इसी प्रवार चरिताथ होती है | 


यदि यह मान भी लिया जाए कि विसी आदि अविद्या का अस्तित्व है तो भी बठिनाई ज्यो वी 
त्यो बनी रहती है । वेदान्त सूत्र (ब्रहमसूत्र) के कत्ता वादरायण ने जगत के मूल भूत कारण का निरूपण करने 
वाले साख्य के मत को निरस्त क्या है। शबर ने इससे सम्बद्ध सूत्रों की व्याख्या विश्वसमीय शुद्धता के 
साथ वी है। साझ्य में स्वीव्ृत पुरुष बिलकुल शाकर अद्व॑त मे स्वीजृत ब्रहम जेसा है, जोन इच्छा वीं 
सामध्ये रखता है, न गति का, न कमें का । साख्य की प्रद्ृति (१४४॥०४) बुद्धि तत्त्व से रहित है। स्वदत्र 
सत्ता होते हुए भी जगत की सृष्टि वे” लिए प्रकृति कोई पहल या उपक्रम नहीं कर सकती, ऐसी स्थिति मे 
जगत्‌ वी सृष्टि कैसे हुई यह प्रश्न स्वाभाविक रूप से उठता है। यही स्थिति शाकर अद्व॑ त में ब्रह्म और 
अविदय्या मी है। ब्रहमम पृणतया तटस्थ है। वह न बिंसी अय पदाथ से प्रमावित होता है, न कसी वी 
प्रभावित कर सकता है । इस प्रकार अविद्या था माया साख्य वी प्रज्त्ति की भाति स्वय कुछ काय नही कर 
सकती । निष्वध यह है कि न तो ब्रहमम और न अविद्या-दोनो में से कोई भी जंगत्‌ का वीरण नही हों 
सकते । कितु दूसरी ओर शाकर अद्वैत की मायता है कि ब्रह्म इस जगत्‌ का उपादान कारण ( 46 (2220 
०४४४८ ) और निमित्त कारण € [75४प्रगाध्याओं ८४05९ ) दोनों है। यह जगत ब्रह्म की मायात्मक 
परिणाम है और ब्रह्म उसमे बीज या सत्य के सार की भाति स्थित है । 


शवर के उपयुक्त मायावाद का अनेक परवर्ती चिःतको ने सतक खण्डन किया है। भास्कर 
( नवी शतो ने ही अपनी ब्रह्मसूत्र की व्याख्या म शकर के मायावाद को चुनौती दी थी। अपनी व्याध्या 
के प्रयोजन को स्पष्ट करते हुए भास्कर कहते हैं-- 


सुत्राभिप्रायसवत्या ह्वाभिप्राप प्रकाशनात्‌ ॥ 
व्याय्यात येरिद शारत्न व्याख्येय तन्निवृत्तमे ॥ 


(अर्थात--'ब्रह्मसूत्रों के वास्तविक अभिप्राय का मोपन करके अपने अभिप्राय वे प्रकाशन दादा 
भ्रहमसूत्रो वी ( चुटिपूण ) व्याख्या है, मेरी यह व्याख्या उस व्याख्या की निवृत्ति (खण्डन) के ल्प है) 
भास्वर शवर वे इस सिद्धात का स्पष्ट विरोध करते हैं कि जगत्‌ ब्रहम के वास्तविक विकार ( परिणाम) 
के वारण उत्पन नही हुआ है, अपितु माया के द्वारा उत्पन्न हुआ है। भास्कर का मत है कि मायायी 
अविद्या कोई वस्तु नहीं। उसका कोई अस्तित्व नही । यह ब्रह्म ही है, जो स्वय अपनी शक्ति से एक 
वास्तविव' (सत्य) परिणाम द्वारा जगत रूप में प्रकट हो रहा है। पाचरात्र आगम (वंष्णवागम ) भी उर्ते 
सीमा तब इस सिद्धात को भानते हैं जहां वे “वासुदेव” को ही जगतू का उपादान और विभित्त वारय 
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बताते हैं।$ पौचरात्रशास्त्रों के अनुमायों पेष्णव भक्त भागवत या 'सात्वत' कहलाते हैं, जिनकी चर्चा 
विशिष्ठादत मत ये व्यावहारिद भक्ति पद्ष वे साथ वी जायेगी । भास्वर इन भागवतो से वहां मतभेद 
रखते हैं जहां भागवत दार्शनिव व्यक्तिगत आत्माओं वी भी ग्रहम से ही उदभूत मानते हैं । 

पहले बहा जा चुवा है वि साख्य दर्शन में स्वीकृत प्रवृति (॥8४॥/८7) बुद्धितत्व से रहित है। 
विन्तु उसकी पुरुष से स्वतन्न पृथक सत्ता है। वह पुरुष पर आश्रित नही है। इसके विपरीत शाकर 
अद्व त में स्वीशृत माया या अविदा ब्रह्म पर आशधित है। जबतव ब्रह्म स्वयं पर अज्ञान का आरोप या 
स्वय प्रमाद वा वरण न बरे, तव तब' माया या अविद्या वी ठीव' स्थिति नही बनती । जब प्रश्न यह है वि' 
क्या प्रह्मम में अज्ञान या प्रमाद वी पल्पना भी वी जा सवती है ” क्योकि जो अज्ञान या प्रमाद का पात 
है वह भ्रहम तो बदापि नहीं हो सकता । विश्विष्टाह तवादियों की दष्टि मे यह तथ्य शाव रमद्व त को साख्य- 
मत से भी अभिव असगत और अस्वीवाय बना देता है । ग्रह्मम में कसी प्रवार की अविद्या था माया 
वी स्थिति को स्वीवार वरना ऐसा ही है जंसा प्रवाशमय मध्याह मे अधकार वी स्थिति को स्वीकार 
बरना । इन आधारभूत तथ्यों पर विचार बरने से विशिष्टाद तवादिया ने यही निष्यप निकाला है थि 
शावर अद्व॑त में बदतों व्यापात दोष ( 50[ ९0#0498/40॥ ) है और रामामुजाचाय नें उसका उचित 
ही मिरास किया है । 


पचरात्र आामम 


जैसा वि पहले उल्लेस विया जा चुका है रामानुज के विशिष्टाद त दर्शन यी आधार भूमि और 
स्रोतों में वैष्णव पाचरात्र आगम भी हैं, जिनवी अनेक सहिताएं हैं। सात्वत सहिता, ईश्वर सहिता, 
अहिबु धय सहिता, जयाख्य सहिता, पौष्वर सहिता आदि इनमे उल्लेखवीय हैं। भारतीय दर्शन के प्रख्यात 
इतिहास लेखव डा० सुरेद्रनाथदास गुप्त वे मतानुसार पचरात्र सिद्धांत था सम्बंध ऋग्वेद के पुरपसुक्त 
से है। वास्तव मे पुर॒पसूक्त परवर्ती समस्त वैष्णवरदर्शनो वी नीव हैं।*  शतपथ ब्राह्मण (१३६ १) 
के अनुसार सर्वातिशायी महापुरुष नारायण ने चराचर जगत के साथ एकाक्यर होने के लिये 'पचरात्र” 
सनवा यत्त वा दर्शन और अनुप्ठान क्या और अपने मतवब्य की पृण कर लिया । “पचरात्र' शब्द का 
अर्थ 'पाँच (दिन) रात चलने वाला (यन्) हो सकता है 'पुरुषो ह नारायण ” वाक्य अपने गहन आध्यात्मिव 
अथ के साथ सामायतया यहू अथ वहन वरता हूँ कि सामाय पुरष ही त्यागमय यश के अनुष्ठान से 
सर्वोच्च नारायणत्व प्राप्त कर छेता है। “तर से नारायण” लोकोक्ति वा रहस्य भी सभवत यहो है । 
पचरात्र आगम के अनुसार नारायण ही परम पुरुष, परम देंवत और परब्रहमम है। महाभारत (शा तति पर्व 
अध्याय ३३४) में 'नर' और “नारायण दो ऋषिमो की ब्रह्म साक्षात्कार वे लिये तपश्चर्या का वर्णन है । 
वही नारायण को सर्वोच्च और सबसे महान बताया गया है। सात्वत सहिता में प्रसंग है कि नारायण 
अपने परम भक्त नारद को “श्वेतद्वीप! (समभवत्त सतोगुण प्रधान मनोभूमि) मे दर्शन देते हैं । वे नारद से 
कहते हैं विः वासुदेव ही शाश्वत परमात्म तत्त्व है। वासुदेव से 'सक्पण' (जीवात्मा) सक्‍पण से 'प्रथ मन 
(मनस ) और प्रद्य मन से 'अनिरद्ध/ (अह॒कार) वा प्रादुर्भाव होता है। वासुदेव, सकपण, प्रद्य मन और 





_१ वासुद्ेव एव उपादान कारण जगतो निमित्त कारण चेति ते मयते। तदेतत सब श्रुतिप्रसिद्धमेव । 
तस्मान्नात्र निराक्रणीय पश्याम । भास्करभाष्य, २ २-४१॥ 
२ ए हिस्ट्री ऑफ इण्डियन फिलॉसफी, भाग ३, अध्याय २६ | 


प्रज्ञा प्रदोष/१४ ७ 


अनिरुद्ध वो “चतुव्य ह' कहा जाता है। श्रीमद्‌ भागवत मे! अय प्रवार से इसकी दार्शनिवता पर प्रवाश्य 
डाला गया है। वंसे ऐतिहासिक रूप मे वासुदेव श्रीकृष्ण हैं। सकपण उनवे' अग्रज बलराम हैं। 
प्रय मन श्रीक्षष्ण के पुत्र और अनिरुद्ध प्रद्य म्न के पुत्र प्रसिद्ध ही हैं। विशिष्टताद्त दर्शन वी पृष्ठभूमि 
में चतुव्यू ह्‌ को लेकर यामुनाचाय (९१८-१०३८ ६०) ने अपने “आगमप्रामाण्य' में ब्रहमसूत्र वे' उत्पत्यधि- 
वरण के चार सूत्रो (३२ २ ३९-४२) की सतक व्याख्या परते हुए शवर के इस मत वा निरस्त किया है वि 
पचरानशास्त वेद विरुद्ध हैं। यामुनाचाय और उनके अनुगामी रामानुजाचाय वा तक है वि यह अधिक्रण 
बडी सूक्ष्मता से पचरात्र मत की प्रामाणिवता और वेदानुकूलता सिद्ध करता है। उनके विचार में वेद 
और पचरान आगम का मतव्य एवं! ही है। यह अवश्य है वि आगम समभने में वेदों वी अपेक्षा सरछृतर 
हैं। पचरात्र भी ब्रहमसूत्र (२२ ३०) “उत्पत्यसभवात' (आत्मा वी उत्पत्ति असभव होने से) के अनुसार 
वासुदेवादि चतुव्यू हु को एक ही भगवान के चतुर्धाविभक्त रप मानता है। पचरात्र आगम ने विशिष्टा 
हवुत के व्यावहारिक रूप श्री वेष्णव सम्प्रदाय को अत्यधिवः अवदान दिया है। प्रपत्ति (शरणागति) और 
निष्काम कम पचरात्र आमम के प्रमुख आग्रह हैं। इनके अति रिक्त दंवी जीवन यापन के लिये पाच विधान 
पचरात्र आगम में उपदिष्ट हैं--१ अभिगमन (परमात्मा को और उमुस होना), २ उपादान (याय- 
पूवेक जीविकोपाजन), ३ इज्या (बलिवेश्वदेवादि पचमहायज्ञ), ४ स्वाध्याय (पवित्र ग्रथ पाठ एव 
उनका प्रवचन), ५ योग (शातति एवं एकाग्रतापूवक भगवद ध्यान 8) 
पचरात्म ग्रथ बंप्णवागम, वेष्णव तत्न और वेष्णव सहिताओ के रूप मे विशिष्टाहंत और श्री 
वष्णव सम्प्रदाय वे समस्त वाडमय का बहुत महत्वपूण अग्र हैं। यद्यपि श्ञावर मतानुयायी स्मात, भास्कर 
भट्ट और प्रभावर मत के मीमासक, नेयायिक लोग पचरात्र सिद्धात के विरोधी रहे, तथापि विशिष्टादत 
की आधार भित्ति निर्माण करने वाले यामुनाचाय ने अपने अत्यत विद्वत्तापूण, तर्वाश्वित ग्र थ “आगम- 
प्रामाण्यः मे बडी सफलता से पचरात्र आगम की प्रामाणिक्ता को सिद्ध कर दिया है) यामुनाचाय के एक 
अप्राप्य ग्रथ “काश्मी रागमप्रामाण्यम” में भी इसी विषय का सतक प्रतिपादन है। विशिष्टाद्वत के परवर्ती 
महान्‌ स्तम्भ वेंक्टनाथ (श्री वेदा-तदेशिक) ने भी पचरात को महाभारतकार व्यासदेव से समर्थित बताया 
है। उहोने व्यासवचन को उद्धुत क्या है जो महाभारत शा तपव मे मोक्ष धम वे अतग्रत है-- 
इृद सहोपनिषद चतुर्येदसर्मा वततम्‌ । 
साख्ययोगक्तातेन पचरात्वानुशब्दितम ॥। 

(अर्थात्‌ “यह चारो वेदा दे ज्ञान से सम्पन मह न उपनिषद है | यह साख्य और योग के सिद्धा ता वे साथ 

वेदोक्त अनुगत सिद्धा त है। इसे 'पचरान' नाम से जाना जाता है! । ) 
पचरान साहित्य अत्यःत विस्तृत और विश्ञाल है। इस साहित्य का बहुत बंडा भाग अब भी 

पाण्डुलिपियो के रूप मे ही अप्रकाशित पडा है। श्रीवैष्णव सम्प्रदाय मे मंदिरो के स्थापत्य प्रतिमा निर्माण, 

स्थापना और विस्तृत अचना पद्धति सस्कार तथा विद्विष्टाह्वत सिद्धा त के सूक्ष्म, गम्भीर ओर विस्तृत ज्ञान 

के लिए पचरात्र आगम का अध्ययन निता त आवश्यक है। वुछ पचरात्र सहिताओ का उल्लेख जिया जा 

चुका है। अय घुछ सहिताएं हैं, हपशीष सहिता, विष्णुतत्त्व सहिता, परमसहिता, पराशर सहिता, पद्म 

सहिता, परमेश्वर सहिता, प्रकाश सहिता, महासनत्तुमार सहिता, अनिरुद्ध सहिता महोपनिपद्‌, काश्यप 

सहिता, विहगेद्व सहिता, सुदर्शन सहिता, अगस्त्य सहिता, वसिष्ठ सहिता, विश्वामित्र सहिता, विष्णु 





१ श्रीमद भागवत ३ २६ तथा १२ ११। 


१५६८|प्रज्ञा प्रदोष 


सहिता, विष्वक्सेन सहिता, भाव ष्डेय संहिता, हिरण्ययभ सहिता आदि। मावश्डेय सहिता में १०८ 
सहिताओ मी चर्चा है और ९१ सहिताओं वी सूचों दी गई है । विष्वक्रेन सहिता अत्यत्त प्राचीन है और 
विधिष्टाई त प्रवतव श्री रामानुजाथाय द्वारा बहुद्दा उद्धृत की गई है। दाशनित्र प्िद्धांतों के निरूपण 
वी दध्टि से, जयास्म, अहियु ध्न्य, विष्णु, विहयरे'द्र, परम एवं पौष्वर सहिताओ में तियायोग, अचना, दीक्षा 
आदि का ही प्रधानतवां वणन है । (विशेष द्वप्टव्य--ए हिस्द्री ऑफ इ डियन फ्लॉसफी, डा० सुरेद्रभाथ 
दासग्रुप्त भाग-३ ) 

तमिकछ अक्ववार भक्त और अछगिय आचायय॑ 


विदिष्टाद त बेप्णव वेदात और श्री वेप्णव भक्ति सम्प्रदाय वे इतिहास में थारह महापुरुषों का 
अतिषय गौरवमय, थद्धामय और बन्दनीय स्थान है। वेसे तो 'आवूयार! विशेषणात्मक नाम से प्रसिद्ध 
इन बारह परम भगवद भक्त संत बवियों वी अध्यात्म तत्त्ममय, वाव्यरस, भक्तिरसभरित पुनीत वाणी 
समस्त भारत बे भक्ति वाडमय यी अमूल्यनिधि मानी जाती है, तथापि विशिष्टाह तवादी श्री वंष्णवों वी 
तो वह प्राणशक्ति ही है। तप प्रदेश वे! ये आहछूवार बंष्णव भक्त सतमवि अत्यत प्राचीन हैं। 'आव्यवार' 
शब्द तमिक्ठ भाषा वा है। इसवा झाब्दिव अथ है, “भक्ति के समुद्र मे गोता रूगावर अत्तल गहराई तक 
पहुँचने वाले सापक” । वास्तव म में महापुरुष हैं भी आवथ नाम । तमिल प्रदेश मे इनवी इतनी मायता 
है वि देवमदिरों मे भगवदधवितारों (प्रतिमाओ) वे साथ इनवी भी प्रतिमाए' प्रतिष्ठित हैं, और देव 
तुल्य पूज्य हैं । 
बल्ूवारां ने ऐतिह्य और स्थितिवाल वे! सम्बंध में अनेक मत प्रचलित हैं। प्राचीनतम आव्वशार 
भक्त या स्थितितराए ईसापूब ४२०३ वष और आतिम आह्छवार वा स्थितिवाल ईसापूुव २७०६ वष मानने 
वाले विद्वान्‌ श्री एस० बे० आयगर और डा० भण्डारवर हैं। सम्मवत श्री वेष्णवों के "गुर परम्परा! 
ग्र थ इनवे आधार हैं। आधुनिव शोध दृष्टि वाले विद्वान आव्यवारों का समय ४५वीं या ९वी शी से पूव 
नही ले जाते । अधिकतर विद्वान्‌ इट्टें वी से ९वी शती ईसवी में स्थित मानते हैं । 
आत्ययारी मे चार सहस्न तमिल गीतो या प्रवधो का सम्रह 'नालापिर दिव्यप्रबवधम्‌' नाम से प्रस्यात' 
है। “नाल! वा अर्थ तमिल मे घार” और 'आयिरम्‌! वा अथ 'सहस्र' है। “आपिरम्‌' 'सहद्तम' का ही 
तमिक्क रूप है। 'नालायिर दिव्य प्रवाधम' की आध्यात्मिक और भागवत महत्ता अनिवचवीय मानी जाती 
है, और इसे वेदतुल्य पवित्र समझे जाने वे कारण इसे 'द्रविडवेद! या 'तमिव्वेद'ं भी कहा जाता है। 
विशिष्टाई तवादी आचारयों वी परम्परा नाथमुनि (८५२४-९२० ई०) से आरम्भ होती है। नाग्मुनि 
यद्यपि सत्यृत ये प्रवाण्ड पण्डित थे तथापि वे छोक्‍्मापा तम्मिव को समान महत्त्व देते थे। उहोने सस्कृत 
और तमिल दोनो भाषाओं में हुए दाशनिव चितन का आत्मसात किया था। परवर्त्ती आचाय परम्परा मे 
श्री यामुनाचाय, रामानुजाचाय, वेदातदेशिय और वरवर मुनि ने सस्द्वत और तमिक दोनो के तत्त्वचि.तन 
वे” आधार पर “उभय वेदा त' वी स्वस्थ परम्परा डाली थी कितु वालातर में इसमे शैधिल्य आता चला 
गया। नाथमुनि ने आर्वारो के तिरोमणि स्वरूप नम्मात् (दठवोप बार) के सष्टप्राय तमिकगीतो का उद्धार 
बर उहें सगृहीत किया । उहति उन गीतो को वेदों के पाठ के! समान सगीतबद्ध कराया । उनके समय से ही 
ये स्तुतिगीत (स्तोत्र) वैष्णव मा दरो मे इप्टदेवता ने सामने गाये जाने छगे थे । इससे अनुमान होता है 
कि काला तर में अय वेष्णव सम्प्रदायों मे मगवद विग्रह के सामने जो कीतन सेवा का प्रचछन हुआ, उसे 


नाथमुनि ने द्वारा प्रचारित तमिक्र दिव्य प्रव ध वे भक्तिमय गान से प्रेरणा मिली है। श्रीवल्ूभाचाय के 
पुष्टि सम्प्रदाय मे नित्य कीतन सेवा इसका एक उदाहरण है । 
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नाछायिर दिव्यप्रबधम्‌ वे चार सहस गीतो या पदों थो उनवे रघयिता आझवार-मतों वे अनुसार 
वर्गद्गत भी विया गया है-- 


प्रथम सहस्र 


१ पेरियात्वार्‌ भट्टनाथ, विष्णुचित्तम्‌ु)-(वडा या महात) 

आण्डाछ (स्त्री) (गोदा) (इृष्ण वे हृदय वी शासिवा) 
कुलशेसरपेरुमाछ (वुल्शेंखर)--(भगवान्‌ ) 

तिस्मल्िशैयाव्वार (भक्तिसार)-(श्री 'मछिशै' क्षेत्रवासी ) 
तोण्डरडिपोडि याठ्वार (भक्ताप्निरेणु-मक्ता थे चरण वी धूछि) 
तिरुप्पाणाछ॒वार्‌ (योगिवाह)--श्री 'पाण” नामक जातिवाले 
मधुरकवियात्ववार (मधुर ववि)--(मधुर कवि) 
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द्वितीय सहस्न 
८ तिरमगयात्ववार (परवाल)--[श्री 'मग' क्षेत्रवासी) 


तृतीय सहस् 


९ पोयूगयात्धवार (सरोयोगिन---(सरोवर-भक्ति बे सरोवर) 
१० भूतत्ताल॑वार (पूत्योमिन) 
११ पेयाल्ृवार (महतपोगिन)--(आइत्या बडे, या भयवर पिश्वाय) 


चतुर्थ सहस्र 
१२ नम्माकृवार (शठकोप, परावुश)--(हमारे, अस्मय) 


श्रीमदभागवत (११ ५-३८ ४०) मे दक्षिण भारत वी ताम्रपर्णी, शृतमाला पयह्विनी, महानदी 
और कावेरी नदी वे तटपर जिन महान विष्णु भत्तो के उत्पन होने का सवेत दिया गया है, उनवी स्थिति 
प्राय इन सव आछ वारो पर घटित होती है। कहा जाता है कि नाम्माव्वार (झठकोप) बअत्यज थे, 
कितु इहे आत्ववारो मे सर्वोच्च स्थान प्राप्त है। ये अगी हैं और शेप ११ आक्वार अग हैं। इनकी रचना 
'तिझवायमोक्ति' (श्रीमुखवचन) अपने अध्यात्म तत्त्व, भक्तिरस तथा काव्यसौष्ठव वे कारण श्रीवष्णव ग्रथो 
मे अत्यात महत्त्व और श्रद्धा वी अधिकारिणी है। बेदा तदेशिक ने इसे 'द्रविडोपनिषद' कहां है और सस्दृत 
में इसका अनुवाद क्या है | 
आल्वारो के प्रब॒घ (पद या गीत) चरम भावावेश्य से प्रस्फुटित, गलदश्रु भावुकता से निसुत 
भक्तिपूण रचनाएं हैं। इनम पुरुषोत्तम नारायण कृष्ण के प्रति दास्य और मधुर भक्ति का प्राधाय है। 
शठकोप मे परमविरहासक्ति का भाव है। वे कभी कभी स्वयं को परम विरहिणी प्रेयसी के रूप में 
परिवल्पित करते हुए उ माद और मूर्छा की अवस्था तक पहुचते हुए दिखाई देते हैं। भगवान के दिव्य ग्रुण, 
दया, भक्ताधीनता, अपाइत देह अहैतुकी हृपा आदि के कथन श्रवण से अनिवेचनीय आनादमयता, सासारिक 
पदार्थों से वेराग्य दिव्य सयोग वियोग श्यू गार का वणन आत्ववारों की रचना का मुख्य विषय है। इनमे 
ब्रह्म निरूपण, आत्म अनात्म जीव जगत्‌ प्रद्ृति आदि के स्वरूप विश्लेषण जैसे दार्शनिब' विषयो की सामग्री 
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का प्राय अभाव है वितु भक्ति-ज्ञान-वैराग्यपूर्ण कतेब्य कम की प्रबल प्रेरणा विद्यमान है। शठकोप भगवान 
के चरणों के दास्य या क्क्रिता की प्राप्ति को ही सच्चा मोक्ष मानते है । 

आक़वारो वी रचनाएं तीन रहस्यो वा उद्घाटन करती हैं । 
१ तिरु मन्र चुरुवकु--(श्रीमश्र--'#* नमो नारायण' इस अष्टाक्षर मूत्र का सक्षेप ।) 
२ द्वयचुरुक्‍तु--( १--भी मतारायणचरणी शरण प्रपदये २--श्रीमते नारायणाय नम का सक्षेप ।) 
३ चरमश्लोकः चुरुववु (सवधर्मान्‌ परित्यज्य, मामेक शरण ब्रज। बह त्वा सवपापेभ्यों मोक्षमग्रिष्यामि 

मा शुच् । श्रीमद्भगवद्गीता, अध्याय १८ शोक ६६ का सक्षेप ।) 

'चुरवकु' या 'चुरुककम” तमिक शब्द का अथ है--सक्षेप ।)) इन तीन रहस्यो की व्याख्या 

वाला तर में वेंक्टनाथ (वेदा-तदेशिक) राघवाचाय जैसे दार्शनिकों ने अपने ढमग से की है । 


आचाय परम्परा 


भारत के सतचरित लैेखको ने “दिव्यसूरिचरित' (गरुड वाहन पडित कृत) 'प्रपत्नामृत” (अनात 
सूरिकृत) प्रबधसार (वेंकटनाथक्ृत) आदि महत्त्पपूण सतचरित ग्रन्थों के आधार पर आक़्वारों (भक्तो) 
ओऔर भअव्ठग्रियो (आचार्यों ) मे थोडी विभाजक रेखा खीची है। आठ्ववार तो स्वय स्फूत, आध्यात्मिक 
रहस्य भाव-भावित परम भावुव भक्त थे, कितु अकृम्रिय (आचार्यों) का आध्यात्मिक व्यक्तिव उच्च शिक्षा 
जय चिद्ता से निभित था। इस दृध्टि से विशिष्टाद्व तवादी आचायोँ को ऐतिहासिक परम्परा श्रीनाथभुनि 
से आरम्भ होती है। परम्परा इहे शठकोप (नाम्माक्तवार) का समकालीन मानती है । इनके पिता का 
नाम ईश्वरभट्ट था। नाथमुनि की जमभूमि चोर प्रदेश (तमिलनाडु) म 'वीरनारायण” नामक गाव था । 
नाथमुनि के पुत्र का नाम 'ईश्वरमुनि था। नाथमुनि ने समस्त भारतीय तीर्थों की यात्रा की थी। 
वे मथुरा, वृदावन हरिद्वार, बदरीनाथधाम, द्वारका, पुरी, और बगाल तक गये थे । इहाने ९६ वष की 
दीर्घायु प्राप्त वी थी । विद्वानों ने इनका समय १०वीं छाती मांना है। ये वेद-वेदातवेत्ता और परम 
भगवदभक्त थे | इह विष्णु के 'नाम सवीतन में रत” कहा गया है। नाथमुनि के अप्राप्य ३ ग्रथो के सदभ 
परवर्ती आचार्यों ने दिये हैं। ये ग्रथ हैं-१ यायतत्तव २ पुरुषनिर्णय और ३ योग रहस्य । नाथमुनि 
के ११ शिष्य, जिनमे पुण्डरीकाक्ष, कुरकानाथ, और श्रीकृष्णलक्ष्मीनाथ प्रमुख हैं। आलवारो मैं परिगणित 
प्रसिद्ध भक्ता आष्डाऊ "ण्डरीकाक्ष वी पत्नी थी | पुण्डरीकाक्ष के शिप्प प्रसिद्ध रामभिश्र हुए जो याभुनाचाय 
(९१८-१०३० ) मे गुरु थे। यामुनाचाय साथमुनि के पौत्र थ। इनकी चर्चा श्रीवेष्णब सम्प्रदाय और 
विशिष्टाद्वत के सबसे प्राचीन प्राप्त प्रामाणिक ग्रथ आगम प्रामाण्यम के सदभ में पहले की जा चुकी है। 
यामुन के अ य ग्रथ स्तोत्ररत्वनम (आलूवदार स्तोत्रम) सिद्धित्रयम, गीताथसग्रह , श्रीचतु श्ठोकी, महापुरुष 
निर्णय और काश्मीराग्रमप्रामाण्यम है। ये आतिम दो ग्रथ भप्राप्य है। 'महापुरुष निर्णय ” में श्रीनारायण 
को ही सर्वोच्च सर्वोत्ह्ृष्ट महापुरुष सिद्ध किया गया है। श्रीचतुश्लोकी में श्री अथवा लक्ष्मी की महत्ता 
प्रतिपादित है। श्री ही श्रीवंष्णवसम्प्रदाय की आदि प्रवर्तिका मानी गई हैं। श्री या लक्ष्मी नारायण से पृथक 
अस्तित्व रखते हुए भी उनसे आश्रय-आश्रयी सम्बंध रखती है, जसे रश्मि और सूथ तथा सुगघ और 
पुष्प का सम्बंध है । 

यामुताचाय का छीक प्रसिद्ध नाम 'आलवदार (आधिपत्यस्थापक या शास्ता) है। विशिष्टादंत 

आचार्यो म इनका नाम केंद्रीय महत्व का है। नाथमुनि न विशिष्टाद्त को नयी तेजस्विता से आगे बढाया। 

यामुनाचाय ने उसे दुट्त्तर किया और रामाठुजाचाय ने पूणतया व्यवस्थित कर अभेद्य बना दिया। 
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रामानुजाचाय मे शिष्य वरेशस्यामी ते लक्ष्मीनाथ (परात्पर ग्रहम लक्ष्मीपति मारायण) से आरम्भ वर 
अपने ग्रुरु श्री रामानुजाचाय तक गुरुपरम्परा थी वमन्‍्दना थी है। इसमे वाथमुनि और यामुम मध्य में 
आते हैं-- 
लक्ष्मोनाथसमारभां, नाथयामुनमप्यमाम्‌ मु 
अस्मदाचामपप ता बदे गुदपरपराम ॥ 
यामुनाचाय समस्त भारतीय प्रजा वे एक अत्यात तेजस्वी प्रीनिधि थे । वे एक अतिशय 
प्रतिभावान ता्किव थे। हाने अपने विरोधियों के तर्कों मे भ्रातियों, दापा और हेत्वामासा 
(४१००९) वी उजागर कर दिया है तथा अवाटय प्रमाणों से अपने सत्य यो प्रस्पापित कर दिया है। 
सस्कृत भाषा पर उनका असाधारण अधिवार था। किसी विपय का प्रतिपादन करते समय ये भाषा- 
शास्त, मनोविज्ञान, ज्ञान मीमासाध्ास्त्र, धमग्रयभाप्य आदि थी व्यापप' समस्याओं पर अपना मौलित 
दबण्टिकोण प्रस्तुत करते हैं। उनमें परिहास वी भी विलक्षण और तीदण प्रतिभा थी । एवं उदाहरण छे। 
केवलाद त के 'एक्मेवाद्वितीयब्रहम” (एक्मेवसत्ता) वी व्यायया मरते हुए छाहाने अपने ग्राथ 'सबित सिद्धि! 
में कहा है, 'यह क्यन कि चोल प्रदेश वा वतमान दास ससार म अद्वितीम है” इसका तात्पय यह है वि 
उस धासवक के समान दूसरे कसी शासक थी सत्ता नही है। इसका तात्पय उस शासव से सम्बंध 
रखनेवाले सेवको, पुत्रो, पत्नो और इसी प्रवार वे अय व्यक्तियों वी सत्ता वा निर्षेध नही है। 'राममिथर 
द्वारा गीता के उपदेश से यामुनायाय ने विरक्त होवर राजसी वैभव था परित्याग वर दिया और श्रीरगम्‌ 
चले गये । यामुन के अनेक शिप्या में से २१ महत्वपूण हैं। इनमें भी महापूण, श्रीशैरूपूण, गरोप्ठीपूण 
भालाघर, भमरनेरनम्दी तथा काघीपूण उल्लेसनीय हैं । 
यामुनाचाय का मत है कि जीवन वा चरम लक्ष्य भगवत्प्राप्ति शास्त्रानुभोदित वतब्यकर्मों वे 
करने से उत्पन्न आत्मज्ञान और भक्ति द्वारा प्राप्त हो सकता है। गीता में योग था अथ भक्तियोग है । 
अत भीता का चरम प्रतिपादय भक्ति है। वही मनुप्य का चरम रूद्य है जो भगवान की प्रूर्ण शरणा 
गति (प्रपत्ति) और उतपर निभरत्व' से प्राप्त हो सकता है। गीताथ सग्रह में वे कहते हैं-- 
स्वधमज्ञानवेराग्यसाध्यभक्त्येकपोचर नारायण पर ब्रह्म गीताशास्त्रे समूदित ॥ 
हु (गीताथ सग्रह, श्लोक १) 
श्रीरामानुजाचाय (१०१७-११३७ई० ) 
यामुनाचाय के शिष्य महापूर्ण वी दो बहनें थी । १ काजिमतो और २ था तिमती। कान्तिमत्ती 
का विवाह बेशव यज्वन के साथ हुआ था।  रामानुज इही केशव यज्वन्‌ एवं काततिमतोी के पुत्र थे। 
रामानुज वे प्रथम गुरु काची निवासी केवलाद ती यादवप्रकाश थे। कालातर में रामानुज का अपने 
गुरु से मतभेद हो गया। वे यामुन से प्रभावित हुए और वे अपने मामा महापूर्ण के साथ श्री रगम मे 
यामुनाचाय के पास रहने चल पडे । बविन्‍्तु उनके पहुचने स पूव ही यामुन का निधन हो चुका था। पहुचने 
पर रामानुज ने देखा कि यामुनाचार्य का पार्थिव देह पडा है, और उनके हाथ वी तीन भेंगुलियाँ मुडी हुईं 
हैं। रामानज ने इसका अथ लगाया कि यामुनाचार्य की तीन आवाक्षाए' अपूर्ण रह गई हैं, जिहे उदहे 
पूरा करना चाहिये। १ जन को वेष्णव प्रपत्ति (शरणागति) सिद्धात में दोक्षित कर आलवारो की 
भक्ति रचनाओ का प्रचार। २ ब्रह्मसूत्म पर आ्रीवेष्णव एवं विशिष्टाद्र त सिद्धा तपरक 'भाष्य की रचना 
| और ३ श्री वैष्णव सम्प्रदाय पर ग्रथ रचना । रामानुज काची आए और “काचौपूर्ण! को गुरु बनाया । 
'महापूर्ण! ने उह श्री र॒गम्‌ म वैष्णव के पच सस्‍्कारो द्वारा विधिवत दीक्षित क्या । रामानुज ने ३०- 
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३२ व भी अवस्था में सयास ले छिया और दाशरथि से धास्पराध्यपयल किया। अन्त में थादवप्रवाश भी 
रामानुज के टिप्य हो गये थे। रामानुज पे शिष्पी की सद्या बढ़ने छगी। रामानुज ने स्व प्रथम 
गद्यवम' वी रचना बी। उनके स्वतत्य चि.तन और प्रतिभा ये! फलस्वरूप 'वेदा-तदीप” 'वेदातसार'” 
'वैदायसप्रह' 'श्रीमदभगवदगीता भाष्य” और भगवदाराधनत्रम जेंसे प्रयरत्व सामने आए। दक्षिण प्रदेश 
फे विस्तृत भ्रमण के पश्चात उनवा ग्रह्मसृत्र पर श्रीभाष्य निभित हुआ, जो भारतीय दर्शन साहित्य की 
अमृत्य निधि और विशविष्टताई ठ धिद्धात वा मुध्य प्रतिपादक ग्रथ है। रामानूज ने मथुरा बृदावन, 
अजमेर, वाराणसी, अयोध्या और हिमालय में बदरिवाश्रम तक विशाल भ्रमण और जगन्नाथपुरी म मठ 
स्थापित क्या । रामानुण ने जीवन में बडें कप्ट उठाए। शैव राजा राजेंद्र चोल (श्ृमिकण्ठ ) के 
अत्याचारों थे! भय से गुप्त बवेष में भागते छिपते रहं। बिन्तु अततोगत्वा सारी वाघाआ को पार कर 
अत्यन्त प्रभावशाली वैष्णवाचाय मे रूप में स्थापित हुए । उहोंने अनेक मंदिरों और मठों वा निर्माण 
बराया। नम राजा विष्णुवधन देव यी सहायता से निभित मलुकोट ( मादवाद्वि ) का तिसनारायण- 
प्पेष्माल मादर उल्लेसनीय है । रामानुज ने १२० वर्षो वी दीघय पाई थी। उनका हृदय बहुत ही 
विशाल थया। उहने ऊच-मीच, छआएछत वा विरोध क्या । थे सच्चे अर्थों म एक आध्यात्मिक, 
प्रान्तिकारी और प्रगतिशीऊरू समाज सुधारक और मानव संगठनवारी भारतीय राप्ट्रनेता थे । 


वेदान्तदेशिक (१२६८-१३६९) ई० 


नाथमुनि से लेबर १३ थी शताब्दी के मध्य तक बसे तो विशिष्टाह तवादी आचार्यो की परम्परा 
में शताधिक विभूतियों का प्रादुर्भाव हुआ और छूने इस वंष्णव वेदान्त तथा श्रीवेष्णव सम्प्रदाय वे 
विपुल वाह्मथ वी रचना को विजु रामानुणाधास ये बाद इस दर्शन के सबसे महान प्रकाशस्तम्भ, प्रति- 
भावतार वेदा तदशिव' ही हुए । उतवे जसे उप्र, संजनाशील कवि-दार्शनिक सस्डृत जगत में विरल ही 
हैं। उच्छवृत्ति पर जीवन निर्वाह करते हुए उद्दोने उच्चतम आध्यात्मिक जीवन का आदर्श स्थापित 
किया था । अपने विपुल साहित्य वे' कारण वे विशिध्टाइ्त और श्री वंष्णव जगत में आयतम विशूति हैं। 
पाँच वर्ष को शैशवावस्था से ही उहोने अपनी असाधारण प्रतिभा का प्रमाण देता आरम्भ कर दिया था। 
वे अपने सम्प्रदाय में श्रीमगंवान वे” धण्ठा फे अवतार मात्र जाते हैं। इनके अन्य नाम “बेंबटनाथ 
'वेदा-ताचाय' और 'कवितानिक सिंह भी प्रसिद्ध हैं। इनके रचित शतश महान ग्रथ हैं। 

वेदास्तदेशिव वा ज"म॑ बाजीवरम के! निकट हुआ था। उहोन अपने पितृव्य “आतेय रामानुज से 
शिक्षा प्राप्त वी थी । अग जाचायों के समान उ'होंने भी विस्तृत यात्राएं की थी। वे विनयनगर, मथुरा, 
वु“दावन, अयोध्या और पुरी का भ्रमण वरने गये थे । उनवा अधिक्तर कायक्षेत्र काची और श्रीर॒गम्‌ था, 
जहाँ उन्हें प्रतिद्व द्विता का सामना करना पडा। श्रीवंष्णवसम्प्रदाय के वरिष्ठ और वमोवृद्ध आचाय 
पिल्‍लई लछोकाचाय से बुछ आधारभूत मान्यताओं को छेकर उनका मतभेद था। 'स्वामिक्रपा' 'प्रपत्ति' 
(शरणागति) आदि के सिद्धाततों वी व्याख्या को लेकर छीकाचाय 'तेनुकलइ” मत के समथव बने और वेदात- 
देशिव 'वडबलइ' मत के प्रबंछ पक्षधर हुए । 'तेनुकलइ' तथा 'वडक्लइई तमिल शब्दों का क्रश जथ 
'दक्षिणीवला' (चिह्न, तिलक) तथा “उत्तरी कला! (चिह्न, तिलक) है । इन दोनो वेष्णव वर्गों के पूृथक्‌- 
पृथक तिकक होने से उनकी पृथक पहचान बने गई। '"तेंनक्लइ्! अधिक्तर तमिल प्रब“घकार आलवारो 
द्वारा आचरित मत है। इसके अनुसार ईश्वर स्वय इृपा करता हैं। भक्त के किसी प्रयत्न वी उसे अपक्षा 
नहीं । 'वडक्लइ! मत वे अनुसार भक्त के शुम-सत्कम ईश्वर की #पा के हतु बन जाते हैं। यद्यपि ईश्वर 
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कृपा करने में पूण स्वतत्न है, तथापि उसकी ग्पा एक पुरस्पार के समान पवित्र और शुभ सत्यम बरने वाले 
भक्तो को प्राप्त होती है इस प्रकार ईश्वर वी कृपा के सम्बध में तेमूवलइ वर्ग निहेंतुपता' और 'वडक्लई 
वग सहंतुक्ता के सिद्धात को मानता है। रामानुज और उनके अनुयायी वेदा-तदेशिवः आदि भक्त द्वारा 
शुभाचरण ओर प्रयत्न पर बल देते हुए सहेतुकता के समथव हैं। इन भेदो यो 'अप्टादशभेदनिर्भय” और 
“अप्टादश रहस्थाथविवरण' नामक दो ग्रथो में विवेचित किया ग्रया है। द्वितीय ग्राय वे वर्ता स्वय॑ 
रामानुज है । 


प्रपत्ति (शरणागत्ति) 


श्री वेष्णव सम्प्रदाय में प्रपत्ति या भयवच्छरणागंति वी बडी महृत्ता है। गीता वा सवधर्माने 
परित्यज्य (१८ ६६) इसका आधार है। श्रीरामानुजाचार्य ने “अप्टठादश रहस्याप विवरण मे प्रपत्ति वी 
परिभाषा इस प्रवार दी है-- 
अन यसाध्ये स्वाभोष्टे महांविश्यासपूवण म्‌ । 
तदेकोपायतायाच्जा प्रप्ति शरणागति ॥ 


अर्थात्‌--'परमात्मा ही एक मात्र रक्षक है। पूण आत्मसमपण वे अतिरिक्त उसकी हा को प्राप्त 
करने का कोई उपाय नही । महान्‌ विश्वास के साथ यह याचना ही प्रपत्ति या शरणागति हैं। 'तेन्‌वलइई' 
मतानुसार मुक्ति के उपायो में १ शास्त्रानुमोदित कम, २ आत्मज्ञान, ३ भगवदभक्ति और ४ गुरुमक्ति 
के अतिरिक्त ५वा उपाय प्रपत्ति माना गया है॥ 'वडकलइ' मत के अनुसार अयथ उपाय अन्तभु क्त होकर 
भक्तियोग और प्रपत्ति--यही दो मुक्ति के उपाय हैं। तेनकलइ “मार्जारे क्शोरवत्‌' प्रपत्ति और 'वडकलइ 
'कपिक्शोरवत' प्रपत्ति के समथक' हैं, जिनमे क्रमश उपायशूयता ओर स्वप्रयास का भाव है। वेदात 
देशिकवादि वडकरूइ मत के अनुसार लोक सग्रह तथा भगव प्रीत्यथ शास्त्रानुमोदित क्तव्य कम करने के 
समथक हैं । इसमे अहकार का भाव नहीं । 


प्रपत्ति के छहू अग हैं--१ भगवान्‌ की अनुकूलता का सकल्प, २ उनवी प्रतिवृूलता का वजन 
३ उनके द्वारा रक्षा का विश्वास ४ रक्षक के रूप म भगवान की स्तुतिया प्राथना ५ आत्मनिक्षेप या 
आत्म समपण तथा ६ कापण्य--अक्चिनता और भगवान के समक्ष दीतता का भाव। भ्रपत्ति का एक नाम 
“यास' भी है । 
आनुकल्यस्प सकतप प्रातिक्ल्पस्प वजनम्‌॥ 
रक्षिष्पतीति विश्वास गोप्तृत्ववरण तथा ॥ 
आत्मनिक्षेप कापष्य. पडविधाशरणागति ॥। 
तेमूक्लइ और वडकलइ मतो मे इन छ ह अगो के ग्रहण मे भी अतर है । वास्तव में इन दोनों 
मतो वी पृथक पृथवः दार्शनिक और आनुष्ठानिक मायताओ मे प्रमुख १८ भेदो को 'अप्टादश भेद निणय 
में परिगणित कर दिया गया है-- 
झ्ेद स्वाधिकृपाकछा पपतिदु छोव्पाप्त्युपापत्वपोसू-- 
तद्वात्सल्पदयानिरक्तिवघसो पैसे च॑ तत्‌ कर्तारे 
धमत्पागविरोधयोस्रबधिहिते “याप्तांगहेतुर्व॒यो 
प्रायश्चित्तविधोँ.. तदोपभशने$णुख्याप्तिकवल्ययों ॥॥ 
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उबत अठारह भेदो मे से प्रमुख प्रमुखो का किचिंद विवरण ही यहां दिया जा सका है। श्रीवेष्णव 
सम्प्रदाय वे अत्यात विशाल वाड मय का आलोडा समय और श्रम साध्य है । 
बादरायण व्यास का ब्रह्मसूत्र ही वह प्रमुख प्राचीनतम ग्रथ है, जिसके निवचन (॥2८फ्ा९/३70ा ) 
के आधार पर भारत के समस्त आस्तिक दर्शनों का स्वरूप स्थिर हुआ है | चाह शकर का निगु ण निविशेष 
ब्रह्मवादी केवलाह त हो, चाहे वेष्णवाचारयों के सग्रुण ब्रह्म प्रतिपादक दार्शनिक सिद्धान्त, सभी का आधार 
ब्रहमसूत्र है। भारत की प्राचीन दाशनिक चितन धारा के इतिहास पर दब्टि प्रक्षेप करने से यह सभावना 
विश्वसनीय लगती है कि ब्रह्मसूत्र की भेदाभेदवादी (भेद में अभेद की स्थिति) व्याख्या शकर की केवला- 
दंतवादी व्याख्या से प्राचीनतर है। गीता, विष्णुपुराणादि प्राचीन पुराण और पचरात्रादि शास्त्रों की 
प्रवृत्ति भेदाभिद वी ओर उमुख छगती है। वस्तुत ऋग्वेद के पुरुष सूक्त ( १०-९०, १-१६ ) में इस 
भेदाभेदवाद के बीज विद्यमान हैं। यामुनाचाय से अपने 'सिद्धितरय में द्रसिडाचाय की भेदाभेद परक 
बह्मसूत्र व्याख्या की चर्चा की है । विशिष्टाद् त के एक परवर्ती आचाय श्रीवत्सावः मिश्र ने भी इसका 
समथन किया है। रामानुज ने जिन आचाय बोधायन को ध्ृत्तिकार! कहा है, और क्षकर ने जिनका 
“उपवपष' नाम से उल्लेख क्या है, उन बोधायन की गब्रहमसूत्रो पर एक गम्भीर और विस्तृत 'वृत्ति! ( भाष्य 
या टीका ) थी। यही 'वृत्ति' रामानुण के ब्रहमसूत्र पर विशिष्टाद् तपरक विश्वविय्यात “श्रीभाष्य' का 
आधार है। आन दगिरि भौर वेंक्टनाथ (वेदातदेशिक) “उपवष' को ही वृतिकार भानते है। वेदात 
देशिक अनुमान वे! आधार पर उह ही बोधायन मानते हैं। इन्ही आचाय वोधायन को वैष्णव वेदात का 
सस्थापक माना गया है। कितु च्‌"“कि ब्रह्मसूत्र पर उनकी 'वृत्ति” अब अप्राप्य है, भत्त उनकी (वृत्ति” का 
मुख्य आधार लेकर चतने वाले प्रथम वष्णव वैदा ताचाय यामुन ही हैं, जिनके उपलब्ध भ्राथ विशिष्टाद्त 
वेदा-त वी अ धार भूमि है। यामुन ने 'महापु्ण को शिष्य के रूप में दीक्षित किया था, और *“महापूण 
रामानुजाचाय के दीक्षागुरु थे । इस प्रवार रामानुज के दाश निक विचार इसी गुरु परम्परा से अनुमोदित 
हैं जिन्हे विशेषरूप से वेदातदेशिक, मेघनादारि, वत्स्यवद, वादिहसनवाम्वृद, महाचाय आदि ने तकसहित 
पललवित किया । 
विशिष्टाह् त में चित (जीव) अचित (जड जगत) तथा ईश्वर--इन तीन पदार्थों की विस्तृत 
स्वरूप मीमासा है। चित्‌ भर्थात्‌ जीव और अचित्‌ अर्थात्‌ विषय ( शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गाघ ) शरीर 
द्द्ियों एव पचभूतो ( आकाश, वायु, भग्नि, जल, पृथ्वी ) से निर्मित भौतिक जमत्‌ और ब्रहम--ये तीनो 
यद्यपि भिन हैं, तथापि चित्‌ और अचित--मे दोनो एक ही ब्रह्म के शरीर हैं। उपनिषद भी कहती है कि 
समस्त बाह्य जगत और जीवात्मा ब्रह्म का शरीर है और वह इनका अतर्यामी आत्मा है। इसलिए चित्‌- 
अचित-विशिष्ट ब्रह्म एक ही है। इस प्रकार से विशिष्ट रूप से ब्रह्म को अद्वंंत मानने से इस सिद्धात 
को श्री रामानुजाचाय ने 'विशिष्टाह्वत! कहा है। विशिष्टाद्वत्त के एक परवर्ती आचाय श्री निवासदास 
ने 'यती द्रमतदोपिका' में रामानुज के सिद्धालत और व्यावहारिक श्रीसम्प्रदाय मे चचित विपयो की बडी 
स्पप्ट रूपरेखा श्रस्तुत की है, इसे हम एक तालिका हारा सरकृता से समझ सकते है-- 
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2 |[ 
वेक्टाचलस्थ तिस्पति 


| | 
हस्तिगिरिश्थ यादेवगिरिस्थ 


घटिकाचल 
वे ढ ४, 


विशिष्टाद त मे निगु ण' वस्तु की परिकल्पना असम्भव मानी गई है। हमे जगत के यावस्मात्र 
पदाथ क्सी न किसी गुण से ही युक्त (विशिष्ट) प्रतीत होते है। सच तो यह है कि निर्विकल्पक 
प्रत्यक्षीकरण में भी किसी स्विशेष पदाय की ही प्रतीति होती है ।॥ यह निष्कष रामानुज का केच्रीय 
निष्कप है । इसके अनुसार ईश्वर सदा सबेदा संगुण ही है। वह “निखिलहेयप्रत्यनीक' 'कल्याण-गुण गणाकर 
है। वह 'अनातज्ञानानदस्वरूप' है। वह सबष्टि उत्पत्ति स्थिति और सहारकर्त्ता है। श्रूति का मुस्य तात्पये 
संगुण ब्रह्म के ही प्रतिपादन में है। ब्रह्म वी 'निमु णता' वा तात्पय है कि वह प्राकृत ग्रुणो से रहित है। 
'अद्तता' वा अथ है कि ब्रह्म (ईश्वर) के समान सजातीय तथा विजातीय किसी पदाय की भत्ता नहीं है, 
वहू इन उभय भेदों से तो शुन्य है, कितु 'स्वगत' भेद से शुय नही है । । 
शरीरी (ईश्वर) का शरीर (चित्‌-जीव, अचित्‌ जगत) से “अपु्यक सिद्ध-सम्बध है। यह सम्बन्ध 
समवाय' सम्बंध से साम्य रसता हुआ, भी उससे भिन्न है, क्योकि समवाय सम्बन्ध बाह्य सम्बंध है, 
जबबि “अपृयक्सिद्ध/ सम्बन्ध आतरिक सम्बंध है। शरीर वह वस्सु है, जिसे आत्मा नियमत धारण 
करता है और अपनी कायसिद्धि के लिये उसे प्रवृतत करता है ।) उसी प्रकार ईश्वर चिंदचित को आश्रित 
फरता है, उसे नियमित तथा काय॑ में प्रवृत्त करता है नियामक होने से ईश्वर प्रधान तथा विशेष्य” हैं। नियम्य 
तथा अप्रधान होने से चिदचित्‌ (जीव और जगत ) विशेषण हैं। “विशेष्य' (ईश्वर) की सत्ता धूथक रूप से 
सिद्ध है, फिर 'विशेषण” चिंदचित (जीव जगत्‌ ) सदा “विशेष्य' (ईश्वर) के साथ सम्बद्ध होने के कारण पृथक 
रूप से स्वय असिद्ध हैं । अत त्रिविध तत्त्व मानने पर भी रामानुज हैं भद्व॑ तवादी ही । वे विशेषणों से युक्त 
विशेष वी एकता (अद्वं तता) भानते हैं। 'अग! या शरीरभूत चिंदर्चित की “अगी' या शरीरीभूत ईश्वर से 
पृथक सत्ता न होने के कारण ब्रह्म 'अद्वं त' रूप है इसी विलक्षणता के कारण रामानुज का मत 'विशिष्दाद त 
अभिधा से पुकारा जाता है | 
ईएवर समस्त जगत्‌ का निर्मित्त और उपादान कारण है। ईश्वर की छीला से जगत की सृष्टि 
होती है। वह सुष्ट-पदार्थों के साथ लीछा करता है, भार्ना दत होता है। सहूति (सहार) भी उसको एक 
विदज्विष्ट लीला है | 
विशिष्टाद् त के सिद्धा/त और व्यवहार को 'द्वाइशदशनत सोपाना' वल्किार श्री श्रीपाद शास्त्री 
हसूरकर ने एक सुदर श्लोक में इस प्रकार आबद्ध कर दिया है-- 
नित्य हैयगुणायधूननपरा नंगुण्पवादा श्रुतौ 
ह्पष्टार्था सम्रुणोक्तव शुप्रमुणप्रस्यापनाद्‌ ब्रह्मण' ॥ 
अद्व तभुतयों.. विशिष्टविषया. निष्कृष्ठरूपाथया 
भेदोक्तित्तविहाखिलथुतिहित शमानुजीय सतस ॥ 
(अर्थात श्रृति (वेद-उपनिषद) में जी निगु णबाद है, बह ब्रह्म में हेय भथुणो (दोपो) के परिहार म॑ प्रवत्त है। 
अर्थात वे निगु ण उक्तियाँ ब्रह्म को प्राइत गुणो से मुक्त सिद्ध करने के लिए हैं। श्रुति मे ब्रहदम के शुभ 
मगल, कल्याणकारी) गुणो का उत्कृष्ट रूप से खयापन करमनेबाली सगुण-उक्तियाँ अपने अथ में निर्श्ा त और 


१ सवप्रमाणस्य सविशेषविषयतय/ निरविशेषवस्तुतिनि न किमपि प्रमाणमस्ति निविवरप प्रत्यक्षेषपि सविशेषमेव 
वस्तु प्रतीयते । (सवदशन सम्रह पृ० ४३) 
२ सब पुर पुरुषेण सर्वात्मना स्वार्थ नियाम्य धाय तच्छेपतेक स्वरूपमिति सब चेतनाचेतन तस्य स्वरूपम्‌ । 


क्षीभाप्य--२-१ ९ 
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नितात स्पष्ट हैं। अदतता वा वणन बरने याली श्रुतियाँ वस्तुत ब्रह्म थी विदधिल विट्िप्टता मात 
निरूपण बरती हैं। असिल श्रुतिया निष्वपत ग्रहम को रुप वा आश्रम (साप्रार) बतातवारली भेदाक्ति 
हैं। यही रामानुज का मत है। यदि विशिष्ठाद व भिद्धा]त और व्यवहार यो एप सलिप्त प्रश्नोत्तरो 
के रूप मे रसबर दसें तो वह बुछ इस प्रवार उमर सवती है--१ प्रशा-चातव्य कया है ? उत्तर-इश्विर 
थे शरीर रूप से यह समस्त दश्य और अदृश्य जगत ही पेय है। २ श्रसन-चाता का स्वष्प क्‍या है ? 
उत्तर-वह चेतनावान अणु है। ३ प्रश्य-अपधान या स्वरूप कया है ? उत्तर--विषया मे ममत्व भौर 
आसक्ति ही अज्ञान है। ४ प्रएन--दु पं या स्वरुप क्या है ? उत्तर--नाना प्रशार या मातगिय ताप 
या आधियाँ ही दुख हैं। ५ प्रश्त--ज्ञान था क्या स्वरुप है ? उत्तर--'परमेश्वर नित्य असरय मत्याण 
गुणों वा आवर है, यह भावना रसना । ६ प्रश्न“--दु'स ये ध्वस (मादा) का स्वरूप कया है ? उत्तर-- 
भगवान की शपा से दु सो वी पुनरावत्ति न होना हो मोल है। ७ प्रश्न--इन संबंध लिए प्रमाण क्या 
है ? उत्तर--प्रत्यक्ष, अनुभान और धाब्द, तीन प्रमाणीं से इनवो सत्यापित विया जा समता है। 
विशिष्टाद्व त वेदात और श्रीव॑ष्णव सम्प्रदाय एव ऐसे रामाजिय और उपयोगी दशन थी स्था- 
पना बरता है, जो वल्याण गुणयुक्त सवशक्तिमान ईश्वर वी सत्ता मं विश्वास रफता है तया जो ईश्वर 
सदगुणवान , सदाचारिया पर शपा वरता है तया दुप्टा, यछो और दुरायारियां को दडित यरता है। 


निगु ण निराबार ब्रह्म वी अपेक्षा इसी समग्रुण-सावार ईश्वर या भगवान्‌ थी समाज मो अभिव 
आवश्यकता है । # 
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श्री मध्चाचाय प्रणीत द त-वेदान्त 
प्रो० ना० नागप्पा 


प्रस्थानत्रयी वे व्याख्याताओं (भाष्यवररों) में से प्रसिद्ध तथा बहुमाय तीन आचाय हुए- 
शवराचाय (८वी सदी) रामानुजाचाय (११वीं सदी) तथा मध्वाचाय (६० सन्‌ १२३८-१३१७) । इन 
भाष्या वे आधार पर हमारे यहाँ (भारत वष में) तीन मत स्थापित हुएं--अद्वतमत, विशिष्टाहतमत 
त्या हं तमत । इन तीनो मंता के आचायपुरप अत्यात तेजस्वी, तपस्वी, विरक्त संयासी थे । तीनों मत 
वेदसम्मत हैं ओर आस्तिव मत हैं। इनमें से अद्व तमत वी अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति रही है, विशिष्टाह्वत्त मे 
भगवान विष्णु या श्रीकृष्ण (श्रीमन्‌नारायण) वी सेवा या बँक्ये प्रधान है और द्ँत मत भक्ति प्रघान है। 
शकर भगवत्‌ पादाचायजी का दावा है कि भान से ही मुक्ति लाभ होगा। (ज्ञानिनेव मुक्ति) पर मध्वाचाय 
क्या मत है वि--- 
“प्रुक्तिनेज सुखानु मुतिरमछाभक्तिश्वतत्साधनम्‌ 
जीव अपने स्वरूप वे अनुगुण (अनुसार) सुख-लाभ जो करता है वही मोक्ष है। अद्वंत वी भक्ति ही मुक्ति 
पा साधन है । 
मध्वाचाय का ढ तन्‍्तत्त्व ग्यासतीय इंत निम्नलिखित श्लोक थे द्वारा सक्षेप से विदित होता है-- 
श्रीम-मध्यमते हरि परतर सत्य जगत्तत्त्वतों । 
भेदों जौवगणा हरेरमुचरा नोंचोच्च भाव गता । 
मुक्तिनेंजसुल्ानुमृतिरमला भक्तिश्व तत्साधनम । 
ह्यक्षादिद्वितय प्रमाणमणिलाम्नायकवेद्यो हरि ॥ 
इस श्लोक वा विश्लेषण बीजिए | उस पर तात्विक दृष्टि से विचार वीजिए। तब द्वौत मत का 
'विशदीवरण हो जायगा | 


(१) हरि परततर 

इसमें हरि की सर्वोत्तमता विदित है । यही मध्वाचाय के उपदेश का साराश है। विष्णु भगवान 
समस्त जीवराशि से भिन्न हैं और वह बल, ज्ञान, ऐश्वय, आन'द आदि गुणों में उत्तम (सवश्रेष्ठ) है। 
जीवराशि से तात्पय पशु, पक्षी या मात्र मनुष्य वे अतिरिक्त गघव और देवता से है। वेद म॑ इद्र, अग्नि; 
सोम, मित्र, वरुण, बृहस्पति इत्यादि देवताअ) के बारे में उल्लेख प्राप्त होता है । 

कस्मैदेवाय हविपा विधेम ? जैसे प्रश्न से नान होता है कि यचाथ एक स्थान पर एकशित ज्ञानी 
ऋषिमुतियों ने यह जानना चाहा कि देवों का देव कौन है। भय देवताओ में से सबश्रेष्ठ ठहरे शिव, ब्रह्मा 
विप्णु--इनमे से कौन सवश्रेष्ठ है ? इस पर विचार करते हुए महपि भूगु ने नियय किया कि शिव और 
ब्रह्मा की अपेक्षा विष्णु ही सर्वोत्तम हैं-- 
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महेश्वरे या जगतामधीश्वरे जपादने था जगदतरात्मनि। 
न यस्तुभेवप्रतिपत्त रह्ति मे तथावि भत्तिस्त्णबुशेशरे ॥ 
[जगदीशएवर रुपी परशिव और समस्त जगत्‌ ये अआतराह्मा तथा प्रेरणवर्त्ता महाविष्णु मे बास्तव मे मैं विसी 
प्रवार वा भेद नही पाता । फिर भी मेरी अटछ भक्ति चद्रमौरीश्यर मे है।] --गह भर्तत्‌हरि भा 
कथन है । 
इस प्रकार से कसी ये लिए श्विव सर्वोत्तम हैं, तो विसी वे लिए मद्राविष्षु सर्वेत्तिम हैं। मध्याघाय 
के अभिमत म विष्णु भगवान सर्वोत्तम, सवर्थष्ठ हैं। उनवा पहना है बि-- 
स्पतत्नो भगवान्‌ विष्णु 
'स्वतत्र और अस्वतत्न दो प्रगार ये तत्त्व हैं। एकमात्र परमात्मा विष्णु स्वतत्र हैं। आयायजी गा यह 
अभिमत वेदाघारित है -- 
न ते विष्णो जापमानों न जातो वेव महिम्न परमतमाप।” (ऋग्वेद) 
[हे विष्णु । आगे जमनेवाला या अब तब जाम पाया हुआ वोई भी महिमा मी दृष्टि से तेरा पार ने 
पायेगा । | 
'अप्रियें देवानामवमों विष्णु परम 
(ऐतरेय ब्राह्मण) 
[ देवताओं में कनिष्ठ है अपग्रि और वरिष्ठ या श्रेष्ठ है विष्णु । ] 
“इद विष्णुविघक्रमे ल्लेघा निदधे पद्म ॥ (कर्येद) 
[तीन पंग्रा से विष्णु (भगवान्‌) ने सारे विश्व यो आत्रमित विया] 
समस्त आग्रमो में विष्णु का आधिव्य वणित है। आचाय का विष्णु तत्त्व निणर्या में कथन है 
* युक्त हि विष्णों सर्वोत्तमरवे एवं महातार्पय सर्वायभानाम । 
[सिमी आगमो का महातात्पय यही है कि विष्णु की सर्वोत्तमता विलजुरू युक्ति-सगत है ! ] 
विष्णु जगत्‌ का निमित्तकारण, असाधारण सृष्टिकर्त्ता, एक मात्र स्वतत्रतत््व तथा ब्रह्मपदवाच्य 
है। भगवदगीता में विष्णु को 'पुरपोत्तम' कहां गया है ! 


विष्णु सर्वोत्तम कंसे ? 


विष्णु की परमोत्कृष्टता उसके गुणात्मक वभव से प्राप्त हुमा है। ब्रह्म के गुण वास्तव में अनत 
हैं। उत्तमोत्तम जीव भी उसके गुणो का ग्रहण नही कर सकता । उसकी अनत दक्ति व अत त ज्ञान है! 
बह देश-काल सम्बधी सीमा से आवद्ध नहीं है। ये हुए उसके क्तिपय परत्व गुण । उसकी दयामयता 
भक्तो वे प्रति प्रेम और प्रसाद आदि आभ्यतर गुण अलग हैं। प्रेममुति भगवान्‌ के प्रति मध्वाचाय का 
अपार प्रेम था। उनका विश्वास था (जंसा कि भागवत में वणित है ) कि भक्तो वी मातता पर पसीज 
कर भगवान अपने स्वातश्य और भाहात्म्य को भी एक आर रख कर तुरत भक्त के बश हो जाते हैं। 
विष्णु ने गजेद्ध का आतनाद सुनकर अपने चक्र से तुरंत नक्त का सहार करके गजे द्र को उसके जबडो की 
जक्ड से मुक्त कर दिया। प्रह्लाद को पिता हिरण्य कश्यपु के दीजय से बचाया । इस हेतु विष्णु 
भगवान्‌ को नृसिह-रूप घर कर आना पडा। द्रौपदी की असहायकता पर बिना आगा पीछा किये 
उसके मान की रक्षा की। अनत प्रेम, अनत दया और अन-त भक्तवत्सल॒ता महाविष्णु के आभ्य तर 
गुण हैं । 
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उपनिषदो मे ब्रह्म वो 'अदत परमाथत ' कहकर वर्णित क्या गया है। इस श्रुतिवाक्य की यो 
व्याख्या आचाय द्वारा की गयी है 'जो महंतो महीयान्‌ है वह सादश्य रहित है ही ।' 

ब्रहम को निमु ण यानी ग्रुणरहित ही नही, गुणातीत कहा गया है । प्रकृति तया जीवो के गुण-दोप 
से वह बहुत दूर है। परब्रह्म विष्णु उत्दृष्ट गुणा से परिपूर्ण होने से पूण बभव से विराजमान है। उसे 
'अनात' नामक सकेत (शब्द) से वणित किया गया है। वह किसी भी टष्टि से 'मिगुण नहीं हो सकता-- 
वह 'समभुण” है-- 

/मग्यन तगुणेडन ते ग्रेणती इन ते विग्रहे, 

/'मह॒द्‌ गुणत्वाद्‌ यमनन्‍तमाहु *, भगवान्‌ अन/त अनतग्रुणाणव ” 
यह्‌ तत्त्व भगवद्गीता में स्पष्ट किया गया है “'वेदेश्व सर्वे अहमेव वेद्य ।” तथा उत्तम पुरुषस्त्व य 
परमात्मेत्युदाहत [“'मेरे ब्रिग्रह में अन/त गुण विद्यमान है।” “महान्‌ थरुणो के कारण जिसे अनत कहते 
हैं-वही महाविष्णु हैं ।” “सभी वेदों में मैं ही शेय हू । (महाविष्ण को) “उत्तम अर्थात्‌ पुरुपश्रेष्ठ और 
परमात्मा कह कर उल्लिखित है |) ] 

आचाय जयतीथ शी का कथन है-- 

“सर्वाष्यपि वेदान्तवावयानि, असख्यय वैल्याणब्रुणाकर सकल दोपग्रधविदुर एक रूपमेव ब्रह्म- 
नारायणाखू्य अ्तिपादयति । कि'तु कानिधित सवज्ञत्व सर्वेश्वरत्व सर्वा तर्यामित्व सौंदर्य्यदाय ग्रुणविशिष्ट- 
तथा, कानिधित्‌ अपहतपराप्मत्व--निदु खत्व--प्राहृत--भौतिक विग्रह--रहितत्वादि दोपाभाव विशिष्टतया, 
कानिचित्‌ अतिगहनताज्ञापनाय वाडमनसागोच रत्वाद्याकारण, कानिचित्‌ सवपरित्यागेन तस्येव उपादानाय 
अद्वितीयत्वेन, कानिचित्‌ । स्वसत्ताप्रतीतिश्रवृत्तिनिमित्तताप्रतिपत्यथ. सर्वात्मक्न्वेव इत्येवमायनेवः 
प्रकारें परमपुसुष वोधयाति !” इस पर विचार करे। 


(अ) "'कानिचित सवज्ञत्व-पर्वश्वरत्व सर्वातर्थाभित्व सौंदय्य औदाय्प ग्रुण विशिष्टत पा! 

ब्रह्म सवश्ेष्ठ लक्षणा से युक्त है। समुणत्रह्म निर्देशन सम्बधी असप्यात उपनिपद्राक्यों में आप 
उपयुक्त समस्त गुणा से युक्त पायेंगे। अनत ज्ञान, अनत शक्ति, अनात व्याप्ति को लिये हुए सग्रुण ब्रह्म 
कालातीत है । सब में अतर्यामी है। उसका सौंदथ्य अनत असीम है। उससे बढकर कोई उदार नही है। 


(आ) कानिचित अपहतपाप्मत्व निद्ठु खत्व प्राकृत भौतिक विग्रहरहितत्वादि दोषभाव विशिप्टतया-- 

वेद विदित है कि ब्रह्म पाप, दु सं, भौतिक्देह इत्यादि दोफो से निल्प्ति है। इस वणन मे -ब्रह्म 
को 'निगु ण” कहने वाले वेद वचन भी भिले हुए है। उपनिपदो मे ब्रह्म को जीव और घजडपदार्थों के लक्षणों 
वी इति मितियां तथा दोपो से निषेधित किया गया है। जीव व जगत के दोधो से रहित होना भी ब्रह्म 
की श्रेष्ठता का ही द्योतक है । 
(इ) “कानिचित अतिमहनता ज्ञापनाय वाडमनसा गोचरत्वाकारेण'--कतिपय वेद-बचनो मे वंणित है कि 
भगवानाके निगूढ रहस्यमय तथा अपार स्वरूप का निर्देशन वाइमनों के अतीत है । 
(ई) कानिचित सवपरित्यागेन तस्येव उपादानाय अद्वितीयत्वेन” कतिपय वचनो मे ब्रह्म की अद्वितीयता का 
उल्लेख है। इन वाक्यी से ब्रहम सम्बधी एकतावाद सूचित नही होता । कहा यह गया है' कि मानव 
की समस्त आश्याओ एवं आकाक्षाओं (कामताआ) का एकमात्र छक्ष्य मंगवान है। माडूक उपनिषद्‌ 
के 'अद्वंत परमाथत ' वाले वाक्य का तात्पय यह है कि भगवान्‌ तक पहुँचने हेतु आय आस्क्तियो 
का त्याग ही पुवर्सिद्धता है। प्रुरुषाथ की दष्टि से इसी का साधत करना चाहिए। (जीवन का आदशझ्य 
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भी यही है)। अय पुरुषाथ वहा, ब्रह्म की व्याप्ति कहा ? जीवन में एकेक' निष्ठा इस बात वी होनी 
चाहिए कि अन्य सब बातो को परे रख कर एक इस परिपूणता को साथो । यही मनुष्य जम का एकेक 
लक्ष्य है। और यही आ तम लक्ष्य है। अद्वंत इसी 'एकक” लक्ष्य का सवेत करता है । 
(उ) जह्व॑त को निषेध रूप से प्रतिपादित करने वाले समस्त वाक्या की यही सही व्याख्या होगी । ब्रह्म 
सववी आत्मा था 'सर्वात्मा' है-वाठे वचन से सूचित है कि उसका उसी रूप में ध्यान करना चाहिए। 
इन वाक्यो से ऊहा यह की जाती है कि परमतत्त्व एक ही है। श्री मध्वाचायं ने अपने ब्रह्मसूत्र 
(३ ३-१२) के भाष्य मे कहा है कि ब्रह्म के जिस सारभूत स्वरूप का ध्यान भक्तो को करना है वह सत, 
चित और आन द तथा आत्मा से युक्त है । 

जयतीथ आचाय ने भी ब्रह्म को सर्वात्मक या सवस्व माना है -"'कानिचित सबंसत्ताप्रतीति 
प्रवृत्ति निमित्त प्रतिपत्त्यथ सर्वात्मक्त्वेन । परब्रह्म तब वस्तुओ के अस्तित्व, अनुभव और प्रवत्तियों का 
वारण है--ब्रह्म ही सब वी आत्मा है। प्रत्येक वस्तु के अस्तित्व, अनुभव और काय ब्रह्म की शक्ति से 
ही होता है। इसलिए बही सब वी के'द्र वाहक शक्ति है । यह विश्वव्याप्ति तथा संवकारणत्व ब्रह्म 
वी एकता सम्ब थी श्रुति वाक्‍्यी का तात्पय है । 

वेद, उपनिषद आदि से सव-सग्रह करके आचार्य जयतीथ ने उपयु क्त रीति से उपरि उल्लिखित 
वावया द्वारा सववेदा तसार का सग्रह किया है। उपयु बत पच्विध ब्रह्म का प्रतिपादन उल्लेखनीय है। 
हत साहित्य में परमतत्व की यह करपना ध्यान देने योग्य है। ये पाचो आखिर एक ही तत्त्व में समाविष्ट 
होते हैं। वह है--'सर्वाण्यवि वेदातवाक्यानि असस्येयवल्याण्गुणाकर सकल दोष गाध बिदूर एकरूप एवं 
ब्रह्मनारामणाझुय प्रतिपादर्या त ।” ब्रह्म एक स्वरूपी है। वही नारायण है । वह अनात कल्याण गुणी का 
सागर है। उसमे डिसी भी लोप दोष वी गाव तक नही है । यही मूल्भूत सवसग्राहक वेदात सार है । 


(२) जगत्‌ सत्य है (सत्य जगत तत्वत ) 


अपनी आखो दीखने वाले पहाड, नदी, वृक्ष तथा अनेको प्रकार के पशु-पक्षी 'सत्य/ ही तो है। 
आश्चय की बात है कि यह सादेह उठा ही कसे # यह गोचर जगत सत्य है या मिथ्या है । कतिपय लोगी 
वी यह अभ्रा ति मात्र है वि यह दृश्य जगत सत्य नही है । यह भी क्या बात है कि हमे जगत वी सत्यता को 
प्रमाणित करना पडा है । 

अद्व तिया का यह दावा है कि ब्रह्म स-य है, जगत मिथ्या है। अधेरे मे रज्जु की साँप सममना 
श्रम हे । उस भ्रम का निवारण होने पर ज्ञात होगा कि यह साँप नहीं है, अपितु रज्जु मात्र है। दूरी से 
चमकते रहनेवाले श्वेतपदाय वी ( घोधे या शुक्ति को) देखकर हम उसे कभी कमी रजत सममते हैं। पर 
पास पहुंचने पर यथाथ वा पता चलेगा । हमारा अज्ञान दूर होगा । इसी प्रकार, ब्रहम एक है पर अज्ञान 
(अविद्या) के बारण जीव अलग, जड वस्तु (अचेतन जगत) अछग ऐसा भेद भाव हमारे मन मे उत्पन होता 
है। अधिया जाती रहे और भान का अनुभव हो तव ज्ञात होगा वि 'यह समस्त जयत मिथ्या है । अविद्या 
दारा वल्पित है ।/ मैं ब्रहम से पृथक नहीं हू । (सव खलु इद म्रहम)--सब शुद्ध ब्रह्म हैं! यह है 
अद्व तवाद १ 

प्रीमष्वाचाय में इसवा यण्डन करके जगत वी सत्यता वी स्थापना बी । उनका तक यों है-- 

'गोई रज्जु या साँप समझता है। इस दुष्टात की परीक्षा कीजिए कोई अआातिमान म्ुध्य 
(सरप या सचमुच) रहगा। उसने कमी (सत्य) सचमुच साँप वो देसा होगा । अथवा उसता स्वरूप क्‍या 
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है, यह सुनकर यथावत्‌ जाना होगा । मुख्य बात यह है कि उस क्षण में सामने (सत्य ही) रज्जु पडा रहा 
होगा । उसे देख उस/आदमी ने उसे भ्राति मे पडकर (प्रातति मे पडने के! छिये सहायक (सत्य) परिस्थिति 
(अधकार या धुधलक्ा रहा होगा) साप समझ लिया। इस दशा में सचमुच (सत्य ही) कोई पदाथ जब 
त्तक न रहे तब तक यह ध्राति कंसे पैदा हो सकती है कि यह पत्थर है, यह वृक्ष है, यह वाबी है, आदि ? 
माना कि अविद्या से भ्रान्ति पैदा होगी । क्‍या अविद्या (भ्रात) सत्य है ? हम पत्थर का कोई टुकड़ा 
देखते हैं। अपने पूर्वानुभव के ज॑ंसे उससे हम अपने हाथ पर मार ले सकते हैं, अथवा एक बतन पर उसे 
मारकर आवाज निकाल सकते हैं अथवा उससे धादाम का छिलका तोडकर अदर का बीज ([वादाम) 
निकाल सकते हैं। इस स्थिति में ऐसे अनेको काम में आने वाले उस पत्थर के अस्तित्व को ही नवारनेवाले 
'मायावाद' को कैसे स्वीकार किया जाय ? सत्य ही जमत्‌ सवथा सत्म है । 
यह पहले भी रहा, अब भी विद्यमान है। आगे चछकर भी बना रहेगा। इसलिए जगत्‌ का 
मिथ्यात्व हो मिथ्या है। इस तरह से और अग अनेकों दछीलो से श्री मध्वाचाय ने “मायावाद का 
खण्डन किया । 
झरवा धो, शध्रवा पृथिवी प्रूवास पवतों 
इसे विश्वसल सत्य मघवाना । (ऋणग्वद) 
[आकाझ्,, पृथ्वी, पव॑त आदि स्रंव सत्य है, माया कल्पित नही है] 
अपने स्वाथ को तजने वाले भगवान द्वारा आत्मलीला से इस सृष्टि का निर्माण क्या गया | ब्रह्म 
सत्य है। उसकी लीला से सिरजी हुई यह सृष्टि भी सत्म ही है। अविद्या से उत्पन्न ब्रातति के कारण 
अयधायथ था अदास्तविक नही हैं । 
तवेतत्सत्य. सत्पमेवेद विश्वमसतों सुजति ॥* 
(यह ससार सत्य है । इसे इसने बनाया है | सत्य ही उसका सृजन है।) “यत्सत्यरूप जगदेतदीद्वत्‌” 
(सत्यरूपी यह ससार ऐसा ही है) अर्थात जगत सत्य है, मिथ्या कदापिं नहीं हो सकता। वह मिथ्या 
“नही है । 
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है 


यह ससार भगवान विष्णु के वशवर्ती है । सारा विश्व उसी सर्वेश्वर विष्णु के अधीन है। प्रलय- 
काल में भी विश्व (ब्रह्माण्ड) का पूरा नाश नही होगा--सारा ब्रह्माण्ड विष्णु के उदरस्थित रहेगा-यह 
भध्वसिद्धान्त है । 


(३) पचभेद (भेदोजीवगणाहरेरनुचरा ) 
मध्वाचाय ने “विष्णुतत््वनिणय' मे कहा है 
जौवेश्वरभिदा चंचव  जडेश्वरभिदा तथा। 
जीवभेदो प्रिथश्चंव जडजीव प्रिदा तथा। 
सिथश्च जडभेदोई्य प्रपत्तों। भेदपरचत्रक |॥ 
तात्पय यह है-- मु 
& जीव और परमात्मा भिन भिन्‍न हैं । ] + 
२ जड वस्तु तो परमात्मा से भिन है ही । 
३ जीव-जीव भे अतर है । 
४ जड ओर जीव भिन भिन हैं । 
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भी यही है)। अय पुरुषाथ कहा, ब्रह्म की व्याप्ति कहा ? जीवन में एकेवः निष्ठा इस बात वी होनी 
चाहिए कि अ-य सब बातो की परे रख कर एक इस परिपू्णता को साधो। यही मनुप्य ज म का एकेक 
लक्ष्य है। और यही आतिम लक्ष्य है। अद्व त इसी 'एक्क' लक्ष्य वा सकेत करता है । 
(उ) अद्व॑त को निषेध रूप से प्रतिपादित करने वाले समस्त वाक्यों की यही सही व्याख्या होगी । “ब्रह्म 
सबवी आत्मा या 'सर्वात्मा' है-वाछे वचन से सूचित है वि उसका उसी रूप में ध्यान करना चाहिए। 
इन वाक्‍्यां से ऊहा यह वी जाती है कि परमतत्त्व एक ही है। श्री मध्वाचाय ने अपने ब्रह्मसूत्र 
(३ ३-१२) के भाष्य मे कहा है कि ब्रह्म वे! जिस सारभूत स्वरूप का ध्यान भक्तो को करना है वह सत्त, 
चित और आन द तथा आत्मा से युक्त है । 

जयतीथ आचाय ने भी ब्रह्म की सर्वात्मक या सवस्व माना है -''कानिचित्‌ सवसत्ताप्रतीति- 
प्रवृत्ति नि्ित्त प्रतिपत््यथ सर्वात्मक्त्वेन | परत्रह्म तब वस्तुओ के अस्तित्व, अनुभव और प्रवृत्तियों का 
कारण है--ब्रह्य ही सब दी आत्मा है। प्रत्पेकः वस्तु के अध्तित्व, अनुभव और काय ब्रह्म को शक्ति से 
ही हांता है। इसलिए वही सब की केद्र वाहक शक्ति है। यह विश्वव्याप्ति तथा सवकारणत्व ब्रह्म 
बी एकता सम्ब घी श्रुति वाक्यों वा तावपय है । 

बैद, उपनिषद आदि से सव--सग्रह करके आचाय जयतीथ ने उपयु क्‍त रीति से उपरि उल्लिखित 
वावयों द्वारा सवबेदा तसार का सग्रह किया है । उपयु वत पचरविघ ब्रह्म वा प्रत्तितादन उल्लेखनीय है। 
हँत साहित्य मं परमतत्व वी यह वल्पना ध्यान देने योग्य है। ये पाचो भ्ाखिर एक ही तत्त्व मे समाविष्ट 
हते हैं। वह है---सर्वाष्यवि वेदा'तवाक्याति असंख्येयवल्याण्गुणाकर सकल दोप गाध विदूर एकरूप एवं 
बअरह्मनारायणारुय प्रतिपादर्या त ।! ब्रह्म एक स्वरूपी है। वही नारायण है। वह अनात कल्याण गुणों का 
सागर है। उसमे किसी भी लछोप-दोप की भ व तक नही है । यही मूलभूत सबसप्राहुक वेदा-त सार है । 


(२) जगत सत्य है (सत्य जगत तत्वत ) 

अपनी आऔखो दीखने वाले पहाड, नदी, वृक्ष तथा अनेको प्रकार के पशु पक्षी 'सत्य' ही तो है। 
आश्चय वी बात है कि यह सादह उठा ही कैसे कि यह गोचर जगत सत्य है या मिथ्या है। वतिपय छोमों 
वी यह भ्राति मात्र है कि यह दृश्य जगत सत्य नहीं है । यह भी क्या बात है कि हमे जगत की सत्यता को 
प्रमाणित फरना पडा है । 

अद्व तियो वा यह दावा है कि ब्रह्म स य है, जगत मिथ्या है। अपेरे में रज्जु को साँप समझना 
भ्रम है। उस भ्रम का निवारण होने पर ज्ञात होगा कि यह साँप नही है, अपितु रज्जु मात्र है। दूरी से 
चमवत॑ रहनेवाले श्वेतपदाय की ( धोधे या शुक्ति को) देखकर हम उसे कभी कमी रजत सममभते हैं। पर 
पास पहुंचने पर मघधाथ भार पता चलेगा | हमारा अज्ञान दुर होगा । इसी भवार, ब्रहमम एव है पर अज्ञान 
(अविद्या) पे वारण जीव अलग, जड वस्तु (अचेतन जगत) अलग ऐसा भेद भाव हमारे मन में उत्पन्न होता 
है। अविया जातो रहे और पान वा अनुभव हो तद ज्ञात होगा कि 'यह समस्त जगत मिथ्यां है अविया 
द्वारा बल्पित है।! में ब्रहम से पृथक नहीं हु । (संव यलु इृद ब्रहम)--सब कुछ ब्रहम है। यह है 
अद्व तयाद १ 

श्रीमध्वाचाय ते इसवा खण्डन करवे जगत की सत्यता कौ स्थापना वी । उनका तव यों है-- 

'शोई रए्जु पा साँप सममता है। इस दुष्टान्त बी परीक्षा बीजिए कोई भ्रातिमान मनुप्प 
(साथ या सचमुच) रहंगा। उसने कमी (सत्य) सचमुच साँप वो दक्ता होगा । अथवा उसत्रा स्वरूप क्या 
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है, यह सुनकर यथावत्‌ जाना होगा । मुख्य बात यह है कि उस क्षण में सामने (सत्य ही) रज्जु पडा रहा 
होगा । उसे देख उसःआदमी ने उसे भ्राति मे पडकर (भातिति मे पडने वे लिये सहायक (सत्य) परिस्थिति 
(अधकार या धुधलवा रहा होगा) साँप समझ लिया। इस दशा से सचमुच (सत्य ही) कोई पदाथ जब 
तक न रहे तब तक यह भ्राति कंसे पंदा हो सवती है कि यह पत्थर है, यह वृक्ष हैं, यह बौबी है, आदि ? 
माना कि अविदा से भ्रातति पैदा होगी । कया अविद्या (भ्रातति) सत्य है ” हम पत्थर वा कोई दुकडा 
देखते हैं। अपने धूर्वानुभव के ज॑से उससे हम अपने हाथ पर मार ले सकते हैं, अथवा एक बतेन पर उसे 
मारकर आवाज निकारू सकते हैं अथवा उससे बादाम का छिलका तोडकर अददर का बीज (बादाम) 
निकाल सकते है। इस स्थिति में ऐसे अनेवी काम मे आने वाले उस पत्थर के अस्तित्व को ही नक्ारनेवाले 
'मायावाद' को कंसे स्वीकार किया जाय ? सत्य ही जगत्‌ सदा सत्य है । 
यह पहले भी रहां, अब भी विद्यमान है। आगे चछकर भी बना रहेगा। इसलिए जगत का 
मिथ्यात्व ही मिथ्या है। इस तरह से और अय॑ अनेको दलीलो से श्री मध्वाचाय ने 'सायावाद वा 
खण्डन किया । 
'घ्रुवा वो, ध्रूवा प्रधिवा प्रवास पवतों 
इमे विश्वमू सत्य मसधवाना।॥ (ऋग्वेद) 
[आावाद्य, पृथ्वी, पव् आदि स्व सत्य है, माया कल्पित नही है] 
अपने स्वाथ को तजने वाले भगवान द्वारा आत्मलीलछा से इस सृष्टि का निर्माण किया गया | ब्रह्म 
सत्य है। उसकी लीला से सिरजी हुई यह सूधष्टि भी सत्य ही है। अविद्या से उत्पन्न भ्रातति के कारण 
अयधाय या अवास्तविव नही है । 
तदेतत्सत्य सत्यमेवेद विश्वमसों सुजति।॥!' 
(यह ससार सत्य है । इसे इसने बनाया है | सत्य ही उसका सजन है।) “यत्सत्यरूप जगदेतदीश्वत्‌! 
(सत्यरूपी यह सस्ार ऐसा ही है) भर्थात्‌ जगत्‌ सत्य है, भिथ्या कदापि नहीं हो सकता। वह मिध्या 
नही है ! 


| यह ससार भगवान विष्णु के वशवर्ती है। सारा विश्व उसी सर्वेश्वर विष्णु के अधीन है । प्रतय- 
काल में भी विश्व (ब्रहमाण्ड) का पूरा नाश नही होगा--सारा ब्रह्माण्ड विष्ण के उदरस्थित रहेगा-यह 


मध्वसिद्धान्त है । 


(३) पच्रस्ेद (सेदोजोबगणाहरेरनुचरा ) 
मध्वाचाय ने “विष्णुतत्त्वतिणय' मे कहा है 
जौषेश्वभिदा चव जडेश्वरपिदा तथा। 
जीवभेदों पसिथश्सेव जडजोव भिदा तयथां। 
समिमश्त जड़भेदोप्य प्रपचो। भेदपश्चक ॥| 
तात्पय यह है-- न 
१ जीव।और परमात्मा भिन भिन्‍न हैं | 
२ जड वस्तु तो परमात्मा से भिन है ही । 
३ जीव जीव में अतर है । 
४ जड आर जीव भिन भिन हैं । 
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प्र जड़ और जड़ में भी भिनता है । 

प्रत्येक जीव की अपनी गुणवत्ता पृथक्‌ होती है । मनुष्य जाति सब एक है। भनुप्य, अश्व, श्वान, 
व्याप्र-सव जीव ही तो हैं। मनुष्य अश्व से मिन है ही | मनुष्य जाति, अश्व जाति, श्वान जाति अथवा 
व्याश्न-प्रत्येक जाति एक होते हुए भी मनुष्य मनुष्य मे भिनता, अश्व-अश्व में भेद, श्वान-श्वान में अतर 
और व्याप्र व्याप्न मे पृथकत्व सहज ही देखने मे आता है | 

प्रत्येक जीव की अपनी विशेषता या विशेष गुण होते हैं। इस विशिष्ट गण के! कारण मैं अपने 
पडोसी घर के स्वामी से भिन्‍न मिन हूँ । दोनो में अपनी अपनी विशिष्टता होते हुए भी दोनों में मनुष्य 
सहज विशेषता है। कुछ विशेष तत्व ऐसा है जिनके कारण दोनो जीवों के अपने अपने गुण विशेष को लिये 

हुए होन पर भी एक प्रकार का सामज्जस्य है । यह विशेषन्तत्त्व का परिणाम है। यह “विशेष! तत्त्व 
मध्व सिद्धान्त का मूलाधार है । 

एक आदमी मोटा है, दूसरा दुबला है ।/ मोटापन पहले आदमी से पृथक नहीं, न दुवलापन दूसरे 
आदमी से पृथक है। मोटपन का प्रथम व्यक्ति से अविनामाव सम्ब धघ है। दुबलापन का भी दूसरे आदमी 
से अविनाभाव सम्ब'घ है | ये सम्बंध इन आदमियो से प्रथक नहीं। इस तरह के अविनाभाव (धम) 
वो लिये हुए दो भिन भिन आद्मियो का विवरण 'विशैष तत्त्व” से समभिएं । 

(वास्तव में विशेष तत्त्व” अविनाभाव (गुण, आदि विशेषता लिये हुए दो जीवो या वस्तुओ मात्र 
वा विवरण भ्रस्तुत नही करता, अपितु “त्रह्मम तथा उसके विश्येष तत्त्व या धम या गृण सम्पत्ति (र्जसे 'सत्य' 
'अनात”) वा विवरण भी भ्रस्तुत करता है ।] 

इस प्रवार से “पचभेद तत्त्व” मध्वमत में स्वीकृत है । 

'प्रक्ृष्ट पच्रविधो भेद प्रपच 

(विशेषतया यह ससार पाच प्रकार के भेद ल्यि हुए होता हूं ।) 

पदाथ. स्वरूपात भेदसर्य । 

यह भेद भी क्‍या है। प्रत्येक पदाथ का अपना स्वरूप ही तो है। प्रत्येक पदाथ का अपना अपना 
स्वरूप होता है। रूप भिन्नता, नाम भिनता, रुचि भिनता और प्रवृत्ति भिनता दो पदार्थों में होती ही है । 

ध्राप सवतों विलक्षण हि पदाथ स्वरूप दश्येता' 

(सत्र पदार्थों वे स्वरूप प्राय विल्क्षण होते हैं। अर्थात अय पदार्थों के स्वरूप से भिन है ही ।) 
प्रदि ऐसा न होता तो एक पदाथ को देसने पर हमे जो कुछ ज्ञात होगा वह दूसरे पदार्थ कौ देखकर उत्पन' 
(दद्रिय) चान से भिन न होता । एक पदायथ को देखिए। उससे टद्वाद्रिय सॉनिकष होने के कारण दो प्रकार 
को जानवारी हम अनुमव होगी-- है 

१ पदाथ वा स्वरूप चान 

२ उस पदाय की दूसरे पदार्थों से मिन्‍नता था भाव | 
ऐसा होना ही “विशेष तत्त्व वा परिणाम है। 

पत्थर मे वाठिय है। जल मे द्रवता है । अप्नि में उष्णता है । वाठिय, द्रवता और उप्णता मे 
परस्पर भेद है। यही नहीं, वतिपय भौतिव' स्थितियों वे वारण “जल पदायथ के रूपातर होगे । बफ ताप 
से गलगर जल बनेगा। और अधिवः ताप पावर जल भाष बनेगा। ये सव (बफ, जरू, भाष) एव ही 
वराु मे स्पातर हैं। इन रूपा म भिनता है इनवे गुणों म भी भिन्‍नता हू । ओस जल से भिन है, जल 
भाष से भिन है । इन तीनो को वायशोरता भी पृषक पृषत्' है । बुखार अधिक हो जाय तो माघे पर बष 


१३७४|प्रश्ला भरोप 


रखते हैं। भाप से इ जिन चलती हूँ। बफ जल वा ही रूप होते हुए इ जिन चलाने में असमथ हैं। इस 
तरह से काय शक्ति-भिनता, स्वरूप भिरतता और गुणकारिता में भिनता प्रत्येक पदाथ के सहज (सहू+ ज) 
होने के कारण 'भेद-तत्त्व” इस श्सार में सहज है, प्रक्ृतिगत हैँ और भगवद्दत्त है । 
कहते हैं कि बेटा बाप पर पडा है, छड॒की माँ पर पडो हैँ। मा, मा ही है, पुत्री पुत्री हैं। पिता 
पिता है, पुत्र, पुत्र है। पिता पुत्र में सक्‍्डो बातों मे साम्य होते हुए भी सहजतया भिन गुण, भिनन प्रवृत्तियाँ 
भिन वायक्षमताए होती ही हैं । यहाँ तक कि जुडवे बच्ची मे हजार बातो मे साम्य होते हुए वे भिन भिन 
होते हैं। प्रो० लक्ष्मणस्वामि मोदलियार मद्रास विश्वविद्यालय के वाइसचसलर हुए थे। वृत्ति से वें 
(प्रसिद्ध) वेच्च थे । श्री रामस्वामि मुदलियार राजनीतिज्ञ निकले यद्यपि दोनो जुडवे थे । वे दोनो ह-बहू एक 
से थे ।) भीरामस्वामि मुदलियारजी मैसूर राज्य वे दीवान बने । इस तरह से भिन भिन जीवो पर 
मिन मिन प्रभाव होता है इस प्रभाव-मिनता वा आधार “विश्येप तत्त्व है । । ) 
॥ एक और बात । आप हजार प्रयत्न वीजिये। एक जड वस्तु से जीव वी उत्पत्ति होना असम्भव 
है। इसी तरह एक जीव के पेरु से जड वस्तु पैदा होगी नही ॥ 
ने चेतन विकार श्याद्यत् कवापि ह्यचेतनम्‌ ॥ 
नाचेतनविक्रारोएपि. चेतन. स्वात्कथचन ॥ 
[(इस दुनिया मे कही ) चेतन रूपास्तरित होकर अचेतन नहीं बना है। न कोई अचेतन पदाथ 
विकार पाकर चेंतन बना ।] 
इस तरह से जड जड भेद, जड-जीव भेद, जीव जीव भंद स्पष्ट हुए । परमात्मा जड से भी भिन 
है, जीव से भी मिन्‍न है । उसने जड को बनाया, जीव की भी सृष्टि की । थह नियमन (सबका) करता 
है। ! आय सब जीव उसके द्वारा निय्रम्य होते हैं। हमारी झीद्रयों की व्यापार-क्षमता से जेसे जड़ 
वस्तुओ का हमे साक्षात्कार होता है बसे दर्शन, श्रवण, स्पर्श, कारण-क्रिया आदि से परमात्मा का हमें चान 
नही होगा । भान लीजिये हम कोई कम करते हैं। पर उससे शत-अतिशत फल पाने मे असमथ होते हैं । 
हम जितने फल की मपेक्षा बरते हैं उतना प्ाप्त नही कर सकते । अपने खेत से सौ टन घान या गेहूँ की 
अपेक्षा थी । पर इस व अकाल पडा । वर्पा नहीं हुई । हषि पिछले वप जंसी ही की थी । उससे अधिव 
ही इस वष मेहनत भी वी गयी । पर फसल आधी हुई । यह है हमारी स्थिति। इसमे हम अशसहाय हैं। 
तो निश्चय है एक ऐसे किसी पदाथ के होने का जो हमाड़ी शक्तियों से परे है। यह है परमात्मा । 
८ुख में सब्र सुमिरिन कर 
यह जग जाहिर है । इससे परमात्मा का अस्तित्व स्पष्ट होता है । 
जनुमान से हमने निष्कप निकाला कि परमात्मा है। दूसरा उसी “अनुमान (व्यापार) से यह 
निश्चय कर सकेगा कि परमात्मा नामक कोई चीज नही है। अत “अनुमान” जसे धकं-व्यापार की भी 
अपनी परिमिति हुई | 'प्रत्यक्ष! तो हमने परमात्मा को कही देखा नहीं । इसलिए परमात्मा श्रुतिसम्मत है 
ऐसा “आप्त वाक्य के बल पर हम मार्नेगे वि परमात्मा है ।] 
परमात्मा सवशक्तिमान है, और उसके सम्मुख हमारी शक्ति अल्प है (राम सो बडो है कौन, 
भोसो कौन छोटो ?”) 
परमात्मा वह है,(यो न पिता ज़निता यो विधाता---ऋग्वेद) जो हमे ज-म देनेवाला पिता हैं । 
वही हमारा नियमन करता है। हम दोनो में भेद है ही--वह नियामक ठहरा, हम ठहरे नियम्य। वह 
सवज्ञ है, हम अल्पञ्ञ है (4 सवज्ञ स्वेविद) इससे विदित है ही कि परमात्मा से हम भिन्न हैं । 
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भू जड और जड में भी भिनता है । 
प्रत्येक जौव वी अपनी गुणवत्ता पृथक होती है। मनुष्य जाति सव एक है । मनुष्य, अश्व, श्वान, 
व्याप्न-सब जीव ही तो हैं। मनुष्प अश्व से भिन है ही। मनुष्य जाति, अश्व जाति, श्वान जाति अथवा 
व्याप्र-भ्रत्येक जाति एक होते हुए भी मनुष्य मनुष्य में भिनता, अश्व-अश्व में भेद, श्वान श्वान में अतर 
और व्याप्र-व्यान्न मे परथकत्व सहज ही देखने मे आता है । 
प्रत्येक जीव वी अपनी विशेषता या विशेष ग्रुण होते हैं। इस विशिष्ट गृण के कारण मैं अपने 
पडोसी घर वे स्वामी से भिन-भिन हू । दोनो में अपनी अपनी विशिष्टता होते हुए भी दोनो में मनुष्य 
सहज विशेषता है । कुछ विशेष तत्त्व ऐसा है जिनके कारण दोनो जीवों के अपने अपने गुण-विशेष को लिये 
हुए होन पर भी एक प्रकार का सामजजस्य है। यह विद्येप तत्व का परिणाम है। यह 'विशेष तत्त्व 
मध्व सिद्धांत का मूलाघार है । 
एक आदमी मोटा है, दूसरा दुबला है ।। मोटापन पहले आदमी से प्रथक्‌ नहीं, न दुबलापन दूसरे 
आदमी से पृथक है। मोटेपन का प्रथम व्यक्ति से अविनाभाव सम्ब॒ध है। दुबलापन वा भी दूसरे आदमी 
से जविनाभाव सम्बध है । ये सम्बाघ इन आदमियो से पृथक नही। इस तरह के अविनाभाव (घम) 
को लिये हुए दो भिन भिन्‍न आदमियां वा विवरण 'विशेष तत्त्व' से समभिए। 
वास्तव में विशेष तत्त्व! अविनाभाव (गुण, आदि विशेषता ल्यि हुए दो जीवो या वस्तुओं मात्र 
का विवरण प्रस्तुत नही करता, अपितु 'प्रहम' तथा उसके विशेष तत्त्व या धम या गुण सम्पत्ति (जसे 'सत्य' 
'अनत”) का विवरण भी प्रस्तुत करता हैं ।] 

इस प्रवार से 'पचभेद तत्त्व” मध्वमत मे स्वीकृत है । 

'प्रकृष्ट पंच्रविधों भेद प्रपच 
(विशेषतया यह ससार पाँच प्रकार के भेद लिये हुए होता ह ।) 
पदाथ स्वरूपात भेदष्य । 

यह भेद भी क्‍या है। प्रत्येक पदाथ का अपना स्वरूप ही तो है। प्रत्येक पदाथ का अपना अपना 

स्वरूप होता है। रूप भिन्नता, नाम भिनता, रुचि भिनता और प्रवत्ति भिनता दो पदार्थों मे होती ही है| 
दर “प्राय सवतो विलक्षण हि पदाथ स्वरूप दश्येता' 

(सबत्र पदार्थों के स्वरूप प्राय विल्क्षण होते हैं। अर्थात अन्य पदार्थों के स्वरूप से भिन है ही ।) 
यदि ऐसा न होता तो एक पदाथ को देखने पर हम जो बुछ चात होगा वह दूसरे पदाथ को देखकर उत्पन 
(इीद्वय) भान से भिन न होता । एक पदाथ को देखिए। उससे इदीद्रय-सीनकप होने के कारण दो प्रकार 
वी जानकारी हमे अनुमव होगी-- है 

१ पदाय वा स्वरूप भान 

२ उस पदाथ की दूसरे पदार्थों से भिन्‍नता था ज्ञान । 
ऐसा होना ही “विशेष तत्त्व” वा परिणाम है | 

पत्थर में काठिय है। जल मे द्रवता है) अग्रि में उष्णता है। काठिय, द्रवता और उष्णता में 
परस्पर भेद है। यही नहीं, वतिपय भौतिव स्थितियों वे बारण “जल पदाय के रूपातर होगे । वफ ताप 
से गल्पर जल यनेगा। और अधिव' ताप पावर जल भाष बनेगा । ये सब (बफ, जछ, भाष) एवं ही 
वस्तु वे रूपा तर हैं। इन रूपों म भिनता है इनके गुणों मे भी भिन्‍तता हू। ओस जल से भिन हूं, जेट 
भाप से भिन है । इन तीनो की बायरीरता भी पृथक पृथक है। वुरार अधिक हो जाय ता माथे पर बा 
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रखते हैं। भाप से इ जिन चलती है। वफ जल का ही रूप होते हुए इ जिन चलाने मे अस्मथ है! इस 
तरह से काय शक्ति मिनता, स्वरूप-भिनता और गृणकारिता मे भिनता प्रत्येक पदाथ के सहज (सह+ ज) 
होने के कारण “भेद तत्व” इस ससार में सहज है, प्रद्नतिगत हैं और भगवद्त्त है । 
बहते हैं कि वेटा बाप पर पडा हूँ, छडकी माँ पर पडी हूँ । माँ, मा ही हैँ, पुत्री पुत्री हैं। पिता 
पिता है, पुत्र, पुत्र है। पिता पुत्र में संकडो बातो मे साम्य होते हुए भी सहजतया भिन गुण, भिनन प्रवृत्तियाँ 
भिन कायक्षमताएं होती ही हूं । यहाँ त्तक कि जुड़वे वच्चो में हजार बातो में साम्य होते हुए वे भित भिन्‍ने 
होते हैं। प्रो० छक्ष्मणस्वामि मोदलियार मद्रास विश्वविधालय के वाइसचसलछर हुए थे। तैृत्ति से वे 
(प्रसिद्ध) देध थे । श्री रामस्वामि मुदलियार राजनीतिज्ञ निकले यद्यपि दोनो जुडवे थे । वे दोनो ह बहू एक 
से थे )) श्रीरामस्वामि मुदलियारजी मैसूर राज्य के दीवान बने । इस तरह से भिन मिन जीवो पर 
भिन भिन प्रभाव होता है इस प्रभाव-भिनता वा आधार 'विशेष तत्त्व! हूँ । ] 
। एक और बात । आप हजार प्रयत्व कीजिये । एक जड वस्तु से जीव की उत्पत्ति होना असम्भव 
है। इसी तरह एवं जीव के पेरु से जड वस्तु प॑दा होगी नही । 
न चेतन विकार ध्याद्यत् ववापि ह्चेतनम। 
नाचेतनविकारोईषपि चेतन. स्वात्कथचन ॥ 
[(इस दुनिया मे कही) चेतन रूपा तरित होकर अचेतन नहीं बना है। न कोई अचेतन पदाथ 
विदार पाकर चेतन वना ।| 
इस तरह से जड जड भेद, जड़ जीव भेद, जीव-जीव भेद स्पष्ट हुए । परमात्मा जड से भी भिन 
है, जीव से भी भिन है । उसने जड को बनाया, जीव वी भी सृष्टि फी। वह नियमन (सबका) करता 
है। !' अय सब जीव उसके द्वारा नियम्य होते हैं। हमारी इन्द्रियो की व्यापार क्षमता से जैसे जड़ 
वस्तुआ वा हमे साक्षात्वार होता है वैसे दर्शन, श्रवण, स्पर्श, वारण-क्रिया आदि से परमात्मा का हमे ज्ञान 
नहीं होगा । भान लीजिये हम कोई कम करते हैं! पर उससे शत प्रतिशत फल पाने में असमर्थ होते हैं । 
हम जितने फ्छ की अपेक्षा करते हैं उतना प्राप्त नही कर सकते । अपने खेत से सौ टन घान या गेहूँ की 
अपेक्षा थी । पर इस वप अकाल पडा ! वर्षा नही हुई । हपि पिछले वर्ष जेसी ही की थी । उससे अधिक 
ही इस वष मेहनत भी की गयी । पर फसल आधी हुई । यह है हमारी स्थिति।॥ इसमे हम असहाय हैं । 
तो निश्चय है एक ऐसे कसी पदाभ के होने का जो हमारी शक्तियों से परे है। यह है परमात्मा । 
'ु ख से सब सुभिरन कर 

यह जग जाहिर है। इससे परमात्मा का अध्तित्व स्पष्ट होता है । 

[अनुमान से हमने निष्कर्ष मिकाछा कि परमात्मा है। दूसरा उसी “अनुमान” (व्यापार) से यह 
मिश्चय कर सकेगा कि परमात्मा नामक कोई चीज नहीं है। अत “अनुमान' जैसे तर्क-व्यापार की भी 
अपनी परिमिति हुई। प्रत्यक्ष! तो हमने परमात्मा को कही देखा नहीं । इसलिए परमात्मा श्रतित्तम्मत है 
ऐसा “आप्त वाक्य” के बल पर हम मानेंगे कि परमात्मा है ।] 

परमात्मा सवेशक्तिमान है, और उसके सम्मुख हमारी शक्ति अल्प है (राम सौ बडो है कौन, 
भोसों कौन छोटो ””) 

परमात्मा वह है ('यो न पिता जनिता यो विधाता'-- ऋग्वेद) जो हमे ज-म देनेवाला पिता हैं । 
वही हमारा नियमन करता है। हम दोना म॑ भेद है ही--वह नियामक ठ5हरा, हम ठहरे नियम्य। बह 
सवज्ञ है, हम अत्पज्ञ हैं (. सवंश् सवेधिद ) इससे विदित है ही कि परमात्मा से हम भिन्त हैं । 
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मुण्डकोपनिपद ये इस प्रसिद्ध वावय पर थोडा ध्यान दीजिए-- 
"द्वा सुपर्णा सपुजा सखाया समान यक्ष परिषस्यजाते | 
तथोरय पिप्पल स्थाद्त्ति अनश्नप्नपो5भिचाफ्शौति 
[दो पक्षी जमजात मित्र हैं। दोना ने एक ही पिप्पछ वृश्े वा आलियन किया है। (पिप्पल इन 
दोनो ज मजात मित्र-पक्षियों वा आश्रयदात्ता है।) उनमे से एक पक्षी मीठा फ्छ खाता है। दूसरा कुछ भी 
नही खाता । फिर भी तेजोमान्‌ है । 
(यहा वृक्ष है ससार । फ्ल है सुस दुस | फल सानेवाले पक्षी हैं सुख दुसों वे भोक्ता जीव । डुछ 
भी न खाते हुए हृष्टपुष्ट व तेजोमान्‌ जो है वह है परमात्मा ।) 


(४) मुक्तिनेजसुखानुभुति 


मुवित आचायवर के अनुसार चार प्रवार वी है। सायुज्य, सामीप्य, सालोबय तथा सारूप्य । 
जीव अपने नजे गुण तथा कम के अनुसार मुक्ति छाम वा अधिवारी होता है। गुण और कम वी दृष्टि से 
जीव-जीव में भेद रहने के कारण मुक्ति वे” पश्चात भी यह भेद बना ही रहता है। हजार प्रयत्न करने 
पर भी कोई विष्णु बेः समान नही हो सत्रता । यहाँ तब कि ब्रह्मा और शिव भी विष्णु से निचली श्रेणी के 
हैं। यह 'तारतम्य' भेद वाद के आधार पर निहित है । 
अद्वत के अनुसार जीवात्मा के व्यक्तित्व वा विसजन हो जाने वे' पश्चात ब्रह्म बय होना ही 'मोक्ष' 
है। पर दतसिद्धात के अनुसार चेतनात्मक अ्मा के शाश्वत आन-द वे अनुभव म परिपूर्णता की प्राप्ति ही 
मोक्ष! है। शाश्वत आनद की प्राप्ति मोक्ष में तब सम्भव होगी जब जीवात्मा आन द की निधि” ब्रह्म में 
लीन हो जायगा । या ऐव्य हो जायगा । इस दशा मे ब्रह्म के साथ सामरस्य बना रहना चाहिए। यह 
सामरस्य 'प्रज्ञा' और जीवात्मा के जीवन मे भी विद्यमान रहना चाहिए। यहाँ 'प्रज्ञा' में सयोग अपेक्षित 
है। यह तब दसे सघेगा जब ब्रह्मानद मे तल्‍लीन होकर जीवात्मा को परमात्मा पर अपने अवलरूबित होने 
वा सम्पू्ण ज्ञान होगा । तात्पय यह है कि मुक्ति कौ स्थिति में भी परमात्मा विष्णु और जौव से भेद बना 
ही रहेगा । आत्मनाशरहित सयोग की अनुभूति सावभौम विष्णु की इच्छा वी स्वीकृति और उसके 
(विष्णु के) अधीन या आश्वित रहने का आन दानुभव--यही मकित है। विष्णुभगवान में पुण शरणागति ही 
महोनत पद के विजयोत्सव का महान आनाद है। अपने “नज स्वरूप, का भगवान के सम्मुख अनावरण 
वर लेने मे ही आन दोत्कपव की चरम सीमा है । 
मोक्ष के लक्षण यो है-- 
१ दुख परम्परा वी सम्पूण निवृत्ति 
(इस वात में एक मुक्त जीव और दूसरे मुक्त जीव में भेद नही है ।) 
२ कम के फलस्वरूप प्रद्नति व धन से मकति । 
(यहाँ कम वे. फल में मृवत जीव और म्‌क्‍त जीव में भेद बना रहेगा क्योकि मुक्ति अमला सेजे 
सुथानुभूति होती है और वह नेज सुख कम के फल पर निभर करता है ।) 
३ वात्मा के नंजस्वरूप का आविर्भाव । 
(ऊपर कथित ही है वि' एक जीव वा स्वरूप दूसरे जीव के' स्वरूप से भिन होता है। यह भिनता 
मोक्ष वी स्थिति में भी वनी रहती है ।) 
४ आनददमय भगवत्‌ साननिध्य तथा भगवत साक्षात्वार के द्वारा होने वाले आत्मा का आविर्भावे | 
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प न्यायवद्ध शरणागति में त मयता । 

(“याय' कम फल एवं भक्ति साधना पर अवलम्बित है। शरणागति मे त-मयता अहैतुकी भक्ति 
वी परिणति है ।) 

भेदवाद जीवो के ऊंच-नीच या तारतम्य की बाधारभूत शिल्रा है। इसलिए इस तारतम्य से 
भगवत्‌ साननिषध्य में कुछ अनिष्ट तो मही होगा ? इसका उत्तर यो है--ज॑से पढरपुर क्षेत्र में बिठोबा की 
सानिधि मे सहजतया एक भक्त दूसरे भक्त की सहायता करता है वेसे ही परिशुद्ध मुक्त आत्मा अपने से 
उत्तम श्रेणी के “मुक्तो' से माग-दर्शन एवं आश्षीर्वाद प्राप्त करने मे आनाद का अनुभव करते हैं। यह 
तारतम्य-भाव “विशेष तत्त्व का परिणाम है । इसीमे देवी सामरस्य है। कुछ जीव अपने कमफलानुसार 
मुक्ति वे सर्वेधा योग्य नही होते । वे नरवाघकार मे पडेंगे। वे नित्यवद्ध होबर रहेगे उनको मोक्ष छा 
कभी नही होगा । 


विष्णु की शक्ति 


समस्त आगमो में विष्णु का आधिक्य वर्णित है । 
युक्त हो विष्णों सर्वोत्तमत्वे एवं महातात्पयं सर्वागमानाम' 
“-विष्णुत्त्त्वनिर्णय 
(विष्णु की सर्वोत्तमता की स्थापना सवथा युक्त है । यही समस्त आगमो का महान्‌ तात्पय है।) 
यह भी प्रसिद्ध है-- 
'अप्रिदेवेवनां अवम विष्णु परम । 
(अग्नि समस्त देवताओं के अवम या नीचे है और विष्णु परम उच्च है।) विष्णु ही ब्रह्मपदवाच्य, जगत्‌ 
वा निमित्त कारण, असाधारण सष्टिकर्ता है। केवल विष्णु स्वतन्त्र है। इसे सर्वाधिक, सर्वोत्तम, अखिल 
दोष वर्जित (रज-तम से परे या स्बथा निर्दोष), अनाःत कल्याणगुणगणपरिपृण, नित्यपूर्ण, सवजगानयामक 
कहवर वाणित किया गया है। भगवतसकल्प से ही जीवो को अनादि अविद्या का बंधन प्राप्त होगा। 
इसी से वे दुखी होंगे। जब जीव वे वःधन का कारण विष्णु भगवान स्वय होगा मूक्ति का झाोभ भी 
उसी की कृपा पर अवलूम्बित होगा । 
सदेव बधरुय ईश्वराधोनत्वातु स एवं मोचक अगीकार्य ॥ 
--यायसुधा । 
[जीव का वन ईश्वर के अधीन होने से वही मुक्ति वा भी कारण माना जायमगा ।] 
उसके (अर्थात्‌ भगवान्‌ के) बिना कोई स्वतत्र नही है। माया का भोचन तभी होगा जब विष्णु 
प्रस न होगा । 
“अपरध्य स्वात त्रयाभावात्‌ प्रसन्न एवासो स्वक्रोया साया व्यावतयति॥' 
(दुसरो वे स्वात जय-अभाव की स्थिति में विष्णु जब प्रसन होगा तभी स्वकीय माया का व्यावतेन 
क्रेगा ।॥) 
अत विष्णु या हरि की पा (प्रसाद) को प्राप्त करना ही समस्त जीवो का रूदय होगा ! 
विष्णू परम्‌ है। लक्ष्मी (रमा) प्रकृति है । विष्णु जगत कया निमित्त कारण है, लक्ष्मी उपादान 
बारण है। लक्ष्मी नित्य अवियोगिनी तथा अप्राह्ृत दिव्य देह सम्पना (वरिभुूवन सु-दरी) होते हुए विष्णु 
वे सवेथा अधीन है ॥ आचायजी वहते है कि ये दो ही (विप्णु और लक्ष्मी) मूक्‍्त हैं । 
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'हावेव निसययुक्ता परम प्रकृतिध्तथा' 
(--भागवत्तात्पय ) 

तित्यमुकत्त तथा अचानादि दोयो से विपजित होते हुए भी स्वयं लक्ष्मी को विष्णु फे ग्रुणो का 
सम्पूण ज्ञाप नहीं है । इस स्थिति में विष्णु कू पारम्य के बारे में क्या वहना है ? रूदसों स्वय चित प्रकृति 
है। जड-प्रढति वी नियामिका है। विष्णु के सवल्पानुसार लक्ष्मी स्वय 'श्री, भू, दुर्गा' बनकर संप्ठि, 
स्थिति तथा छय का निर्वाह करती है ॥ यद्यपि ये व्यापार लक्ष्मी के द्वारा सम्पन होते हैं फिर भी परमेश्वर 
विष्णु हो वास्तव में (जगत के) सुष्ठिकर्ता, पालनकर्त्ता तथा सहारवर्त्ता भी है । 

विष्णु जीव और जड़ पदाथों के आतयत अन त रूप से अवस्थित है। अथु, रेणु एवं तृण तक में 
बह व्याप्त है। वह पूण है। प्रत्येक वस्तु के द्वारा उसका व्यापार चतता है । वह ॒ प्रत्येक जीव को उसने 
क्मनुसार फल प्रदान करता हुआ सार ससार का सचालन फरता है । सब चस्तुएं और उन्‍हें; सारे के सारे 


08 सब दशाओ में उसी के अधीन हैं । इस तरह से सकत न स्वृत-त विष्णु सबन्र व्यापूक भी है व्याप्य 
भी है। हर 


परमोच्च सर्वेक्षक्तिमान विष्णु ने अपनी सप्टि, आदि मे स्वमेव कर ली। इस आत्मसब्डि के 
पश्चात विष्णु छक्ष्मी के प्रादुर्भाव की परम्परा चली । प्रादु्भाव का अथ है सभी युगों में नित्य रूप भें 
अवस्थिति और काल-विशेषो मे बाहर प्रकट होना । प्रादुर्भाव नये सिरे से आना मही । परमीक्ष्द पद पर 
जासीन महाविष्णु छश्मी के साथ मिलकर अनिश्द्ध के रूप मे अवत्तरित होता है। उसी से जगत की स्थिति 
दिवी है । 'रमा व अज् से अनिरद्ध डी पत्ती शान्ति प्रकट होती है | इन दोनो से सब्टि-कार्य के कारण भूत 
अनिरुद्ध और उसवी पत्नी 'कृतिता कय प्रादर्भाव होता है। इन दोनो के सयोग से 'सहारकारणवपु” सव्पण 
और “जया देवी उत्पन होती हैं और उनसे 'निज मृवित पद प्रदात' वासुदेव और मायादेवी प्रकट होती हैं 
इन पज्चमूर्तियों का प्रादुर्भाव ही 'आत्म सप्दि' कहुठाता है । प्रत्येक प्रादुर्भाव मे भी विष्णु स्वयपूर्ण है +-- 

एक समो5४षि अबिल दोष समुज्कितोईपि सब्न पृण गुणकोडइपि समुज्मितोडमूत ॥/ 


भगवान विष्णु का स्वामित्व बेद और उपनिपदो में भी उल्लिखित है। ईशावास्योपनिपद्‌ वो ही 
लीजिए । उसमे यो कथित है-- 


ईशावधयमिद सथ परिकच जगत्पया. जगत्‌ 
तेन त्पक्तेन भु जोया मा गृध कस्यस्विद्धनम्‌ ॥ 
[इस संसार मे जा बुद्ध है वह सब परमात्मा वे” आचासभूत है अर्थात परमात्मा के आश्रयभूठ था 
वश्शीभूत है । इगलिए बह जो तज देगा उसी का तू भोगवर । परन्तु किसी आय ये धन की कामना मत 


पर ।| परमात्मा परमेश्दर है। वह जो देगा उसी को खाना और उसी वी इच्छचानुसार काम सारा विया 
परना--यही उपयु वत उपनिषद्वाक्य वा त्तात्पय है । 


गोौपितति ब्राह्मण के इस वाक्य पर दच्टिपात कीजिए -... 
एप हयेव साधपु कम कारयति ते यमेस्योलोवेम्य उच्चिनोधते, 
एव उ एबासापु कस कारयति ते, यमधों मिनोषत इति ४ 
(जिसे इस छोर से उत्तम छा से ले जाना चाहता है, उससे यह प्रह्म ही उत्तम बम वरवाता है। जिसे 
यह अपोकेत में उनारना चाहता है उससे यह बहा अवाय ही बरावेया ) इससे ब्रह्म जीवो थे प्रेरा प्रेय 
भाव गूपित होवर स्वासी भृत्य भाव की स्थापना भी होनी है १ 
दहामूत्र (१8३४) में यवथित है वि परमात्मा वपम्य या नैधृ प्य से मबषा मुदत है ॥ अर्द तमते 
में धरतिष्ठाधनाराय थ्री श्री १०८ आदि शवर सगवत्वादायायनी ने इस यूत वी यो व्याग्या कौ है 
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“ईश्वरस्तु पज यवत्‌ द्रष्टव्य, ययाहि पर्जन्यो ब्रीहियवादिसृष्टों साधारण कारण भवधति, 
प्रीहियवादि वंपभ्ये तु तत्तद्वीजगतानेव असाधारणानि सामर्थ्यानि कारणानि भवात्ि, एवमीश्वरोदेव 
मनुष्यादि सुष्ठौ साधारण कारण भवत्ति, देव मनुष्यादि वैपम्ये तु तत्तज्जीवगतायेवासाधारणानि कर्माणि 
वारणानि भवाति । 

[ईश्वर की वर्षा के समान जानो । वर्षा घान, गेहूँ आदि अन्न की उपज का साधारण कारण 
है। उपज में धान और गेहू' वे! भेद का कारण उस प्रत्येक उपज के बीज की स्वभावसिद्ध असाधारण 
(विशेष) सामथ्य ही होता है । इसी तरह परमेश्वर मनुष्य, देव आदि की सूष्टि का साधारण कारण है-- 
सृष्टि मात्र का वही कारण हैं । पर देव, मनुष्य भादि मे द्रष्टव्य भेद का उन उन जीवो के स्वभावसिद्ध कर्म 
ही असाधारण कारण होगे ।] 

यह दढ्वंत सिद्धात के अनुरूप ही है । 

एक एवं परो विष्णु सुरासुर निश्ाचरान्‌ | 
त्रियुणानुग्रण नित्यमनुगृहणाति लौलूया ॥ 

[एक विष्णु ही सवश्नेष्ठ है। वह क्‍या देवता, क्या असुर, क्या राक्षस, क्या निशाचर--सव पर 
उनके सत्व-रणस्तभोरूपी गुणो अनुसार अपनी छीछा से सदा अनुग्रह करता रहेगा ।] इससे भी उपयुक्त 
बात की पुष्टि होगी । 

ब्ृहदारण्यक उपनिपद के इन वाक्यों मे उक्त हैँ कि ब्रह्म को परमात्मा जानकर उसकी उपासना 
बरनी चाहिए- 

'आत्मेत्पेवोषासीत ॥* 

परमात्मा को हमे दशन का विषय वना छेना चाहिए । उसके थारे में सुनना, उसे समझना और 

उसका अनय भाव से ध्यान करना चाहिए । 

"आत्मा था अरे द्वप्टव्य ॥ 

थोतव्यों मन्‍्तव्यों निदिष्यातितव्य ।॥”! 
इससे विदित है कि परमात्मा हमारा स्वामी है। उसके भनुग्रह वा सपादन करने के लिए उसकी 
उपासना करते रहना चाहिए । 


(५) तारतम्य (जीवगणा. नीचोच्च भावगता ॥) 


दुनिया में कोई दो आदमी एक से नही होते ॥ कोई मोटा, वोई छरूम्वा, कोई ग्रोरा-चिट्ठा, तो 
कोई काला । इनका परस्पर तारतम्य पत्यक्षत सिद्ध है। वेसे उनकी अदख्नी वातो में जाइए, पता 
चलेगा कि दोनो के सुखदु ख भी भिन भिन हैं। इनमे भी तारतम्य स्पष्ट है। उनके गुण-दोपो मे भी 
तारतम्य रहता है। यह तारतम्य “'भेद-तत्त्वः पर आधारित है तथा “विशेष-तत््व' से सामजम्य 
रखता है । 

मष्वमत मे मुक्त जीवों मे भी तारतम्य भाव है । वह जीवों के स्वरूप गुणों पर माक्षित हैं । 

अद्वत मत के अनुसार अविद्या से पार पाया हुआ जीव स्वय ब्रहमत्व का ज्ञानानुभव प्राप्त कद 
लेने तथा ब्रह्म भात्र की सत्यता स्वीकार करने से त्तारतम्य की बात नहीं उठती। अढ्वत प्िद्धातत के 
अनुसार हमारे देखने में आनेवाला तारतम्य वस्तुत मिथ्या है ( पारमांथिक दृष्टि से ), परव्यवहार की 
दष्टि से सत्य है । 


प्रता प्रदीप (१७९ 


विध्रिष्टाहती छोगा वी मायता है कि समस्त जीव अत में ब्रह्म में सम्राविष्द होपर परमात्मा 
(ब्रहम) वा अश हां जाते हैं। उनवा प्रहम से अवयव-अयययी सम्बंध स्थापित होता है। वहाँ भी 
तारतम्य भाव के लिए कोई स्थान नही है । 

द्वंत सिद्धात विष्णु के सर्वोत्तमत्व वा प्रतिपादद बरता है। मुकत्यह्‌ जीव शाश्वत एवं दु स- 
रहित सुख पाने हेतु अहैतुब' भक्ति से निरन्तर परमात्मा वी उपासना वरवे सालोक्‍्य, गाध्य्य, सामीष्य 
तथा सायुज्य नामक प्रभेदोवाले मोक्षों से से किसी एक प्रकार ये मोद वो भगवत ह्पा से प्राप्त बरता है । 
विष्णु की श्रेष्ठता-विराधी जीव (वर्ि के जैसे) पुनराममन-रहित नित्यतरक (अथतमस) में जावर मिरेगा। 
इन दोनों के मध्यस्थ नित्यससारी जीव 'घप्ननमिक्रमेण' सुस दु सो वा पर्याय से अनुभव वरता ही रहेगा। 
इम प्रवार से ( मुवत्यहता की दष्टि से) जीव तीन प्रवार के हुए। मुक्त होने मे! पश्चात भी ( यहा 
तक कि अधतमस्‌ में पहुँचने पर भी इनमे तारतम्य-्भाव बना ही रहटगा, यहूं आचाय जी या मत है) 

“अध प्तम प्रविशत्ति मे अविधासुपासते ।"” 
( ईश्वावास्य ) 

(इंसाई तथा मुसल्मानां का मत है कि ईश-द्रें पी छोग नित्य नरक को प्राप्त होते हैं। भारत मे 
वेदाताचार्यो मे से 6 तमतावलयियों वो छोटडकर और कोई इस मत को स्वीकार नहीं परत | 

मुक्त जीवो के तारतम्यभाव का श्ुत्याघार स्पप्ट है। “ोवियस्य चावप्महतस्या बह कर 
'मुक्त' के विपय प्रस्तावित करते हुए वैत्तिरेमापनिपद्‌ के 'अरहमवल्ली” नामक अध्याय में कथित है हि 
मुक्तावस्था मे सब जीवो के निदु खानद दे होते हुए भी उसने परस्पर में आवाद वी माघा में अन्वर 
रहेगा ही-- 

ते ये शत सानुषा आनस्दा, स एको मनुष्य गरधवणाप्रातद । 
ते ये बात प्रजापतेरानादा, स एको ब्रह्मण बआानाव ॥ 

(सामा-य मुक्त (जीव) के आनन्द का सौगृता ग्रधव-मानव का आनत्द होगा ।--वैंसे मुक्त 
प्रजापति के आन'द वा सौगुना ब्रह्मानद (भ्रहय का आनाद) होगा।) मनुष्य, गधव, देवता, वृहस्पति, 
प्रजापति बादि मुक्त जीवगणा का तारतम्य यहाँ बताया गया है । 

'उत्तरेपृत्तरेष्वेव पावद्ापुविमुक्तिया । 


वाले आचाय विरचित अशुभाष्य मे उल्लिसित वावय वे अनुसार जीवो वा परहधु्पर तारतम्य प्रथा वाजु 
(जीव) वी उच्चता स्थापित है । 


श्र 


“८... [& जयद्व यापारवर्ज 3४] 
वासे ब्र्यसूत में मुक्त जीव की भोग सुख क्षमता बतायी गयी है और वहा गया है कि यद्यपि जीव अपनी 
समस्त बामनाओ वा सनुभव (उपयोग) कर सकता है, पर जगत की सूध्टि आदि व्यापार मात्र परमात्मा 
कर सकता है । (अ'य कोई नही) सप्टिकाय को छोडकर सकत्प मात्र से आय कोई काय साधा जा 
सकता है।' आाचाये जी वे अप॒भाष्य में उक्त है-- 

जयत्‌ सृध्टपादिविषममहासामथ्यमध्युते 

यर्यष्टशक्ति मतश्च बिना स्वाभाविशेतमान ४ ;े 
(जयत्‌ की सृष्दि, स्थिति लय-आदि विपयो में परमात्मा की ध्ति अदभूत शक्ति को छोडकर 'मुक्त 


शेष बातों में अपने से उत्तमो से कम होते हुए भी यथेष्ट शक्ति प्राप्त है)यो कहवर, तारतम्य वो सिद्ध 
विया है । | 


१६०/मतगा भरौष 


ऊपर वहा गया है हि विष्णु-छदमी (परम प्रद्धति) से किस प्रवार से आत्मसृष्टि सिद्ध हुई। 
उनगी इच्छा व्यापार से जड़ सृध्टि-त्रम भी प्रस्तुत होता है। महृत्तत्व से अहवार तत्त्व और उससे दशशे- 
<द्विय एव पच्रतमात्र तथा पचभूत निवल्ते हैं। इस सृष्टिभम ये मूलभूत महत्तत्व के अभिमानी देवता 
ग्रहम (पुर॒ष नाम ग्रहम से) विद्यमान है । विष्णु और लक्ष्मी ईश+योटि ये हैं। विष्णु के नाभिवमल से 
उत्पन्न प्रहम जीव गोटि का है। यह जगत्‌ सजव है, जीव-कोटि में श्रेष्ठ है। तारतम्य क्रम में विष्णु 
सर्वोत्तम है, उसवे अधीन लड््मी हैं और उसवे नीचे ग्रहम है । 
ग्रहम वे नीचे है यायु जो पद में नीच होते हुए भी वक्षा में ग्रहम ये! समान है। विष्णु की 
आशानुसार वायु अपनी पत्नी भारती वे सहित समस्त वस्तुआ में स्थित होकर तत्तद व्यापारों वा सचालन 
करता है, प्राण अपान, समान, उदान और व्यान-इन पच 'वायुओ का यही अधिपति है। जीवो म॑ लिंग 
शरीर इसका स्थान है। विष्णु के सहवर्ती होरर रहने से ही समस्त दंहिक एवं मानसिव' व्यापार सचा- 
ल्ति होते हैं। इसी दृष्टि से व्यवहार मे इसे 'मुख्य प्राण” बहते हैं। जयतीर्थ आचाय जी का कथन है 
कि विष्णु 'आणप्यतम” है तो वायु 'आण्य' है। जीव और विष्णु वे बीच वायु वा व्यापार चलता है, 
वायु वा बाम यही “मध्यस्वता' है। जीव-वोधि में ग्रहम के साथ समान कक्षा में रहते हुए उत्तम होने 
पे नाते इसे जीवोत्तम पहते हैं। यह ग्रहम वे समान ही 'द्वा्विज्ञत्‌ छक्षणोपेत' है । 
आचागम जी वा दावा है वि “प्राण देवा अनुप्राणति! ( देव छोम प्राण को जनुप्राणित करते हैं ) 
“नमो ब्रहमणे नमस्ते वायो! (ब्रहम वो नमस्पार, हे वायु ! तुझे नमहकार) 'तस्मात्‌ प्राण सवजीवोधिको$- 
भूत! (इससे प्राण सब जीवों से अधिवः हुआ) ज॑ंसे वेद वाक्यां द्वारा बायु वी सर्वोत्तमता उल्लिखित है। 
इस तरह से वायु सब-वेद प्रतिपाथ है। हनुम भीम-'मध्य--इस अवतार-त्रगी का प्रस्ताप भी बलित्या- 
सुत्र में विधमान है। ऐसा माध्वमतीय छोगो वा विश्वास है। मध्वांचाये जी स्वय बायु का अवतार हैं-- 
इस यह्पता में गुर के 'माध्यस्थ्य' के अश थी अनुपस्थिति नही है। मोक्ष दाता विष्णु के होते हुए भी 
वायु उसवे आदेझानुसमार स्वय इस काय था निर्वाह वरता है ('विष्णुहिं दाता मोक्षस्य, वायुश्च तदनुज्ञया”) 
तारतम्प-प्रम में ग्रहम और वायु वे नीचे उन-उत थी शक्ति स्वरूपी सरस्वती-भारती और उनकी 
निचली कक्षा मे गरझड शप-रद्र विद्यमान हैं-ऐसी धारणा है। रमा देवी (लट्षमी), ब्रहम वायु, सरस्वती 
मारती--इमको व्यवहार में पर शुक्ल श्रय कहते हैं। इनको अचानादि दोध छू भी नही जाते भौर 
इनमें कोई ककछति-व्यापार मही है। गे बातें (छक्षण) गरुड,-धप-रुद्रो वे बारे मे नही कहते । रुद्ध मन के 
अभिमानी देवता हैं। 'तंठ घारावत 'हरि' मं मन छूगाये रसानेवाला' यही है । अगले बल्प में वायु ब्रह्म 
बना और रद्र धेष थना। गरुड शेप रद्द ये' पश्चात्‌ तारतम्य क्रम मे विष्णु वी छ पत्नियाँ ( जाम्बवती 
आदि जिनमे लक्ष्मी वा 'विशेष' अश विद्यमान है) सौपर्णी वारुणी-पावती (गरड-शेप रुद्र की ज्षत्तियाँ) 
इंद्र वाम, अहवार प्राण, अनिरद्धन्वृहस्पति-रति स्वायभूमनु,दक्षप्रजापति शची, प्रवहवायु, शतरूपा-यम चद्र- 
सूय, वरुण नारद, भुगु आदि आते हैं। इस तारतम्य का क्रम मष्वसिद्धात वी विशिष्टता है। ग्रण 
तारतम्य, कक्षा-तारतम्य, आवेशावतार तारतम्य, आयेहण तारतम्य तथा अवरोहण दारतम्य जेसे तारतम्य 
प्रभेद पाँच माने जाते हैं। ये तारतम्म क्‍या देवता, क्या देत्य और क्या मानव सवमे विद्यमान हैं । 


मुक्ति का स्वरूप 


सुख-दु ख वा मु कारण कम हे । सत्कम मे प्रवृत्त होकर और दुष्कर्मों का त्याग करते हुए जीवन 
यापन करते हुए जीव दु खरहित सुख को प्राप्त कर सकेधा । हमे वह सुख अपेक्षित है जिसका अ त नही, 


प्रजा प्रदोप(१८१ 


कौर हम दु ख से पूर्णतया विमोचन की अपेक्षा करते हैं। यही 'मोक्ष/ या “विमोचन” है। “विमोचन! 
क्सिका ? “दुख का। पर ससारी जीव दु खब्से बरी नही है । प्रवाह रूपी ससार से परे, पुनज“म से छूट 
कर, दु ख दूर कर ले तो हम मीक्ष-माग वी वाधाओ से मुक्त होगे । दु स थे! निवारण वा तात्पय है अनिष्ट 
का निवारण । इतना पर्याप्त नहीं । हमे इष्ट को प्राप्ति भी चाहिए। उरभुक्षु को आहार प्राप्त हो तो दु ख 
निवारण होगा, पर भिथ्ठा न भिले तो सुरा प्राप्त होगा । मान लीजिए कि हमारी वार (गाडी) यात्रा मे 
खराब हो गई, तब दूसरा यात्री हमे गन्तव्य स्थान तर अपने बाहन में छे जाय तो सुख होगा । केवल दुस 
का अभाव सुख नही है, हम भाव रूप सुक्ष की अपेक्षा करते हैं । 
मध्वमत में म्‌क्ति या मोक्ष को 'नेजसुखानुभूति' कहा गया है। जीव अपने स्वरूप के अनुगुण 
(अनुसार) ही सुख वा अनुभव प्राप्त करेगा । इसी को 'मोक्ष' कहेगे । दुख वे पूण निवारण विना, सुख 
वी प्राप्ति नही हो सबती । मान लीजिए हम प्राइम मिनिस्टर (प्रधान मत्री) या राष्ट्राध्यक्ष (प्रेसिडेंट) 
बनना चाहते हैं। वह प्रत्येन्‍ जीव के लिये दुलभ है । सुख दु ख रहित सुख भले ही मिले पर वह हमारा 
अपेक्षित (उपयु बत राष्ट्राध्यक्षपद आदि प्राप्त करने का) नही अपितु हमारी योग्यता के लिहाज से उचित 
जो सुख हो वही प्राप्त होगा। अयोग्य या अनुचित सुखापेक्षी जीव अधोगति को प्राप्त होगा। गृहस्थ अपनी 
पत्ती वे! सहवास से रति कामना तृ्ति प्राप्त बरेगा, पडोसी साध्वी के सहवास-सुस की कामना नही बरेगा। 
ऐसी कामना करना अनुचित होगा । 
“महाभारत तात्पय निर्भय” मे आचायजी कहते हैं-- 
'अयोग्यमिच्छुन पुरुष पतत्येव न सशय ॥' 
(अपनी योग्यता के मुआफिक सुख की अपेक्षा न करके अनुचित की अपेक्षा करने वाला, मर्ठ॒ष्य 
अधोगत्ति को प्राप्त होगा ।) 
'छाओ पिओ ओर मौज करो'-न्यही चार्वाको के अनुसार जीवन का चरम लक्ष्य है। उनवा 
मत हैं-- 
यावज्जोवेत्‌ सुख जीवेतू ऋण छृत्बा घत पिबेत। 
भस्मी मुतस्य देहस्य. पुमरागमन कुत । 
इस 'मास्तिक” मत में 'मरण' ही मोक्ष है। क्योकि 'मरण' से ही ऋण निवारण होगा । ऋण वबरवें घी 
पीना--सुसोपभोग करना जायज है । 
अज्ञान को दूर करो, निर्मल ज्ञान को पाओो-यही बौद्धो का मोक्ष है। समस्त विशेष गुणो का 
विमोचन बंशेपिको का मोक्ष है। कमनिष्ठ मीमासक स्वमगप्राप्ति को मोक्ष मानता है। भ्रा्ति के मूल 
फारण भूत अविद्या ये नाश से ब्रह्मत्व वा अनुभव वरना अद्व तमत का मोक्ष है। दु खरहितता ही इन संव 
मतो में सुध माना गया । पर मध्वाचाय वे अनुसार दु खरहित (दुख से अमिश्चित), शाश्वत, स्वरूप योग्य 
सुस वो प्राप्त वरना ही मोल है--यह उनका तिष्क्प है। इसमे आन दानुभव है । 
'सोशशनुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपशिचिता ।॥ 
(तंत्तिरीय) 
+--एस येदवाक्य से चात होता है वि मुक्त जीव (स ) ब्रह्मसामीप्य पावर (सह ब्रह्मणा) उसके राथ ही 
अपो समस्त दृष्टार्पों (सर्वान यासान ) वी रिद्धि पाता है। यही मोदा-सुख है । 
हू तत् पर्येति भक्षन्‌ु फ्रोडइन रममाण ॥ 
(छादाग्प) 
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[इस छादोग्य उपनिषद्वाक्य से ज्ञात होता है कि मुक्त जीव (बैजुण्ठ मे) बहाँ खाते पीते सेलते- 
बूदते रमे रहता है ।] 
इसी तरह और वेदोक्तियी को लीजिए-- 
'अमृतत्व॒च॑ ग्रच्छति । (कठ) 
(पुनरावतन रहित अमरत्व अर्थात्‌ वभी मृत्यु को प्राप्त ने होनेवाली स्थिति शो (मुक्त जीव] 
पहुँच जाता है । 
'न स भूयी भघ्िनायतो (अपद दिदु) 
[वह पुन (यहाँ) पैदा ही नही होगा ।] 
मच पुनरावतते न थ पुनरायतते ।” (छादोग्य) 
[मुक्त जीव फिर (जम नही पाएगा) पुनरावृत्त नहीं होगा बह [कभी] पुनरावृत्त नही होगा !] 
'तिर्षा न पुनरावृत्ति। ४ (दृष्दारण्यव) 
[उनतया पुनजस्म नहीं होगा] यह है मुक्तावस्था को शाश्वत स्थिति । 
ब्रह्मतोकममिसपध्चते, मु घ पुनरावतते' 
[विह्यलोव जाने वाछा फिर छौटकर कमी नहीं आवेगा] इससे 'सालोक्याँ मोक्ष वा कथन 
स्पष्ट है । 
ग्तया विद्वायुध्यपापे विधूय मिरजन परम साम्यमुपति !! (छादोग्य) 
परमात्मा वे बारे मे थयाथ ज्ञान प्राप्त जीव अपने समस्त क्ममूल पुण्य-पापो से निवृत्त निर्दोष 
होकर परमात्मा वे साय 'साम्य' रूप अर्थात 'सारूप्य' मोक्ष पावेगा । 
विद्वान नामरूपाद्विमुक्त परात्पर प्रुरुषमुपति दिव्यम 
(पटप्रश्न) 
[अर्थात्‌ ज्ञानी अपने नाम रूप आदि समस्त ससार-बघनो से मुक्त होवर परमात्मा के पास 
पहुचेगा । यह है 'सामीष्य! अर्थात्‌ परमात्मा कै समीप रहने वी स्थिति वाला मोक्ष ।] 
'आदतों हरिह॒स्तेन हरिदष्दयेव पश्यति। 
गच्छेच्च हरिपादेन मुक्तस्येवा स्थितिभवेत्‌ ॥ 
("मुक्त जीव हरि वे' हाथो आप आएगा, हरि की दष्टि से आप देखेगा, हरि के पादों से स्वय 
चलेगा--यह होगी उसवी स्थिति ।--इस श्छोक में 'सायुज्य” मोक्ष वा वणन किया गया है ।) 
तमेव विद्वानमृत इहू भवति ।' (पुरुपसुक्त) ऋग्वेद 
परमात्मा को इस प्रकार से ज्ञात जीव मरण रहित होकर “अमृत या मुक्त ही हो जाएगा । 
भणु भाष्य में आचायजी का कथन है--- 
यधासकल्प भोगांश्च चिदानरद दशरोरिण । 
जगत्सुष्ठयादिविंषममहासामध्यमप्यते 
ययेप्टशक्तिमतश्च बिना स्वाभाविकोत्तमान्‌ 
अन-यवश्ञगाश्चव बृद्धिह्यासविवर्जिता । 
दु खादि रहिता नित्य भोदतेडविरत धुखम | 
(तात्पय यह है कि 'मुक्त जीव अपने सकलल्‍प मात्र से समस्त अभीष्ट सुख प्राप्त करेंगे! उनके शरीर “चित्‌” 
और “आन*द' से भरे रहेगे (“मुक्त' ज्ञान एव आनद से युक्त रहेंगे । उनके रक्त मासमय शरीर नही होगे।) 
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उनवो यथेष्ठ सामथध्य प्राप्त रहेगी, परन्तु बेवल परमात्मा द्वारा सम्पन्न होने वाली जगत्‌ सृष्टि आदि 
सामथ्य उनको प्राप्त नही होगी, अपितु अपने से श्रेष्ठ सहजतया श्रेष्ठो रे अधिव शपत्तित प्राप्त नही यरेंगे, 
न उनके सम्मुष वे हास ही पाएंगे (अपने को बलहोन ही पायेंगे ।) एवं परमात्मा यो छोडबर और 
किसी वे' अधीन वे नही रहेगे । अपने ज्ञान, आन द व दवित मे न ये वृद्धि को प्राप्त होगे न हांस को ही 
दुसल आयास आदि उनको सताएंगे नही । गि बहुना, वे मनत सुर को प्राप्त होंगे ।' 

इस त्तरह अपने स्वरूपानुगुण शाश्वत सुस वो प्राप्ति हो 'मोक्ष' पी दशा होगी-यह है आचायजी 
का मत | 

मोक्ष-प्राप्ति हेतु भगवान्‌ वा 'अनुग्रह” पाता परम आवश्यय है। “मैं झास्त्रो था पारगत विद्वान 
हूं, मैंने क्तिने ही सत्कम क्ये हैं ।--ऐसे अभिमान को लेकर "मुझे इनवे' फठस्वरूप निश्चित रूप से मोक्ष 
प्राप्ति होगी ।/ ऐसी व्यापारी दृष्टि से बोई वाम नही छे सकता। 

'परम्ेदेष बुणुते लेन लष्यस्तत्पेष आत्मा वियणुते तनू स्वाम्‌॥ 
(क्ठोपनिपद) 

[जिसे चुनवर परमात्मा अनुग्रहीत बरेगा, वही मात्र परमात्मा वे पास जाएगा। वह देवों वा देव 

महादेव विष्णु भगवान्‌ उसी को अपने स्वरूप का दर्शन देगा (जैसा श्रीकृष्ण भगवान्‌ ने अजुन को अपना 


अर्थात्‌ विश्व रूप दर्शन का अनुग्रह क्या था] इससे "मोक्ष" वी प्राप्ति हेतु मगवान के अनुग्रह वी आवश्यकता 
स्पष्ट है ॥ 


भक्ति 
भगवदनुग्रह मात्र से प्राप्त होने वाली ऐसी मुक्ति वा साधन माग क्‍या है। वह भक्ति या भक्ति 
भाग । अजु न श्रीगृष्ण का परम भक्त था। उससे श्रीवृष्ण वा विश्वरूप दर्शन पाया। द्रौपदी श्रीकृष्ण 
थी भक्तिन थी, उसवी छाज रसी भगवान्‌ ने। गरजे द्व को नक्र से बचावर भगकान ने मुक्ति प्रदान की। 
भगवान ये माहात्म्य भान से युक्त नित्य प्रीति हो भक्ति है। माहात्म्य ज्ञान से श्रद्धा उत्पन्न होती है। राम 
ने समुद्र पर पुल बंधवाया | अपने लिए नही, अपितु छका प्रवेश करके युद्ध में अधम के मूर्तिमान रावण को 
पछाड कर छोव मगल कौ स्थापना बरने के छिए । ऐसे महान शक्तिमान कार्य वो देख हमारे मत मे अपने 
आप उगने वाला भाव ही “श्रद्धा' है। अनत शक्तिमान्‌ भगवान राम वे अदभूत वल से हम उसके सम्मुख 
स्वमेव अवनतश्िर हो जाएँगे । उनके सामने हम छोटे हैं--वछ मे ग्रुण मे, और काय-कुशलता में | ठीव ही 
वहा गया है-- 
।॒ 'राम सो चडो है कौन मो सो कौन छोटो ?' 
महच्छक्ति वे सम्मुछ अपनी दीनता की आनादमय स्वीकृति ही श्रद्धा है । इसमें भक्त की दीन 
भावना निहित है, हीन भावना नहीं । भक्त भगवान वे' सम्मुख दीन है । 
इसवे' अलावा भक्त वे हृदय मे भगवान्‌ या अपने आराष्यदेव पर अटल विश्वास है । उसे इस 
बात वी प्रतीति बछ देती है कि मैंने जिस पर अपने को अवलूम्बित क्या है, जिसकी शीतल छाया मे मैंने 
आश्रय पाया है वह मुभो कभी नहीं छोडेगा । भगवद्गीता में कहा भी तो है-- 
सर्वधर्भानू परित्यज्य मामेक व्यरण घज 
भगवान ने स्वय यहा है वि समी घम छोडकर एक मुझ पर भरोसा रखो। मेरी दरण मे आओ॥। 
अहुँत्वा सबपापेष्यो सोक्षयिष्यासि सा शुद्च ॥(भगवदुगीता १८६६) 
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तब मैं तुझे सभी पापों से विमुवत गरमे मोक्ष! प्रदान करेगा । इसमें पुल्ध शवा ने बरो। 
भगवान्‌ गयी इस उतित में होते हुए भी जो मगयात था भरोशा ने बरेगा यही परम पापी होगा। 

अहैतुपी भर्ति से ही भगवाय वी प्रीति सम्मव होगी । परमात्मा वी भत्रिति नौ प्रार से वी 
जाती है-- 

धधण फौत्तन धिष्णों स्मरणं परादसेवनम्‌। 
अच न धग्दन दाहय सटपमात्म नियेदनम ॥। 

(श्री हरि सम्बंधी क्याओ वा सुनना, भगवान व विशेष भजन गाना, उसया सदा स्मरण 
परना, उसवो पाद सेना बना, विष्णु या पुजन बरना, उसे पमस्वार वरना, श्रीहरि फी दासता भाव 
से सेवा वरना, उससे सता था मित्रवत््‌ भाव बरतना और उसवी घरण मे जापर अपने यो समपित वर 
सेना--यहू है नवधा भवित ।) 

भवित श्री मध्वांचायजी थी वेदान्त यो सबसे बढ़वर देन है। आचायजी भवितपथ मे अग्रणी रहे। 
मवित से परम मुवित है, यह अनुव्यास्यान में यहा गया है । 

भक्त्या ज्ञान ततो भक्ति ततो बृषच्दि ततश्च सा। 
ततो मुक्तिस्ततो भक्ति मंद स्थात्‌ सुपतरूपिणों ॥ 

भवित से ज्ञान अवुरित होगा । ज्ञान से भवित उत्पन्न होगी । इससे भगवत्साद्षात्तार होगा जिससे 
भवित या पुट पाव होगा । त्तव जावर मुकित प्राप्त होगी । मुबतावस्था मे भव्रित आनाद रूप को प्रापर 
नित्य (पहिथिर धाश्वत) होगी । भक्त मुमित साधना वा प्रथम सोपान होते हुए भी मुक्ित बे! भी अंत 
होएरर वह नित्य या परम मब्ित बन॑वर टियी रहेंगी । 

['वहि फछ यहि सब साधन फूछा--तुछसी ] 

भवित पानजय है--वह वेवल भावावेश नहीं है। इसे आधायजी ने 'ज्ञानस्य विशेषा भवित 
बहा है (अर्थात भवित भी भान विश्षेप ही है। परत्मीशमृष्ट भक्ति परमोत्दप्ट पान से ही फूटेगी ॥ भगवान 
ये मिवट साप्रिध्य से ही ऐसी भवित फूटेगी । तज्जाय चानोदय “अपरोद्षाज्ञान' है। इस ज्ञान वे वल पर 

जीव परमात्म तत्व वा अनुभव बरेगा । 

भगवत्यादात्वार हृत्युवव' वी गयी | प्रजा वे बलपर होगा। द्यास्वाध्ययन एवं तात्त्विव सशोधन 

से उत्पन्न परीष विद्या से परोक्षदान होगा जो उपाराना से अपरोध्ष ज्ञान में परिणत होगा। 
उपासना वी वई सीढ़ियाँ हैं। पामर छोग विग्रहो में भगगान का आवाहन करवे उनकी पूजा 
बरते हैं। यातिव यज्ञ या होम के द्वारा अचन एरते हैं। योगियो वा हृदयस्थ ईश्वर का ध्यान ही अचन है। 
जुछ लोग वाह्य प्रति में भगवान वे' दर्शन वरना चाहेंगे । पर वास्तव मे भगवान सच्चिदानद है और 
सर्वातर्यामी है। उपासना दे और एक निष्ठ हीनी चाहिए। वास्तव में प्रह्म जिज्ञासा उपासना या 
आधार हैं । 

जितासा ये लिए प्रेमाण को आवश्यक्ता है। इस प्रसग मे श्रुति ही प्रमाण है। मनन तथा 
जियासा ये लिए धास्त्राध्ययत आवश्यव है । साधन मी निष्ठा, भक्ति और श्रद्धा भगवान वे शवण, ससेन 
और निदिध्यासन से सिद्ध होगी । 

अज्ञान जब तक ने मिट्टे तब तव शास्त्राध्ययन वरता आवश्मक है । (श्टरणुयात्‌ यावदचान ) । शास्नो 
में अयुकक्‍तता जब तक दीखे तव तक अन्नान बना ही रहेगा । इस अग्रुवतता वा निवारण होने तक विचार 
क्रना होगा (यावदतान मति यावत्‌ अयुक्‍तता) । फिर साक्षात्कार होने तब ध्यान मे निरत रहना चाहिए | 
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साधन माम के स्तर आरोहण त्रम में यों हैं-- 
साधनचतुष्टय, १ विवेक अर्थात नित्यानित्य ज्ञान साधना २ वैराग्य साधना, ३ मोक्ष वी तीम्र वामना 
तथा ४ भगवान में अचल श्रद्धा, अहकार दमन, हृदयस्थ भगवान्‌ में तृष्ति या उपरति सुस-दु ये में समभाव 
या तितिक्षा तथा घ्यानपरता--इनसे युवत शमादि सम्पत्साधना वमयोग, श्रवण, मनन, निदिध्यासन अथवा 
उपासन, अपरोक्ष ज्ञान परम भवित, परम प्रसाद वा प्रम बंधा रहेगा । भवित और प्रसाद (भगवतद्यसाद) वे 
मध्य से ज्ञान विविध रीतियो म मिझा हुआ है। आचायजी भगवप्तारायण बे' प्रसाद को ही अन्तिम तारब 


मानते हैं। उनका देवो-माद व्यक्ति वी चरमसीमा है। सक्षेप में उहोने भगवान वेदव्यास वी भानज्योति 
को आमूछाग्र भवितपूवक प्रज्ज्वलित विया है । 


उपसहार 
द॒त सिद्धांत को साम्रा य रूपरेखाएँ 


मध्व-दर्शन वा उद्दं शएय ब्रहम या विष्णु नाभव परतत्व तथा उसकी छलोबातीत परिपूणता वा 
साक्षात्कार करना है उसवा सिद्धाःत ईश्वर-कैरद्रत है। परमात्मा वा होकर जीना ही मानव-जम का 
साफल्य है । जीवात्मा परमात्मा वे साक्षात्तार से जनित आनाद वा अनुभव वबरता है। यह भात्मा वा 
नाश नही है । केवछ उसकी पुन प्राप्ति भी नही हैं। न यह निर्वाण है, न वंवल्य ही । देवसाक्षात्कार मे 
जीवन की परिपूणता है और ईश्वर-कै द्रत अमरत्व है । भगवान विष्णु ही परम तत्त्व है। उसकी प्राष्ति 
ही परम पुरुपाथ है | 

इस सिद्धांत भे 'साधन' का अथ है जीवात्मा का परमात्मा वी तरफ क्रम क्रम से और सहज 
रीति से यान । यह है भगवत्साम्राज्य मे प्रवेश पाने हेतु किये जानेवाछा निर्या व्रत सवतोगम्रुखी प्रयत्न । 

स्वप्रयत्न और गुरुकृपा दोनो 'साधना' के अग हैं। इसमे गुरुद्रपा ही प्रधान है । 

ग्रुरुप्रसाद स्वप्रयध्नों वा बलवान ? 


शुरुप्रसलाद एवं बलवान । 
पर स्वप्रयत्न भी अत्यात आवश्यक है । 


अधिकारी 


उत्तम ध्येय को लेकर श्रमपुवक साधना करनेवाला मोक्षाभिछापी 'अधिकारी' कहलाता है । वह 
तीन प्रवार का है-- 
भक्तिमान्‌ परमे दविष्णो यस्त्वप्यपमवान्‌ नर ॥ 
अमम दामादिसयुक्त सध्यम स॑ उदाहृुत ॥ 
आद्रह्मत्तम्पपपात . असार घाप्यनित्यकम््‌ । 
विज्तापा जातवैराग्प विष्णुपादक सभ्य । 
स उत्तमोषधिकारी स्‍्पात स यह्ताणिलफमवान ॥ (तब्रहमसूत्र भाष्य १-१-१) 
वेवल शास्व्राष्यायी परम विष्णु भक्त अत्यत निम्न अधिकारी हैं। मनोदाढ य से हा द्वय निग्रह 
द्वारा समचित्त प्राप्त साधक मध्यमाधिकारी है । समस्त जगत्‌ वी निस्सारता एवं अस्थिरता का ज्ञाता जो 


घेवलछ विष्णु के आश्रय में अपने सारे सत्कर्मों को वेराग्य भाव से समपित वरता है, वह भत्युन्नत श्रेणी वा 
अधिवारी है ॥ 


१६६/प्रशा प्रदोष 


कर्मंयोग । 

कम मानव-क्रिया है। मानव के समस्त व्यापार व्यवहार उसके अतगत हैं। मनुष्य 
सहजतया स्वरक्षा हेतु जो भी व्यवहार वरता है एवं अपने समाज की श्रेयोभिवृत्ति के लिए जो भी नैतिक 
और व्यावहारिक काय वरता है वे सब “कर्म वे आतगत हैं। समाज अपना वुटुम्ब हो सकता है समस्त 
मानव वुल हो सकता है, या सारा प्राणी वगर मात्र ही सकता है। धामिक काय--परपरागत पूजा, होम- 
यज्ञ आदि सब कम की व्याध्ति में भा जाते हैं। अपने बुट॒म्ब की श्रेय-वृद्धि सम्वधी कम स्वाथपूण होगा। 
लौकिक मानव कल्याण काय द्वितीय श्रेणी का कम होगा। धामिक जीवन मे प्रधानता मात्र प्राणीवग वे 
योग क्षेम सम्बाधी काय वी है। औततिम स्तर में कम त्याग करना होता है । 

बम-रहित ज्ञान ही मोक्ष-प्रद है। यह अद्वत्र॒ का दृष्टिकोण है। इसका विरोध भग्रवदूगीता 
में व्यक्त विया गया है। समस्त वेदा ती गीता की विचारधारा को स्वीकार करते हैं। अपना निष्वाम 
कम परमात्मा को समपण वरना आत्म विमोचन का निश्चित मांग है-गीौता वे इस कथन को सभी 
वेदाती स्वीवार करते हैं। उपनिपदो मे कथित है "“ज्ञानेनेद मुक्ति ” (ज्ञान मात्र से मुक्ति प्राप्त होगी ) 
गीता वे क्मयोग का इसवे साथ सम वय कीसे किया जाय ? वेदा ती ज्ञान की परम॑ उत्कृष्टता को तज 
नहीं सकता । साथ ही कम के लिए भी स्थान देना होगा । 

श्रीमान्‌ आचाय जी ने इस प्रकरण का यो निर्वाह (बडी चतुराई से) किया है-- 


'पप्रेषां ज्ञान समुत्व'न तेषा मोक्षों घिनिश्चित | 
ज्ञानेनव भोक्षो नियत 
पतल्‍्य ज्ञान तस्य सोक्ष इति नात विचारणां ।' 
(म्रहमसूत्र भाष्य ३-४-२५, २७) 
शानोदय जिसका हुआ हो उसका मुक्त होना निश्चित है। कज्ञान से मोक्ष प्राप्ति होगी--यह भी 
स्थापित किया गया है। यह प्रश्नातीत है कि ज्ञानी की मोक्ष-सिद्धि होगी ही । 
फिर कम !का क्‍या स्थान है ? गीता मे प्रतिपादित निष्काम कम मांग ज्ञान-प्राप्ति हेतु आवश्यक 
है। ज्ञान वे' फलस्वरूप व घन-मुक्त जीव (अर्थात्‌ ज्ञानी) के आनाद की वृद्धि कम फल से होगी । 
'सर्वेधमपिक्षा ज्ञानस्प उत्पत्तो । 
शुभकम प्िराधिक्यम्‌ ॥' 
ज्ञानी के कम से चान की प्रभा चमदेगी । धरम काय से शानहता प्राप्त होगी । ज्ञान लाभ के 
पश्चात्‌ धामिक कम “मुक्त” की आनद वृद्धि एवं उत्कप वरंगे। साधना की प्रारम्भिक दश्या में भी 
कम अनिवाय है। अतिम स्थिति में भी वह निरथक नही है । 


ज्ञान के प्रमाण 
ः ज्ञान का निश्चित स्वरूप क्‍या है ? उसे कैसे प्राप्त क्या जाय ? इसका निश्चय होना चाहिए । 
ज्ञान के तीन आधार हैं-- 
(१) पत्यक्ष (इन्द्रिय-ज्ञान) 
। (२) तक (अनुमान) 
(३) वेद, शास्त्र; पुराण, महाभारत, रामायण, भागवत आदि । आचाय॑ णी वहते हैं-- 
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शाह्त्रायपुक्तानुभव॒प्रप्ताण तृत्तम मत | 

मध्यम स्वागमोन्नय प्रत्यक्षमघर्म स्मृत । 

प्रत्यक्योरागमयों बिरोधे निश्चयाय तु। 

जेनुमानाद्या न स्वतस्ता प्रामाण्यपदवों ययु । 
(्रहमसूत्र भाष्य २-१-१५) 
वेत्यात अयुभव एवं शास्ताथ के सामजस्थ से प्राप्त ज्ञान अत्युत्तम है। केवल द्ाास्त्राध्ययन-प्राप्त-न्ञान 
मध्यम श्रेणी का है। मात्र ई[ द्रय-जन्य-अनुभव से प्राप्त ज्ञान अधम है। दुसरे और तीसरे प्रकार के 


ज्ञान में जब विरोध होगा तब तक सहायक होकर उसका निवारण करेगा । परन्तु मात्र तक स्वृतत्र रूप 
से ज्ञान का साधक नही है । 


ज्ञान और भक्ति का योग 


अचायजी का प्रवतित भक्ति पथ अत्यात् छोक प्रिय रहा है। यह ज्ञानपुवक भक्ति है। यह 
दुनिया में सवव्यापक है। कम भगवत्‌ प्रीत्ति हेतु ही कत्तव्य है। 'तत्वम हरितोपयत्‌ ।! 
तल्रि० सू० भा० १-२ २१) 
भावात्मक त भयता से ही श्रवण, मनन, ध्यान तथा भक्ति वी साधना हो सबती है। 
अवण भनन चंब ध्यान भ्रक्तित्तवतव च। 
साधन ज्ञानसपत्तो प्रधान नाग्यदिष्यते ॥ 
ब्रटमस/क्षात्कार से ही परम भक्ति का उदय होगा ! 
भकत्या ज्ञान ततो भक्ति ततो दष्टिस्ततश्च सा) 
ततो मुक्तिस्ततो शक्ति संब ह्यात्‌ सुखरूपिणों। 
“भक्ति से वेदात ज्ञान उत्पन्न होगा । उस ज्ञान से भक्ति विवद्धित होगी । ऐसी भक्ति से बहम साक्षात्कार 
होगा । उस साक्षात्कार का फूल है भक्ति-वद्ध न और मोक्ष प्राप्ति। मोक्ष से भक्ति की और भी वढ़ि 


होगी । इस तरह से मोक्ष की परमावस्था मे आन-द प्रधान भक्ति की अनुभूति होगी । 
प्रसाद 


आचाय जी के अनुसार अपरोक्ष ज्ञान और भक्ति मौक्ष के साधन के मूल आधार हैं। इत दोनो 
पए सम वय तब होगा जब इसमे तीसरे अश “प्रसाद” या देवानुग्रह” की प्राप्ति होगी। उसके विना 
मोक्ष छाम न होगा । 
नारायणप्रसादमृते न मोक्ष । 
(ब्र० सु० भा० १।१॥१) 
अपरोक्ष ज्ञान के बिना मुक्ति छाभ सभव नही है। भक्ति मात्र से वाघन-विमोचन होगा। इस क्रम में 
प्रसाद” ही मोक्ष प्राप्ति का आतम स्तर है। वह नित्य सिद्ध एवं तारक है। प्रपन्न होकर जब भक्त 
याचना (प्रयत्न) करेगा तभी प्रसाद लाभ होगा । वह परिपक्व साधक को प्राप्त होनेवाली सिद्धि है। 
अपक्य साधव “प्रसाद” या “दंवानुग्रह” का पात्र नहो होगा । साधना का सूत्र है--'अपरोक्ष ज्ञान परम 
भक्ति प्रसाद ।/ भक्त के साधन वरने पर भी मोक्ष मगवान्‌ का बर प्रसाद मात्र है। 
भादि शकर भगवत्पादाचाय जी का सिद्धा त है 'अनैकक्‍्ता म एक्ता' की सिद्धि। श्री मध्वाचाय 
जी बा मत है-..'एक्ता में अनेक्ता” वा दशन | यह व्यावहारिक दक्षन है। अद्वैत वेदा-त तव' सब वी 
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पहुँच नही है। पर द्व॑त वेदा'त बहुत लोगो को आक्धित बरनेवाला व्यावहारिक दशन है। एवं हरि! 
को सर्वोत्तम मान वर ब्रह्माण्ड वे अनेको त्रियावलाप सम्पन्न होंगे । अर्थात्‌ ह तमत ईश्वर-केंद्रित है, व्याव- 
हारिक है, भक्ति-दायव है, छोक हितवारी है, समस्त ससार में मगल वारव' है। अत सवग्राह्म है। 
संदभ प्रन्य सूची हु 
कन्नड प्रस्थ-- 
(१) “श्रीमन्मध्वमत प्रसार'--श्री एन० के० नरतिहमूरति, अववाश् प्राप्त प्राध्यापक मैसूर विश्वविद्यालय 
प्रकाशक प्रभा मुद्रणालय, वसवनगुडी वेगव्:र ५६०००४ (प्रथम सस्वरण १९७३) 
(२) द्वत सिद्धा त--प्रो० एस० ये० रामचरद्वराव, मैसुर वि० वि० १९६८ 
(३) दत-वेदास्त--प्रों० एस० एस० राघवाचार (कन्नड में अनुवाद प्रो० स्री० सेतुवाई) १९८६ , 
प्रकाशक श्वी पेजावर मठ, उड॒पि (दक्षिण कप्नड, कर्नाटक) 
अग्रेजी प्रथ-- 
(४) 'विशेष-तत्त्व' पर अप्रवाशित पी० एच० डी० प्रबंध-प्रो० श्रीनिवासमू्ति, सस्दृत प्राध्यापक, 
शारदाविलास कालेज, मैसुर-५७०००४ के 
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वेदान्तदर्शन : श्रीवल्लभा चार्य 


म० म०, अध्या० फेशवराम का ० शास्त्तो 
विद्यावाचत्पति 


भारतीय परिभाषा मे 'वेदा तदर्शन' से जो अभिग्रेत है वह तत्त्वदर्शन है। अग्रेजी मे 'फिलेस्रॉपी' 
और फारसी में 'फिल्सूफी' तत््तत अथवा पर्याय से वही वस्तु है। (तत्त्वदर्शन” में 'तत्त्वं से कया अमीष्ट 
है ? हम हैं, हमारे सामने और परोक्ष मे भी यह जगत्‌ दीस पडता है। तत्वत इन दोनो वा स्वष्टप वया 
है उसके बारे मे हमारी जो खोज वही “तत््वदशन है। इस विषय यी गहराई में जाने वा जब हम विचार 
करते हैं तो हमारे सामने यह प्रश्न आवर सडा होता है कि ये तत्त्व बया स्वयम्भू हैं अथवा उसवा बोई 
स्जक है। कौई सजक है ऐसा हम तक से तो सिद्ध वर नहीं बर सर्कंगे। 'नैधा तर्केण मंतिराषनैया 
(क5० 3० १-२-९) यह उपनिषद्वावय और “तर्वाप्रतिप्ठानात्‌' (प्र० सू० २-१-११) यह भद्मसूत्र-वावत 
स्पष्ट कह रहे हैं कि सृष्टिकर्ता कोई तत्त्व तक से निश्चित क्या जा सकता नहीं है। यही कारण है कि 
भारतीय आस्तिक तत्त्वविचारको ने प्रमाणी में शास्त्रप्रमाण को सर्वाधिकता दी है । इसी कारण आचायव्य 
आयशकक्‍्र (ई०स० ८वी धरती) ने वेदो और बादरायण दे प्रह्मसुश्नो और गौता फा प्रस्थानो ये रूप में स्वीकार 
किया । बादरायण वे' ब्रह्मसूनो पर भाष्य लिखने वाले सभी आचार्यों ते इसी माग वा ही अनुगमन किया ! 
'असण्ड ब्रह्मवाद' किवा 'अविकृत परिणामवाद', पीछे से जिसकी सज्ना उत्तरकाल मे 'शुद्धाईत ब्रह्मदाद 
प्रयित हुई उस सिद्धांत के पुरस्कारक आचाय वल्लम मे एक पद आगे बढाया, जैसा कि-- 
'वेदा श्रीकृष्णवाक्यानि व्याससूत्राणि चं व हि । 
समाधिमाषा व्यासस्य प्रमाण तच्चतुष्टपम ॥ 
उत्तर प्ृवसदेहुवारफ परिफोतितम्‌ ॥ 
अविरुद्ध तु यक्त्वत्य प्रमाण तच्च मा-यथा। 
एतद्िर्द पत्सवकक ने तमसान कयरचनत ॥ 
(तत्वाथदीप निवघ १-७ से ९) 
-चैद, श्रीमद्भगवद्गीता मे भगवान श्रीकृष्ण के वाक्य, बादरायण व्यास के ब्रह्मसूत्री और श्रीमदुभागवर्त 
मे व्यास वे समाधिभाषाका विभाग, ये चार प्रमाण हैं। पूव पूर्व में जहां कही भी सदेह ही वहाँ वहाँ 
उसके वाद वा ग्रय सदेहवारक है। (यो श्रीमद्भागवत पूव के' तीनी ग्र'थो के स-देहो का सबंधा निवारर्क 
होने का श्रीवल्लभाघायजी ने बताया है ।) इन चारो प्रस्थानो से विरुद्ध न हो ऐसा क्यों किसी ने आर्ज भी 
वहा हो, वह प्रमाण है, इनको अ-प्रमाण नही कहना । न चारो भ्रस्थानो से विरुद्ध बात बहने वाले वंयों 
न प्राचीनतम हो, जैसा कि निरीश्वर साख्य सिद्धान्त वाले, क्सी भी प्रवार से वे प्रमाण नही हैं ।' 
इन आचार्यों ने 'वेद' से कया कहा है ? व्या सभी मात्र सहिताएँ, ब्राह्मणग्रथ सभी, सभी 


आरण्यक, सभी उपनिपदें तत्त्वदर्शन के लिए उपयोग में लेने का अभीष्ट है ? मैं समझता ह--इसका प्रत्युत्तर 
गीता के निम्नश्छोषा से भिछ जाता है- 
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यावानथं उदपाने सवत सप्लुतोदके । 
तावासर्वेषु वेदेधु ग्राह्मगश्य विजानत ॥॥ 
(गीता २-४६) 
--धचारो ओर पानी पानी ही भरा पडा है उसमे से तृपात्त को पानी पीने का ही जितना उपयोग है, सभो 
वैदो में से विद्वान विचारक की उतना ही उपयोग है । 
[अमर कोशवार और श्रीशकराचाये से लेकर प्राय सभी विद्वानो ने 'उदपान” का अथ 'जछाशय 
दिया है। यह तो दंतीयिक अथ है, स्पष्ट अभिधाथ तो 'पानी पीना' ही है। गीताकार के समय में एवं 
हृदय में यह पिछला अथ ही प्रामाणिक है ॥] 
'वेदो में से--इतना' वया ? इसका उत्तर खोजने के लिए दूर जाना नहीं पडता । वादरायण के 
ब्रह्मसूत में विषयवाक्यों के रूप में जिन जिन उपनिपदो, म से उद्धरण अभिप्रेत क्ये हैं वे विनसाप्रदायिव 
प्राचीनतम उपनिपद हैं, जेसा कि--ईशावस्य, बेन, वठ, प्रश्न मुण्डक, माण्ड्वय तत्तिरीय, ऐतरेय छादोग्य, 
वृहदारण्यक, श्वेताश्वतर, कीपीतकि ब्राह्मण जैसे अति प्राचीन । इनमें एकमात्र श्वेताश्वरतर उपनिषद मे 
प्रथम धार 'हर' (१-१०), 'रुद्र' (३,-२,४,५), 'शिव' (३-११) और “महेश्वर' (४-१०) इन शब्दों से 
भगवान शिव का निर्देश है। 'हिरण्यगभ” (३-४) और 'ब्रह्मा' (६-१८) इन दोनो शब्दों से "ब्रह्मा 
अभिप्रेत है । श्वताश्वतर उपनिषद जो साख्य और योग वी बात कहती है वही ग्रीता में है। जर्थात दोनों 
में 'सास्य' ज्ञानमाग वे लिए है न कि साख्यवादियों के साख्यसिद्धातत के लिए। बेशक, श्वेताश्वतर उपनिपद 
वा पयवसान तो परवब्रह्म मे ही है । या तो मुण्डक उपनिपद्‌ में (१-१) “्रह्मादेवाता प्रथम सबभूव देवों मे 
प्रथम ब्रह्म का जम हुआ ।! ऐसा सधान मिलता है, वे ब्रह्मविद्या अपने ज्येष्ठ पुत्र अथर्वा को देते हैं ऐसा 
उल्लेख के लिये प्राप्त है । 
प्विफ ऐतिहासिक दाष्टि से देखा जाय तो प्राचीन उपनिपदो मे ही जगत जीव और परम तत्त्वरूप 
ब्रह्म का विचार विशदता से दिया गया है। छादोग्य उपनिपद में घोर आज्िरस के शिष्य देवकी-पुत्र 
कृष्ण (३-१७ ६) का उल्लेख होने के कारण प्राचीन-उपनिपदो का समय भगवान श्रीकृष्ण के समय के वाद 
होना चाहिये, जो ई० १० ३००० से लेकर १५०० के बीच आता है। गौता वी रचना का समय भी 
इसके बाद का है । 

दँ पायन व्यास और चादरायण व्यास को साप्रद/।यिक दष्टि से अनय माना जाता है, कितु प्रह्मतनों 
में बौद्ध एवं जेनादि के! सिद्धातों का भी जिक्र मिलता है इस कारण ई० पृ० पाचवी शती से भी इस वाजू 
ब्रह्मसमूतों का समय आता है । ग्रीता बे तेरहवें अध्याय में हेनुमद्‌ ्रह्मसूनों का निर्देश हुआ है, ये ब्रह्मसूज 
वादरायण व्यास वे ब्रहमसूत्रा के पूव समय के अयय ब्रह्मसूत्र भी हो सकते हैं अथवा गीता मे यह श्लो+ बाद से 
आया हो । यो ऐतिहासिक क्रम से १ उपनियर्दे २ गीता और ३ बादरायण के प्रहायूत । आचाय श्रीवल्कभ 
इनमे चौशे प्रस्थान वे रूप में श्रीमद्भागवत को कहते हैं । 

साम्प्रदायिक दृष्टि से तो हम दोनो व्यासां को एक मानते के कारण श्रीमद्भागवत वा क्तृत्व 
दे पायन व्यास को देते हैं, कितु ऐतिहासिक दघ्टि से देखा जाय तो विष्णुपुराण-प्रह्मपुराण के विकास मे 
श्रीमदमागवत पुराण का सजन हुआ है । विष्णुपुराण ई० स० चौथी पाचवी शतियो में आता है, जबकि 
श्रीमदभागवत वा वतमान स्वरूप ई० स० आठवीं शती से पूव में जा नही सकेगा । इतना होने पर भी 
श्रीमद्भागवत का मूल्य जरा भी कम नहीं हाता है। अठारहो पुराणों मे यह पुराण विपयो एवं भ्रौढि मे 
अन-य है। आचाय श्रीवल्लम ते और इनके पूव आचाय शरीमथ्व ने श्रीमदभागवत का मूल्याक्न क्या, वह 


प्रज्ञा प्रदीप/१९ ९ 


तो दपायन व्यास वी रापना मानरर, तथापि यह मूल्यांगा समुतित ही हुमा है। पराधयारात्र सम्प्रदाय विवा 
सात्वत सम्प्रदाय गिया भागवत माग मे भक्ति सिद्धांतों गा सुंदर रायाठ भाहिए उतदी लिए एवॉंदग 
स्वाथ ( अ०-६-२९ ) उपयुक्त होगा ।. विरीश्यर साग्य से आये बडे हुए से श्वर स्िदांत या परिषय 
चाहिए उनके लिए तृतीय स्पाघ (अ० २५-२९) है, जहाँ भागया माय मे सिदातों गो परिचय भी 
सुलम है। तत्त्यज्ञान ये असरवाछे वियारा था परितय आरम्म में श्लोष (१-१-१) और वेद-स्नुवि 
(१० ८७) से होगा, जहाँ आवयायश्रीशरर मे वियारा भी छाया का दर्शी होगा। साग्यतमाग से 
विवसी हुई अनुग्रहात्मया निष्याम भक्ति या तिर्पण हमे दशमस्य थे (पास मरे पूर्वाप) मे आसानी से 
प्राप्त होता है । 

श्रीमदभागवत गीता वी तरह चान यम एव भक्ति गा विरुपण बरो याटा असामाय प्रुराणग्र व 
है। उसको चतुथ प्रस्थान थे रूप मे स्वीयार बरबे आयाय श्रीवत्टमो 'अविरद्ध तुयत्तास्प बहवर भारतोय 
तत्त्वान ये” विचारकों पर बड़ा उपवार विया है । 

समग्र वंदिक साहित्य में मश्रराहिताएं', ब्राह्मण ग्रथों, आरण्यवा इन तीयो ये बाद उपनिषदें आती 
हैं। उपनिपदा में वदिय साहित्य वा अत होता है इसी वारण ये 'येदा'त' प्रय हैं। फिर उनमे जो तत्त्व 
ज्ञान का विचार किया उसी वो भारतीयों मे 'वेदा-त' सा दी । या “मारतीय तत्वगान” यही भारतीय 
वेदा-त बना और हमारे यहाँ यह वेदा-त शद ही अग्रेजी 'क्छॉंसॉपी' और फारसी 'फिल्सूफी! से अनय 
बना । 

ऐसे हमारे 'वेदात' भें जिनगा जित्र विया गया है ये मुस्यतया १ जगत्‌ २ जीव और 
३ परात्पर परम तत्त्वरुप ब्रह्म । आचाय श्रीवल्लूभ से अपने ब्रहमसूत्राणुमाप्य और अय छोटे मोर्ट ग्र या 
में उन तीनो के विपय में जो बताया है उसवा हो सार प्रस्तुत यरना अब यहाँ प्राप्त होता है । 


जगत्‌ 


“हमारे सामने प्रत्यक्ष जो दीख पडता है और परोक्ष में है ऐसा सुना जाता है वह वया है ? तुरत 
बहेंगे वि वह 'जगत्‌” है। उसवा शदाथ देया जाय तो उसमे गतिशीलता वा अथ है। जो सदा ही चलता 
ही रहता है। उसके सामने प्रतिप्रश्न होगा कि हमारे सामने जो बुछ दीस पडता है वह जड है और वद जगत 
है कहने से अथ समुचित बसे होगा । इसका उत्तर आसान है। कोई भी पदाथ सदा के लिए स्थिर नहीं 
है। आज एक पदाथ नया अपनी आँस बे समक्ष खडा होता है, समय बीतने पर बह घिसता जाता; चस्ट ही 
जाता है। यही जड पदाथ वी गति है। ऐसे जगत की उत्पत्ति स्वयम्भू है कि कोई उसका सजवः होगा ” 
भारतीय आघ्तिक तत्त्वज्ञानियों मे शास्त्र प्रमाण को हो लेवर सभी प्रश्नो का निणय दिया है। जसा कि 
'सत्त्वेव सोम्यदेमग्र आसीदेक्मेबाद्वितीयम्‌ । तदेक्षत बहु स्या प्रजाययैति (छा० उ० ६-२-२४३)-अ्रधम एव- 
मात्र 'सत' तत्त्व था अद्वितीय ही । उसने देखा--मैं बहुत हो जाऊं अर्थात सृष्टि की उत्पत्ति करूँ । उपनिपद 
आगे जाकर बहती है--'तज्जलान । (छा० उ० ३-२४-१)--उसी परम तत्त्व मे से जगत की उत्पति आविशू ति 
होती है, उसका वह पालन करता है और आखिर में उसमे ही तिरोहित हो जाता है ।” जगत सदा गतिमान 
है और परिणामशील भी है यह हम देसते हैं, अनुभव भी वरते हैं। एक बात स्पष्ट है वि 'नासतो विद्यते 
भावो नाभावों विचते सत (भीता २-१६)--जो नही है उसका अस्तित्व नही है और जो है उसदा अभि 
नही है।” जब कि हम अनुभव करते हैं कि हरेकः पदाय का विनाश होता ही रहता है | वह विनाश 'अदर्शन' 
है, अव्यक्त रूप में जड का अत्तित्व कसी न क्सी स्वरूप मे होता ही है । 
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यृच्टि वी उल्तत्ति बे विषय में ऊपर 'ईक्षणँ का सवेत उपनिपषद ने क्या है। इसमे एक ओर 
बात भी बताई गई है, जेसा ति--सर्व नेव रेमे । तस्मादवावी ने रमते । स॒ द्वित्तीयमैच्छत्‌ । स हैता- 
बानास । (बू० उ० १ ४-३) वह कभी सेडता यही था। वक्‍्योकि वह अकेला खेलता नही है। उसने 
दूसरे वो इच्छा बो। वह इती स्वरूप में ही गये।” ग्रहमसूत्रवारने लोकवतु छीलाकवल्यम । 
(भ्र० सू००२०१-३३)-छोव' ज॑सा दीस पढ़ता है वह ब्रह्म शी मात्र ठीला है, उसका खेल है।” उसका 
ही अनुवाद श्रीमागवत म “'त्रीडाभाण्डमिदविश्वम्‌। यह विश्व भगवान्‌ का सेलने वा बरतने रूप है।” 


यावय से पहा है । 
ब्ृहदारण्ययः उपनिषद एक दूसरी बात वी ओर ध्यान सीचती है। जंसा क्--तद्धे द तहा व्याइत 


भासीत तनामख्यपाम्यामेव व्याधशियते (वू० उ० १-४-७)--वह भव्यात्त-अनास्येय-अव्यक्त था। वह नाम 
औभौर रूप से ब्याइत-आरुयेय-व्यक्त होता है । 
सिद्धांत यह है वि परत्रहमम अपने अव्याृत रूप में रहा हुआ जो जगत उसका आविर्भाव करता 
है। यही जयत यी उत्पत्ति। उसमे रहे हुए पाच महाभृत--आवाद, वागु, अग्नि, जल एवं प्रथ्वी-- 
उनमें से अनेव विध पुवस्यिति मे अव्याइत--नहीं दीज़ते आवारो वा सजन, उसके बाद आत्मक्रीडन और 
सेल पुरा बरने पर उन सभी दीखते पदार्थों वो वापस ले लेना, अर्थात तिरोमाव । इस प्रकार समग्र सृध्टि 
सारी-म-सारी चालू रहती है। श्रृहदारण्यवा उपनिपद्‌ आगे वहती है वि--स यथोणनाभिस्ततुनीच्यरेद 
यथाग्ने क्षुद्रा विह्पुलिड्गा ध्युब्चरात एवमेवास्मादात्मन सर्वे प्राणा सर्वे छोका, सर्वे देवा सर्वाणि भूतानि 
व्युच्चरीत !। (२०१०२०)--जैसे ऊपनाभि अपनी छाछा से जाडे थी रचना बरता है, जेसे अग्नि म॑ से 
छोटो छोटी चिरमारिया निवलती हैं, बराबर उसी तरह इस आत्मा (+>परमात्मा) में से सभी प्राण, 
सभी छोव-जगत, सभी देवगण और सभी जड चेतन तत्त्व निवल्ते हैं।” वह ऊणनाभि अपनी इच्छा से 
वहाँ तवः अपने बनाए हुए जाल मे धूमता है और फिर जब खेलने की इच्छा बंध करना हो तब जालके 
समग्र ततुओ यी अपने मुपमे वापस लेकर समाप्त कर देता है। उसी प्रकार सत्‌ परम तत्त्व-ब्रह्म पर- 
मात्मा सेलने के लिए ही जगत की उत्पत्ति करता हैं थाने जयत का-जगत्‌ के सभी जड चेतन पदार्थों वा 
आविर्भाव वरता है और जब इच्छा खेल ध”घ यरने वी हुई तब उन सबा का अपने में तिरोभाव करता है। 
आचाय श्री वल्लभ ने इस सिद्धा त वी सज्ञा आविर्भाव तिरोभाववाद दी है। यही जगत्‌ वी गतिशीलता 
है। जयत्‌ वे सजन में बीच मे माया जैसा कोई तत्त्व हो ऐसा प्राचीन उपनिषदो में मिलता नहीं है। 
'माया' छाब्द हमे श्वेताश्वतर उपनिषद में भिलता है वहाँ भी यह कोई मध्यवर्ती 'एजेंट' नही हैं ॥ यो तो 
गीता म॑ भी वह धाब्द आता है वहा भी यह भगवान्‌ वी एक शक्ति ही है। छादोग्य उपनिषद में श्वेत- 
केतु को नववार उपदेश दिया है वहा क्तिना स्पष्ड है? जैसा वि--"स य एपोइणिमा, ऐतदात्म्यमिद 
सब , तत्‌ सत्य, स आत्मा, तत्‌ त्वमसि (६-८-वर्गरह)---जो यह सूक्ष्म मे सूक्ष्म तत्व है वह वही है। 
इस आत्मा से व्याप्त यह समग्र जगत है । वह ( जगत ) सत्य है वह भात्मरूप है और वह आत्मा, बही 
(जीवात्मा) है ।” वेदात़ में इसको महावाक्य वहते हैं। इस महावावय में जडचेतनात्मक सब पदार्थों 
पा परम तत्व परमात्मा में समावंश हो जाता है ऐसा स्पष्ट बताया गया है । वस्तुतया ब्रह्म से अतिरिक्त 
अलग योई वस्तु-पदाथ-तत्व है ही नही । यही “ब्रह्मवाद”' है। समभने जँसी वात यही है कि--'सव 
खल्विद ब्रह्म । (छा० उ० ३-१४-१)--यह सव बुध ब्रहमम ही है ।” जगत्‌ का आविभावतिरोभाव होने 
के वारण उसका मिथ्यात्व सवथा नही है । अर्थात परमतत्व परन्नहम परमा(मा सत्य है! जगत उससे 
बाहर कही है ही नहीं इस वारण वह सभी स्थितियों मे त्रहटम ही है। यहा भ्रुजराती भक्तकवि नरसिह 
मेहता था यह वावय उपयुक्त होगा-- 
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* जामोने जोउ तो जगत दीसे जहीं, ऊंघर्मा अटपटा भोग भ से, 
चित्त चतय विलस तद्गप छे स्रहम छटकां परे ग्रहम पासे | 
अज्ञान दशा में ही जगत्‌ वे सभी जजाल था अनुमव होता है, ज्ञानदशा म तो जगत जगत वे स्वष्टप में 
अनुभूत नही है। चेताय प्रहम का जगत वे रुप म ही सेल है। रावत्र ग्रहम ही सेल बर रहा है, सत 
त्रियाओ मे ब्रह्म वा ही अनुभव होता है। जगत ग्रहम या ही आधिभौतिक स्वरूप है । 
प्र ब्रहम ने अपने खेल वे! लिए जगत वा आविर्भाव विया तो उसमे साथ-साथ जीवात्माओं वा 
भी सजन किया । जंसा कि - 
तदेतत्‌ सत्य यया सुदीप्ता८पावकादिस्फुलिड्भा सहस्न प्रभवते सरपा । 
तथाक्ष राव्‌ द्विबिधा सोम्य भावा प्रजायते तत्र चवयापियाँ त॥। (मु० उ० २-६ ] 
--यह वात सच्ची है कि जैसे प्रज्वलित अग्नि मे से हजारो वी सथ्या में स्फूलिज्ध एव सरीसे उत्प्त होते हैं 
उसी तरह अक्षर ब्रह्म मे से दो प्रकारों के भाव (जगत एवं जीव अथवा देवी और आसुर जीव) उतम्र 
होते हैं और अत में विछीन होते हैं । 
अपने देहमे “'मैं' ऐसा जिसको मान रहे हैं वैसे ही जगत के सभी चेतन सत्वी में ऐसा “मैं! भरा पडा 
है। शास्त्रो मे चार प्रकारो वी सृष्टि का जिक मिलता है। जैसा वि--जरायुज, अण्डज, स्वेदज और उद्भिज्ज । 
इन सभी चेतन सत्वो में 'मैं! भरा पडा है। वह 'मैं' ही जीवात्मा है। सभी प्रवार के जीवात्मा परम 
तत्व परब्रह्म-परम आत्मा के विशिष्ट स्वरूप अक्षर ब्रह्म में दो परम तत्व खेंल वे छिए ही निकल 
आये हैं । 
गीता का यह स्पष्ट विधान ध्यान में छेना चाहिए । जैसा वि---'ममैवाशों जीवछोके जीवभूत 
सनातन । (१५ ७)--जीवलोक अर्थात जगत मे जीवरूप मे रहा हुआ मेरा ही सनातन अश है । 
ब्रहमसूत्र का भी कहना है कि 'अशो नाना हृुयपदेशात' (२-३-४३)-भअनेक हैं ऐसा कहा गया है उसी कारण 
जीव भगवान्‌ का अश है, जो तत्वत ब्रह्मम से अभिन्न ही है ।” यहाँ आदि शक्राचायजी के प्रवोधरा 
कर के इस एलोक को भी याद करना चाहिए। जैसा कि- 
"सत्यपि भेदापगसे नाय तवाहु न सामकौन सत्वम्‌ । 
सामुदो हि तरज्भ, कवचन समुद्री ने तारज्ध ॥ 
--आत्पातिक भेद नही है तथापि हे नाथ ! मैं आपका हू, आप मेरे नही हैं। उदाहरण--तरखज्भ, सर्द 
से बना हुआ है, समुद्र तरज्ों का बना हुआ नही है ।”' 
पुनेज-म का सिद्धा-त गीता में सुचारु रूप में मिलता है । जैसा कि-- 
“वासासि जोर्णानि घया विहायण नवानि ग्रहणाति मरोइपराणि । 
तथा दरीरागि विहाय जी्ण-ययानि सयाति नवानि देही॥ 
(गीता २-२२) 
-- पुरुष जीण बस्त्रो का त्याग करके दूसरे नये वस्त्र धारण बरता है, उसी तरह जीवात्मा जीण शरोरो का 
त्याग बरके दूसरे नये शरीरा का स्वीकार करता है ।”” 
हम अच्छी तरह से जानते हैं कि जगत मे हम परमात्मा से एक्पत्मकता का अनुभव होता नहीं है 
क्या कारण है? परमात्मा मे एक अविद्या तत्व (अज्ञान) अपने खेल के लिए युक्त क्या है, जिसवी 
चु गाल में फेसा हुआ जीवात्मा (१) स्वरूप वा अचान, (२) अपने देह मे अहता अर्थात्‌ मैं! का भाति, 
(३) इीद्रमो मे भी अहता, (४) प्राणा मे भी अहुता और (५) अत करण मे भी महता। ये पाते 
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अध्यासो से जक्डा हुआ जीव अपने स्वरूप का असली झु्याल प्राप्त कर सकता नहीं है। जीव अहता और 
ममता से प्रसघतया बँधा हुआ है ! उच्च कोटि के ज्ञान के सिवा इन अध्यासो में से मुक्ति पाता नहीं है और 
उसी कारण वार-बार अनेक योतियो मे रिखडता है । देखिये नरसिह मेहता का वाक्य । जैसा कि "हें करूँ 
हुँ करू राज अज्ञानता शकदनों भार जिम श्वान ताणे--शकट के नीचे चछा आता कुत्ता मानता है कि 
सारे शक्ट के भार को मैं उठा कर चछा जा रहा हू, बस उसी तरह जीवात्मा अहन्ता से भर ममता से 
भरा पडा है। ऐसा क्यो ? इसका उत्तर परम आत्मा का छीला दंचित्य । 
यहां परम आत्मा में विविध प्रकार के जीवो वे विपय में विपमता और निध्‌ पत्ता का दोष थाने का 
भय है। किलु जीव अपने देहो से ज॑सा जैसा कम करता है वैसा ही फल मिलता है। परम आत्मा 
खेल देखता है । हाँ, इतना है कि अलग रह वर नही देखता, खुद ही उन जीवो के रूप मे है। “ब्रह्म छटका 
करे, ब्रह्म पासे ८का यही रहस्य है । देखिये मुण्डकीपनिपद्‌ का यह मजत्र । जैसा कि- 
ब्रह्म वेदममृत पुरक्तादब्रहम पश्चादश्रहम दक्षिणतश्चोत्तरेण | 
अधश्चोध्व॒च॒ प्रसुत ब्रहमेवेद विश्वमिद वरिष्ठम्‌ ॥ 
(मु० उ० २-२-११) 
-सामने यह ब्रह्म है, जो अमृत है, पीछे ब्रह्म है, दाहिनी ओर बारये ओर भी ब्रह्म है। नीचे और ऊंचे 
ब्रह्म ही फेल रहा है, यह विश्व भी उत्तमोत्तम ब्रह्म है।” जीव का स्वरूप कितना सूक्ष्म है उस विषय में 
भी उपनिपदो मे स्पष्टता मिलती है । जँसां कि-- 
/ बालाग्रशतभागध्य दतधा कल्पितत्य तु। भागो जीव स विज्ञय 4 (श्वे० उ० ४-९) 
--वाल के अग्रमागवा सोवा भाग, उसका भी सौवाँ भाग, यह जीव जानना ।” इलेकिट्रसिंटी के करेट की 
तरह उसकी शक्ति सारे शरीर मे व्याप्त है ।” दूसरी भी एक बात-- 
नव स्त्री ने पुमानेष न चेंवाय नपु सके ॥ 
यद्यच्छरौ रमादतत्त तेन तेन स्‌ युज्यते ॥॥ 
(शवे० उ० ५-१० ) 
-यह णीव न तो स्त्री है, न पुमान्‌। और नपु सक भी नही है। जो जो शरीर का वह स्वीकार करता है 
दूसरा छि'ड्ड उसका कहा जाता है | 


जगत और ससार 

ब्रह्म के स्वरूप के विषय में हम आगे बर्ढे उससे पृद आचाय श्रीवल्छभ ने एकाथक जैसे इन दोनो 
शब्दों का भेद बताया है वह समभने जेसा है। मजा यह है कि 'ससार' का अथ ससरत्ति जो चला जा 
रहा है! ऐसा ही है। यही कारण है कि हिंदी भाषा मे “जगत' झब्द के स्थान पर 'ससार' शब्द का हो 
प्रचार है। यहाँ हम देखें कि वललूभीय परिभाषा मे 'जगत' का जो स्वरूप है वह इससे पूथ बताया गया 
है। भर्थात्‌ समग्र जड चेतना८मक सृष्टि, जिसका पर्याय “विश्व भी है, 'ब्रह्माण्ड' भी है। कितु संसार 
से क्या कहा जाता है २ अहृता और ममतावाला लोगो में जो पारस्परिक व्यवहार है वही ससार है। 
यह व्यवहार बहें, सवाध कहें, वह बाधन वरनेवाला है । मिथ्या है वह यह 'ससार' है। जगत में रहते 
हुए हम 'ससार' से ज्ञानदशा में मुक्त ही सकते हैं। वैराग्य के मूल मे यह ससारत्याग है, जगत का त्याग 
नही । 'ससार' या अन्ञान से व्याप्त बुद्धि मे बताया हुआ सम्बंध मात्र है। अविद्या के पाचो अध्यास 
छूट जाने से जगत में ही जीव-मुक्त बनना आसान बन जाता है । 


प्रना प्रदोष/१९५ 


जगत और ससार या यह भेद रामभो वे बाद स्पष्ट प्रतीति होगी वि 'ससार/ मिथ्या है, असत्य 
है, बधनकारक है। इससे मुक्ति वा एव ही मात्र उपाय है वह अहता ममता वा सवधा त्याग । 


अविकृत परिणाम 


जगत में हम देसते हैं कि विसी भी पदाथ में से दूसरा कोई पदायथ या भाव नियछा तो स्वस्प 
बदल जाता है। जैसा दूध वा दही हाँ धातुओं वे विपय में अमेव प्रवार ये घाट बनाये जायें तपापि 
धातुपन नप्ट नही होता है। देखिये श्रीमदभागवत वा यहू वावय-- 
यथा हिरण्य स्वकृत पुरस्तात पश्चाचच सवस्य हिरण्मयस्य | 
तदेव भध्ये व्यवहायमाण  नानापदेशरहमेव तद्॒त्‌ ॥ 
(भाग० ११-२८-१९) 
--जैसा कि आरम्भ मे शुद्ध सुवण है और पीछे से भी सब दुछ सुवण का ही है। बीच में अनेक नाम 
और रूप प्राप्त करके गहने बनाये हैं वे सभी भी सुबण ही हैं, इसी प्रवार में ही तीनो मवस्था मे हूं | दि 
सूजकार वादरायण ने भी अय उदाहरणो से यही बात बताई है। जँसा वि--“उभयब्यपदेशा त्त्वहिं- 
कुण्डलवत । (ब्र० सू०३-२-२७)-सप सीधा पडा हो या वुण्डछरूप मे पडा हो, वह सप हो है, उसी तरह 
ब्रह्म वी भी बात है।” आचार्यों के अभिप्रायो में यहाँ निगु णता वी वात है, अर्थात्‌ विरद्ध धर्माश्रय वी 
बात है, तथापि सप के दष्टा त से अधिकृत परिणाम के लिए भी उदाहुत हो सबे। तैत्तिरीय उपनिषद 
का यह वाक्य । जैसा कि--“तदात्मान स्वयमबुरुत (तै० उ० २-७)--उसने अपने आत्मा में से ही 
सृष्टि बी उत्पत्ति की ।” ओर बादरायण ने सूत में कहा ही है कि--''आत्ममते परिणामात। (ब्र० श्लु० 
१४ २६)--जगदादि अपने आत्मा की इति है, वे सभी परिणाम हैं।”' और यही अविकृत परिणाम 
है। “स वे नव रेमे । तस्मादेकावी न रमते । स॒ द्वितीयमैच्छत ॥ स हैतावानास । (बू० उ० १४ ३) 
इससे पूथ जगत की चर्चा में बताया गया है । 
यहा ग्रुजराती भक्तप्रवर नरासिह मेहता (६० सदो १५वीं शती) का वचन भी देसें-- 
यदे तो राम यदे, धुतिस्मृति साखदे, कनक कुण्डल विडोभेद होये । 
घाट धड़िया पछी नाम रूप जूजुओँ, अ'ते तो हेमनु हेम होये ॥ 
--उपनिषदा मे बताया गया है कि सुवण और उसमे से वनाये गये कुण्डलादि गहनों में कोई अतर नहीं 
है। अनेकानेक गहनो का आकार बनाने के कारण उनके अलग अलरूग नाम व्यवहार के लिए देते हैं, 
तथापि इस प्रकार नाम-रूप होने पर भी सुवण तो तीनो स्थितियों मे सुवण ही है | ” 
मैं समझता हू बृहदारण्यक उपनिपद का मिम्न मत्र सभी शद्भाओ वा निवारण करता है । 
जँसा वि-- 
पृूणमद पूणभिद पुर्णात्पृर्ण मुदच्यते। 
पूणस्य पृणसादाय पृूणमेवात्रद्धिष्यते ॥ 
ः (बू० उ० ५ ९८ २ ) 
“-परोद्ष मे रहा हुआ सब वुछ पूण है। प्रत्यक्ष दीस पडता सब बुछ पूण है। पूणम से पूण को ५ 
लिया जाय तथापि पूण ही वावी रहता है ।! 
बात इतनी ही है कि परम तत्व-परश्रह्म मे से अक्षरत्रह्म द्वारा समग्र सृष्टि का आविर्भाव होने 
पर नी न परब्रह्म मे, न तो अक्षरत्रहम में कोई विकार होता है। ठीनो परिस्थितियों मे परब्रह्मम ही है 


३९६ /प्रत्ञा प्रदोप 


ब्रह्म और उसके महत्व के स्वरूप 
जगत एवं जीव का तो हमने जिक्र क्र छिया । अब रहा परम तत्व--परव्रहमम --परम आत्मा-. 
परम ईश्वर । ये चारो सज्ञा एक की ही वाचक हैं। वे मात्र पर्याय हैं। इस परब्नहम के तीन स्वरूप 
उपनिषदो में दीख पडता है। जेसा कि (१) परब्रहम, (२) अक्षरप्रह्म और (३) अतर्यामी । 
ये तीनो अनथ होने पर भी अपने खेल के लिए स्वल्प धमभेद उपतिषदो में अभिव्यक्त होता है। हम यहा 
अतर्यामी, अक्षरत्रह्म और परब्रह्म ऐसे श्रम में कुछ विचार करें यह समझने के लिए आसान होगा । 
बतर्यामी--मुण्डक उपनिषपद में निम्न मत्र आता है। जैसा कि... 
द्वा सुपर्णा सयुजा साया समान वृक्ष परिपस्वजाते । 
तयोरय पिप्पल स्वाद्वतत्यश्नन्नन्यों अभि चाकश्ोति ॥ (मृ० उ० ३-१-१) 
“साथ रहनेवाले दो हस मित्र एक ही वृक्ष मे आश्रय कर रहे हैं) उनमे से एक उस वृक्ष के ऊपर का स्वादु 
पिप्पल-फेल खाता है और दूसरा बिना खाये टगर टगर देख रहा है । 
श्वेताश्वर उपनिषद में भी यह मत्र प्राप्त है (रवे० ४-६) । प्रथम अध्याय में 'ज्ञागौ द्वावजावी- 
शागी शौ (एवे० १-९) 'जञ' और “अज्ञ' ऐसे दो अना की थात आती है वहाँ 'ज्ञ' अत्तर्यामी है ऐसा स्पष्ट 
नही, तथापि दो अज्ञों की साथ ही बात की है भत 'ज्ञ" बह अतर्यामी है ऐसा कहा जा सकता है। कठोप- 
निषद में “सत पिव तो चुकृतस्य छोके युहा अ्विष्या छावातपी ॥ (कठ० उ० १-३-१)--अच्छे छीकः 
में स्वग और मोक्ष के सुख का पान करनेवाले छाया (अज्ञान) और आतप (ज्ञान) रूप दोना जो गुह्म 
(हृदयाकाश) मे प्रवेश करके बेठे हैं?” वहा एव जीव है दूसरा अन्तर्यामी है। “गुहा प्रविष्टावात्मानों 
तदृशनात्‌ । (ब्र० सु० १-२-११) दोनो के विषय मे कठ उपनिपद्‌ मे स्पष्टता है, अत भ्रुह्ा (हृदयाकाश ) मे 
प्रवेश करके बेठनेवाले एक जीव ओर दूसरा ब्रह्म का अतर्यामी स्वरूप है । 
समग्र जीव जात में यो यह साक्षी-रूप एक विशिष्ट तत्व जीवात्मा के साथ रहता है जो सम्पूण 
रीत्या तटस्थ हैं! श्वेताश्वतर उपनिषद के एक म॒ श्र में इस प्रकार के साक्षी-स्वरूप का दर्शन होता हूँ । 
332 एको देव सवप्षतेषु शुढ सवब्यापी सबधूता तरात्मा । 
फर्माध्यक्ष सवभृताधिवास साक्षों चेता फेवलों निगु णश्च ॥ (श्वे० 3० ६११) 
--सव प्राणियों मे रहा हुआ, सब्र व्यापक, सभी प्राणियों का अतरात्मा, कर्मों पर देखभाल रखनेवाला, 
सभी प्राणियों में अपना वनिवास करनेवाला साक्षी फेवल निगु ण चेतनात्मक एक देव है ।” 
वहा दूसरे दूसरे मजा में ब्रहम के विभिन्न स्वरूप बताते समय उपयुक्त मन में साक्षीरूप आत- 
यॉमी-अतरात्मा का ख्यारू आता हूँ 
बृहदारण्यक उपनिषद में (अ०-३, ब्राहण ७) सारा एक ब्राह्मण अतर्यामि ब्राहमण सज्ञा से 
प्रसिद्ध है, जिसमें उस उस शरीरादि का वियम ने करनेवाले और शरीरादि में साथ रहनेवाले आत्मा 
अतर्यामी का जिक्र मिलता हैं। वह परब्रहम का ही स्वरूप हैँ, जिसका समर्थन वादरायण ने 
"“अतर्याम्यधिदेवादिपु तद्धमव्यपदेशात । (ब्र० सू० १-१-१८)--उसके धमका सूचन होने के कारण 
अधिदेव अध्यात्म और भधिभूत आदि में वह आत्मा अतर्यामी हूँ ।” 
शामद गीता में भी-- 
'उपद्ष्टापनुमता चभर्ता भोवता महेश्वर । 
परमात्मेति चाप्युवती देहेडल्मिन पुरुष पर' ॥ (गीता १३॥२२) 


प्रज्ञा प्रदोष/१९७ 


--इस देह में एक दूसरा परपुरुष परमात्मा वहा है, जो सभी यो देयने वाछा, अनुमोदन देने बाला, रक्षण 
देने वाला और भोक्ता महेश्वर है ।' हि 

एक वात सही है कि अच्छा काम और बुरा वाम बरने के छिए जब हम तत्पर होते हैं तव अच्च 
का अनुमोदन और बुरे को रोवने का सवेत देने वाले अतरात्मा वे! विषय में सभी वा अनुमव है। यह 
भ॒ तरात्मा ही अतर्यामी सज्ञा से वहा जाता है। प्रत्येक जीवात्मा के साथ साक्षीवत्त रहने वाला यह 
अतर्यामी परब्रह्म वा आन दाकाश ही है, ब्रह्म वे साथ एकात्मव' कहें, अन-य वहे ऐसा है। यहाँ इतना भी 
समझना आवश्यक है कि जगत्‌ में जितने जीवात्मा हैं इतने ही अतर्यामी हरेवः जीव के साथ हरेव धरीर 


मे हैं। देह वो जीव ने छोड दिया तो साथ साथ बततर्यामी मे भी छोड दिया। अतर्यामी निरतर जीव के 
साथ ही है । 


अक्षर 


जिस द्वारा समग्र सजनत्रिया होती है वह एक दूसरा स्वरूप भी है। गीता मे इस स्वरूप का 
परिचय सुलभ है। जेंसा कि-- 


'क्षर सर्वाणि भुतानि कूटस्थोषक्षर उच्यते। 
(गीता १५-१६) 


-सभी भूत प्राणीमात्र (जडचेतन) “क्षर' हैं, जबकि सब से उच्चस्थान पर विराजमान तत्त्व 'अक्षर' है !' 
यह दूसरी कक्षा गीता वताती है । इससे भी एक ऊपर की कक्षा है। जैसा कि-- 
उत्तम पुरुषत्त्व-य परमास्मेत्युदाहूत ॥ 
(गीता १५-१६) 
--इन दोनो से ऊपर एक अगय पुरुष है, जिसको 'परमात्मा' कहा जाता है ।! और आगे जाकर-- 
पस्मात्‌ क्षरमतोतो5हमक्षरादपि घोत्तम | 
अतो$स्मि लोके बेदे त्र॒ प्रथित पुरुषोत्तम ॥। 
(गीता १५-१५) , 

“में क्षर से पर हूँ एवं अक्षर से भी उत्तम हूं, इस कारण मुझे (परब्रह्म को) 'प्रुर्पोत्तम' सज्ञा दी गई है। 

इस विपय में नीचे यथास्थान “परब्रह्म' के विषय मे बताते समय दिया जामगा। हम अक्षर 
के स्वरूप में विचार करते हैं तव उपनिषदो में 'अक्षर' क्या है वह समझना चाहिये । 

तेत्तिरीय उपनिषद मे मानुप-आनद से लेकर शत शत गरुणित करते करते ब्रह्म के आनद तक 
गिनती वी है (वल्ली २-प८वाँ अनुवाक) | यहा जो गणितानद है वह्‌ परब्रह्म से निम्न कोटिका ब्रह्म है, जो 
कि 'अक्षर' ब्रह्म है। उसी उपनिषद मे “ब्रह्मविदाप्नोतिपरम्‌ (२-१)-ब्रह्म को जानने वाला परब्रह्म की 
प्राप्ति व॒रता है ।” यहाँ यों “अपर” और “पर! ब्रह्म वा हमे स्पष्ट भेद मिलता है । यहाँ सृष्टि वा जो विकास 
बताया है वह स्पष्ट रूप से 'अपर' ब्रह्म मे से है 

गीता मे *मम योनिमहद ब्रह्म तस्मिमू गर्भ दधाम्यहम (१४-३)--महद्‌ ब्रहम मेरे लिये 
स्त्रीजननेंद्रिय रूप है। उसमे जगदादि गभ रखता हें ।! और समग्र सृष्टि का सर्जन होता है। गीता का 
सारा ८याँ अध्याय अक्षर श्रहम वी यात करता है । 

गीता के विषय में सोचने जेसी एक वात है । इसम चार प्रवारों के विधान आते हैं। जैसा कि-- 
गुष्, गुहातर, गरुह्यतम (अर्थात्‌ राजगुहय) और सवगुट्यतम । ११वें अध्याय वे' आरम्म में अजुन ने 
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अध्यात्म विषयक णो वात सुनी वह गृहय वही है। अक्षर का स्वरूप बताया गया है वह गुंह्य बात है । 
यहाँ अक्षर वे' विपय में बहते समय “अक्षर ब्रहम परम (८-३)--'अक्षर परमन्रह्म है! ऐसा कहकर आगे 
जावर-- 
अव्यक्तोशक्षर दत्युक्ततमाहु परमांगतिम्‌ । 
पप्माप्प न निवतन्ते तद्घाम परप्त मम ।! 
(गीता ८-२१) 
--अव्यक्त को अक्षर कहते हैं। उसको ही उपासको वे! छिए परम गति कही है। इस अव्यक्त पुरुष की 
प्राप्ति के वाद जीव वा पुनज मे नहीं होता है। वही अक्षर मेरा धाम है !' 
उसी पुरुष यो अनय भक्ति से छक्ष्य वहा है और उस अक्षर पुरुष से ही समग्र सृष्टि का विस्तार 
हुआ है । (८-२२) जिसका ज्ञान चाहिये वह तो अक्षर है ऐसा अजु न के मुस्त में जाता है (११-१८) 
आगे जावर अजु ने परमात्मा को सद्‌ और असद्‌ से पर अक्षर बहता है। (११-३७) | 
गीता में अद्र औौर परम आत्मा-पर ब्रह्म-परम ईश्वर वा पाथक्य इतना ठोस स्वरूप में सुलभ 
है वि' शवा रहती नही है । अव्यक्त अक्षर की उपासना वा वाठिय भी बारहवें अध्याय में बताया गया है । 


उपनिषदो में अक्षर वा स्वरूप मिछता है वह देखें। बृहदारण्यक उपनिषद मे गार्गी के प्रश्नों मे 
अक्षर वी बात मिलती है। प्रह्मसूत्रवार ने “अक्षरमम्वरा तधते (१-३-९) यह बताया है कि याज्ञवल्वय 
जिस अस्थयूछ अनणु अहृस्व अदीघ अलोहित अस्नेहू अच्छाय अतमस्‌ अवायु अनाकाश असज्भू अरस अग्राघ 
अचसुप्क' अकोत्र अवाव' अमनस्‌ अतेजस्‌ अप्राण अमुस अमाव अन/तर अवाह्य अनश्नत ऐसे स्वरूप के 'अक्षर' 
को प्रस्तुत करके उसके धासन में सुयच द्व द्ू-पृथिवी आदि अनेक वायरत हैं ऐसा कहते हैं। यह अक्षर 
परत्रटम वा ही स्वरूप है । यह सत्य बात है कि सब कुछ परब्रटम रूप ही है॥ आगे जावर ब्रहमसूत्री मे 
मिलता है कि--अक्षर धिया त्ववरोध सामास्यतद्भावाभ्याम औपसदबत्‌ तदुक्तम (३-३-३३)/--इस सूत्र मे 
अक्षर परग्रहम से एक कोटि निम्न है । ज्ञानमाग म सम्प्राप्ति अक्षर” पयात वी है ऐसा बताया गया है 
ब्रह्मविदाप्नीति परम्‌ (ते० उ० २-१)” वावय वही वात कहता है । 
परब्रह्मम परमात्मा-पुरुषीत्तम-परमेश्वर सूपष्ठि का सजन पालन एवं नाश (परारिभाषिक दृष्टि से 
आविर्माव, बीच में रक्षण और अत में तिरोमाव) वरता हैं वहाँ माध्यम गणितान-द “भक्षरत्रहम' है। 
स्वय तो मगणितानद है। यो हमारे सामने यह क्रम आता है। जैसा बि-- 
परव्रहम--परमात्मा-पुरुपोत्तम--प रमेश्वर 
| 





अक्षर गा | 


जड़ कस ली अनेद' जीव अनेक अतर्यामी 


सक्षेप में कहा जाय तो पर ब्रह्म अपने आन दाशय को परिमित करके आदि मे अव्यक्त “अक्षर' और 
'अतर्यामियो को विकसित क्या और जागे जाकर तथा 'क्षरात्‌ सम्भवतीह विश्वमू । मु० उ०-१-१-७)-- 
अक्षर ब्रह्म में से विश्व का आविर्भाव होता है। इस वाक्य से सुध्टि की उत्पत्ति “अक्षर ब्रहम” से होती है 
ऐसा फलित हुआ । अक्षर ब्रह्म परब्रह्म का अध्यात्म स्वरूप है । 
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न्नह्म 


गीता में 'मम योनिमहद्‌ ब्रह्म! (१४-३) और 'तासा ब्रह्म महधयोनि' (१४-४) इस दोर्नों 
स्थानों में कोई प्रवृति के लिए 'ब्रह्म' शब्द का प्रयोग मान रहे हैं, वि-तु सदभ से वह 'मक्षर ब्रह्म है वयोरि 
तस्मिन गर्भ दधाम्यहम्‌! (१४-३) और 'अह वीजप्रद पिता' से यह अवमेण्य साथ्य प्रुरुष नही है, किवु 
सध्टि का सजक है, अक्षर ब्रह्म तो द्वार बन रहा है। अयतन्र गीता ५-६,५-१९, ७-२९, ८२ ८ रे। 
८५ २४,१०-१२ मे भी अक्षर ब्रह्म दीख पडता है विन्तु-- 


क्षय यत्तत्रवक््याम यज्जात्वामृतमश्नुते ॥ 
अनादिमत्पर ब्रह्म म सत्तप्नासदुच्यते ॥॥ 
सबत पाणिपादा तत्‌ सबतो$क्षिशिरोमुखमस्‌ । 
सबत शथ्ुतिमललोके सवमावत्य तिष्ठति ॥ 
सर्वोद्रिययुणामास्त सर्वेशद्रियविवर्जितम्‌ 
असक्त सवभच्चंच निगुण ग्रुणभोकत च | 
घबहिरतश्च. भुतानामचर घरमेव च॥। 

सुक्ष्मात्वासवरविज्ञ य दूरस्थ चात्तिके च तत्‌ ॥॥ 
अविभक्त घ॒॑ भुतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ ॥ 
भूतभत व तज्ञेय ग्रसिष्णु प्रभविष्णु घ ॥ 

ज्योतिधामवि तज्ज्पीतिस्तमस परमुच्यते ॥ 

ज्ञान ज्ञेय ज्ञानगम्य हृदि सवध्य विष्ठितम्‌ ॥ 

गीता १३-१२ से १७ 


-जिसकौ जानने से अमृत अपुनभव (मोक्ष) मिलता है उस 'भेय” के विषय मे मैं कहूंगा। उस ब्रह्म का न 
आदि है, न अत है। वह पर है। उसको न सत कहते हैं, न असत्‌ । चारो ओर उसके हाथ पँर आँखे 
मस्तक मुख वान हैं। धह समग्र जगत को घेर कर रहा है। सभी लौकिक हा द्रयो का उसमे आभास 
होता है और सभी इशद्रियो का उसमे अभाव है। कही भी उसको भआसक्ति नही है एव सभी का पोषण 
करता है। खुद लौकिक गुणों से विहीन है तथापि गुणो का भोग करता है। सभी जडचेतन पदार्थों जीवों 
के बाहर भी है, भीतर भी है। फिरते वाला है स्थिर भी है। इतना बारीक है कि उसको विश्येप रूप से 
जानना असम्भव हैं। वह दूर भी है, निकट भी है। चेतन पदार्थों से जुडा हुआ है और अलग हो ऐसा भी 
भास होता है। सभी जड-चेतन पदार्थों का पोषण करता है, वही ज्ञय है। तिरोभाव करने बाला भी वह 
है और आविर्भाव करने वाला भी वही है। सभी प्रवाशमान पदार्थों का वह ज्योति है और अधवार से 
ऊपर है । वही ज्ञान है, वही जानने योग्य है । सभी के हृदयो मे वह रहा है ।” 
ऊपर के 'अनादिमत्पर” वो 'अजादि मत्पर! ऐसा करने से ब्रटम परमेश्वर से बम बन जाता है । 
ऐसा होने से समी श्लोक अक्षर ग्रहमपरक हो जाय, जो यथार्थ नही है। श्वेताश्वतर उपनिषद के तीसरे 
अध्याय में परव्रहम को ही लक्ष्य करके निरूपण क्या है वहाँ पुरुपसूक्त के 'सहस्तशीर्षा" आदि दो मत 
(छा० उ०-३-१४ १५) देवर ऊपर वे 'सबत पाणिपादतत्‌” और 'सर्वोरिद्रिय गुणामास' ये दो श्छोव भी दिये 
गये हैं। यहा इस पिछने इछोब' का उत्तराध “सवस्य प्रमुमीणान सवस्य श्ारण बृहत” भिन्नता हैं 
(श्वे० ३-१७) पर ग्रह्म वे” विष्णु धर्मामस मे” दो दूसरे मात्र भी यहाँ मिलते हैं जेसा वि-- 
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अध्पाणिषादों जनों प्रहीतां पश्यत्यचक्षु स शूणोत्यकर्ण । 
स्॒वेत्ति येघ न च तस्यात्ति बेता तमाहुरप्रय पुरंष महान्तम्‌ ॥ 
अणो रणीयान्‌ महतो महीयान्‌ आत्मात्य जाठो निहितोगुहायाम्‌ । 
(श्वे० उ० ३-१ ९,२०) 
“-जिसवो न हाथ है न पर है तथापि गति वरता है और पकडता हैं। आँसें नही होने पर देखता है और बिना 
बन सुनता है। जानने जेसी बात वो यह जानता है और उसवो जानने वाला कोई है नहीं । ऐसा महान 
पुरष सवो का अग्रणी है। बारीद से बारीक और बडे से बडा है, ऐसा आत्मा इस जीवात्मा के हृदयरूप 
युद्दा में रहा है ।' 
श्वेतारबतर उपनिपद मे जीवपरव' और अत्यामी तथा अक्षर ब्रह्मपरव मत्रों को बाद बरने वे' 
बाद प्राय जितने मत्र हैं वे परग्रह्मपरव हैं । हाँ यहाँ शिव रुद्र हर जैसे नामों से साम्प्रदायिकता दीख 
पडती है। तथापि वणन तो परब्रह्म का ही है। 
शुक्ल यजुवेद वे” ४०वें अध्याय वे” रूप में प्राप्त ईशावास्य उपनिषद्‌ के आरम्भ वा भत्र 
'ईद्वावास्यमिद संव यत्विचजगत्या जगत । (१)-पमहा प्रथिवी पर जो जगत्‌ हम देखते है उसमे सर्वत्र 
निरववाध ईश-अहा ही व्यापव है । 


कृठ उपनिषद्‌ वी दूसरी वल्छी में 'जीव” और “अक्षर” के स्वरूपो वा विचार देते देते परब्रह्म के 
भी स्वरूप वी प्रस्तुत क्या गया है। 'एतंद्धि एवाक्षर ब्रह्म (4० उ०-२-१६) ऐसा कहकर न 'जायते 
म्रियते वा विपश्चित्‌* (क०-3०-२-१५) भर 'हता चेन्मयते हन्तु (क-उ०-२-१९) जीवपरक है, किन्तु 
“'अणोरणीयान---[_६० 3४०-२-३०) से वायमात्मा प्रवचनेन कम्य ' (क० 3०-२-२२) तक के मत्र 
परग्रह्मपरक हैं ॥ समग्र कठ उपनिषद में यह विवेक रसना चाहिये । 


मुण्डकओपनिपद में-- 
दिव्यो ह्यमृुत पुदष स्वाह्याम्यातरो हाज । 
अप्राणों ह्यमना शुध्गे ह्यक्षरात्परत पर" ॥। 
(मु० 3० २-१-२) 
--दिव्य, अनाकार, बाहर भी होने वाठा और भीतर भी रहनेवाला, अजमा प्राणरहित, सतरहित और 
प्रकाशित जो कि बक्षर ब्रह्म के भी ऊपर है ।* 
ऐसे स्वरूप का इस उपतिपद में वणन आता है । 
मैं समझता हो--तैत्तिरोय उपनिषद में परब्रह्म का स्वरूप छाक्षणिकता से दिया गया है। खास 
क्रके दूसरी ब्रह्मान-द वल्ली में अक्षर ब्रह्म और परत्रह्म इन दोनो का प्राथक्य सरलता से मिलता है ! ब्रह्मतिद 
आप्नोति परम्‌ (तं० 3०-२-१) अक्षर ब्रह्म के स्वरूप वा जिसको ज्ञान हुआ है उसको परबव्रह्म वी श्राप्ति 
होती है । तुरात-- 
सत्य ज्ञानभमात ब्रह्म मो निहित वेद गुहायां परमे ध्योमन्‌ 
सोइश्तुते सर्वान कामान सह ब्रह्मणा विपश्चितेति। 
व ० उ० २-१) 
“परम आकाश में ्रवकाश्ष मे रहे हुए सत्य ज्ञानात्मक अत-रहित अक्षरबरह्म का जिसको ज्ञान मिला है वह 
जीवात्मा विद्वान परव्रह्म के साथ रहकर सभी कामनाओ दो प्राप्त करता है ।” यहा आाज सृष्टि का जिस 
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आत्मा मे से आविर्भाव बताया है वह सअक्षरात्मा है, आनन्दमय परत्रद्य ये विषय में आगे जावर बहा गया 
है। (तै० ३२ ५) अक्षर! गणितान द है जबबि' परप्रह्म अगणितानद है । 

सक्षेप में सुष्टि की उत्पत्ति वो दते वहा है वि-- 

'अमद्वा इदमग्र असीत्‌। ततो थे सदजाबत तदात्मान स्वयमदुरुत। तस्मात तत सुशततमुच्यत 
इति यह तत्सुदतम ॥ रसो वे स ! रस झोवाय छब्ध्वा आनस्दी भवति । (क० उ०-२-७) पहिले बुछ था 
ही नही (अर्थात्‌ अव्यक्त था बाद में सत का आविर्भाव हुआ । सत्त्‌ तत््वने सुद अपने आत्मा वा आविर्भाव 
किया। यही कारण है कि उसवो 'सुदृत' (अच्छा क्या) ऐसा कहते हैं अथवा वह सुदृत है। वह भात्मां 
“रस' है। रस की प्राप्ति करवे' वह परम आत्मा आपदी हो जाता है।” वह आन-द क्या है वह 6वें अनुवाक 
में वतावर आन-दमय परब्रह्म वी सर्वोत्तमता बत्ताई गई है । 

ऐतरेय उपतिपद भे आत्मा ने देखा और सृष्टि वा सज्जन करने का बताया है । जैसा बिं- 

आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीक्षायत्‌ किचन भिपत्‌। स ईक्षत खछोवास्नु सर्जाँ इति। 
से इमाल्लोकानसूजत-]) (ऐ० उ० १-१,२)--आरम्भ मे यह सब बुच एक आत्मा ही था, दूसरा कुछ भी 
नहीं। उसने देखा--में छोको की सब्टि करू । उस बात्मा ने इन सभी छोयो का सजन विया--।  छीसरे 
अध्याय में उसी आत्मा के विपय भें जिक्र किया है | 

हमारे सामने महत्व वी अब दो उपनिषद उपस्थित होती हैं वे छा-दोग्य और बृहुदारण्यक । दोनों 
अनेक तात्त्विक सवादा से भरी पडी है । ब्रह्ममुत॒वार यादरायण ने ब्रह्मसुत्रो वे प्रथम अध्याय वे चार पादो 
में लिये हुए उपनिषद्वाक्यो मे इन दोनो उपनिपदों के विषय वाक्‍यों बा आधिवय है। शवास्पद बावयो को 


चुन चुन कक मू्ों म चचित क रके स्थापित क्या है कि वे सभी वाक्य परत्रह्म परव हैं। सभी भाष्यकारो 
ने भी यही सिद्ध करने का ठोस उद्यम किया है ! 


परब्रह्म न अपने ही एक स्वरूप अक्षर ब्रह्म द्वारा क्षण करके एवं इच्छा करके सुध्टि का आंवविर्भाद 
क्या, जिसमे हेलु अपना खेल था । हम जानते हैं कि जगत में वारण दी प्रकार के होते हैं । दुम्भकार जेब 
मिट्टी बे बरतन बनाता है तब खुद को लेकर बरतन बनाने के सभी साधन निमित्त हैं, कि तु मिट्टी मिमित्त 
कारण नहीं है, वह तो समवायी किया उपादान कारण है। सुवण के गहने बनाने वाला सुवर्णवार और 
उसके सभी साधन निर्मित कारण हैं कि तु सुवण समवायी किया उपादान कारण है । सुष्टि वी उन्नति के 
विषय मे तो निमित्त भी परत्रहय है और अपने को हो जीव जगत ऊे रूप भे रतते के कारण समवायी किया 
उपादाव भी वही है । सब्टि अभिननिभित्तोपादान है इसी कारण छा दोग्य उपनिपद्‌ में 'सव खर्विद ब्रह्म । 
तज्जलानू । [छा० 3०-३-४-१)--यठ सत्र कुछ ब्रह्म है। उसमे से जगत्‌ का आविर्भाव होता है, उसमे 


स्थिति होती है और आखिर में उसमे ही तिरोभाव होता है। ऐसा हो वहा ही अभिन तिमित्तोपादान हो 
सकता हूँ 


भारतीय वेदाजतियो मे एक प्रश्न सदा चर्चा का विषय बना रहा है। क्या ब्रह्म साकार है या 
तिरावार ? क्या समुण है मा निगुण ? इसका उत्तर आचाय श्रीवल्लभ ने बताया है कि परवद्ध 
अआनदाकार हैं। खुद विश्द्र्मामय है वह हमने इसे पुष देखा हैं । परब्रहम सभुण है ऐसा कहते हैं तब तो 
वह अलर ब्रह्म हैं । सत्व रजस तमस तोनों गुणों का इस गौण ब्रहम के साथ सस्य-ध, रप्रहम तो गुणातीत 
हैँ त्रिगुण से पर हूं परप्रहम स्वय अपना आधिदबिक स्वरूप है । 
उपसहाःर 


भारतीय घम के सभी सम्प्रदायो --बौद्ध, जैन, अर्वांचीन सिस सम्प्रदायो सहित कै--वी अ्सप्नतम 
भागता है कि जीवो को एक देह के त्याथ बाद दूसरे देह बा आश्रय करना पडता हैँ, अर्थात्‌ सभी चेतर्न 
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प्राणियों का पुनर्जेन्म होता हैँ । गीता ने यह बात अच्छी तरह से निरूपित वी हैं! इस प्रकार के पुनजन्म 
को हम क्या रोक सकते हैं ? मानव प्राणी सिवा इस पुनर्ज-म को मिटाने की किसी भी अय प्राणी में शक्ति 
नही हूँ। मानव-जन्म मे मात्र हो सकता हूँ । वेंदिव्कालू से आज तक अपुनर्भव के विषय में अनेकों ने 
गम्भीर विचार किया है। हम गीता को ही देखें। वहाँ कमज्ञान और भक्ति के तीन माग बताये गये। 
मैंने इससे पूव गीता में बताई गई गुह्य गुह्मतर गुह्मतम-राजगृह्य और सवगुह्यतम पर अथवा परम गुह्य की 
बात प्रस्तुत पी हूँ । इसी दृष्टि से देखा जाय तो क्ममार्ग तो अततोगत्वा वन्‍्धन कारक है। इसी कारण 
गीता मे द्रब्ययज्ञो की निरधकता बताई है। फिर आता हूँ ज्ञान माग । गुह्ममध्यात्मसजितम्‌! (११-६१) 
यी वात पूव के ढर्दें अध्याय मे बताई गई ज्ञानमाग वी बात है, जब कि 'इति ते ज्ञानमारव्यात गुह्याद 
गुह्यतरम' (१८-६३), जिसमे ईश्वर वे शरण जाने का ज्ञान बताया गया है। इस प्रकार गृह्य और 
गुह्यतर बातें चानमाग की ही हैं। एवें अध्याय के आरम्म मे->'इद तु ते मुहातम-श्ानविज्ञान सहित-- 
राजयुह्य (९-१,२) । वहाँ उसको ही राजविद्या कही ! (१४वें अध्याय से भी 'इद गुहातम शास्त्र! 
(१५-२०) कहा गया है। वास्तव में इन अध्यायों मे परम पुरुष परमेश्वर की ज्ञान का साथ रखने वाली 
भक्ति का प्राधाय बताया गया है। जब हम सर्वेगुद्मतम--परगुह्य-परमगुह्य को खोज करते हैं तब 
'सवगुह्यतम भूय शुणु मे परमव् (१८ ६४)--मे से सर्व गुहयतम वचन का श्रवण वर ।” क्या बताया 
गया ? 
ममता भव सदृभकतो भद्याजों मां भमसस्‍्कु। 
सामेवेष्यति सत्य ते प्रतिजाने प्रियोगस में ॥ 
सर्वधर्मान, परित्यज्य मामेक द्रारण ब्रज 
महू त्वा सवपापेष्यों सोक्षथ्िष्यामि भा शुच ॥ 
(गोता १८-६५,६६) 
मेरे मे मन का प्रवण कर, मेरा भक्त बन जा, मेरे निमित्त यजन कर, मुझे नमस्कार कर। मैं 
तुझे वचन देता हूँ कि तू मेरे पास ही आयेगा। दूसरे सभी घर्मों का-मार्गों का त्याम बरके मेरा आश्रय 
वरता रह। सभी पापों मे से मैं तेरा छुटकारा करवा दूंगा । शोक मत कर ।! 
यहा सव गुह्यतम बात दारण मार्ग की है, जिसमे नान का तो ठीक, माहात्म्य ज्ञानपुवक भक्ति 
वी भी आवश्यकता नहीं है। आचाय श्रीवररूभ मे गीता वा द्वितीय प्रस्थान के रूप मे स्वीकार क्या है 
और गीता में सवगुह्मयतम बात निष्वाम भक्ति वी होने के कारण इस प्रकार की भक्ति को केद्र मे रखकर 
अपने भक्ति मा का शरणार्थी जीवो के लिए प्रसार सोचा । आपने भक्ति का बीज उपनिपदो में भी देखा 
था ही । श्वेताश्वतर उपनिधद्‌ मे 'स हू देवमात्म वुद्धिप्रकाश मुमुक्षु्वे शरणमह प्रपदये (६-१८) मोक्ष की 
इच्छावाला मैं अपनी बुद्धि से प्रकाश वाले उसी देव का शरण पाता हू।' यो 'शरण' मिलता है। वहा ही-- 
'पत्य देबे परा भवितियया देवेत्तथा गुरों। 
तह्यते कथयिता हाार्था प्रकाशन्ते भहात्मन ॥| 
(श्वे० उ० ६-२३) 
--जिसको परम देव मे उत्तम भक्ति है, जैसी देव मे ऐसी गुरु भे है उस महात्मा को यहाँ कह गये रहस्य का 


प्रकाश होगा ।”” 
वृहदारण्यक उपनिपद्‌ मे भक्ति प्रक्रिया का भी दर्शन होता है। जैसा कि-- 
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आत्मा बारे द्रष्टव्य श्रोतब्यों मतव्यों निर्दिष्यासितव्य (यू० उ० ४-४-६)--आत्मा का दर्शन 
(अर्थात्‌ आद्मविषयवः चान प्राप्त वरना), उसवी कथाओं का श्रवण मरा, मनन यरना और उसवा 
ध्यात करना । यहाँ दर्शन श्रवण मनन और ध्यान ऐसे भक्ति वे चार प्रगार मिलते हैं । 

अब जब हम गीता म आते हैं तव वहा भक्ति के ६ प्रयार मिलते हैं। जँसा प-- 
वीतन--सतत कीतय तो मा (९-१४) वोधयत परस्पर और गधयस्तश्य (१०-९) 
स्मरण--मामनुस्मर यरुध्य व (८ ७) 
अचन--अखितु (७-२१), स्वक्मणा तमम्यच्यं (१८-४६) 
व दल-नममस्य तश्च मा भवत्या (९-१४) 
दास्य--मत्कमपरमो भव (१२-१०), मा च यो<व्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते (१४-२६) 
अपण--तलुरुप्व मदपण (९-२७), मयि स-यस्य (१८-५७) 
चितन-अनुचि-तयन्‌ (८ ८), अनयाश्वि-तयतों मा (९-२२), भा ध्यायत (१२-६), ध्यानयोग पर 

(१८-५२) 
श्रीमदर्भागवत में अब नवघा भक्तिपूण स्वरूप मे है। जेसा वि-- 

श्रवण फीतन विष्णों हरमरणं पादसेवनम्‌ | 
अचन चाबन दास्य सटपमात्मनिवेदनम्‌ ॥ 
(भाग ७-५-२३) 

“विष्णु के श्रवण वीतन स्मरण पाद सेवा अचन बदन दास्यथ सख्य और आत्मनिवेदन । 

आचाय श्री वह्लभ ने परम्परा से प्राप्त गोपाल इृष्ण वो प्रधान इप्ट मानवर अपने भरक्तिमाग 
का पचार किया ।॥ उनके हृदय में गीता ये हप्ण वा प्राधाय था। उनको ही परात्पर परब्रह्म समभते थे। 
उनवे' हृदय मे महाभारत के हृष्ण और गोपालदृष्ण के बीच कोई अ-तर नही था। प्रथम अधिकारी जीव को 


निष्काम साधनभक्ति करना होता था । बाद मे योग्यता प्राप्त करके निष्वाम निसाघन प्रेमलछक्षणा को 
अधिकारी होता था। ७ 
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श्रीअरविंद दर्शन 


डा० इन्द्र सेन 


श्री अरविंद अत्यात रहस्यमय व्यत्तित्व हैं। उनके जीवन के मम के लिये हमे उनकी अत प्रेरणा 
वी खोजना पडता है। बाहर से वाय व्यवहार में हमे उनवे जीवन का सार नहीं मिलता । शिक्षा 
उनकी सारी विदेश में हुई और भारत में छोटने पर उनवी जिज्ञासा सस्कृत भांपा का अध्ययन, सस्कृत 
साहित्य वा अवगाहन, भारतीय जीवन वा मम आदि उपलब्ध करने वी हुई। यही उनके अदर उत्तरोतर 
घिक्सित होते गये, और उनवे जीवन वी म्रम्भीर अत प्रेरणा बने । 


भारत में लौटने पर उनकी प्रथम प्रेरणा, व्यक्त रूप में, राजनीति हुईै। देश पृणतया एक्ाप्म 
होना चाहिये, यहू उनरी आदर वी उत्कट प्रेरणा थी। और इसीके लिये वह कम रूप मे प्रवृत्त थे । 
वतमान शताब्दी बे आरम्भ में वे पूणतमा राजनीति के आदोलन में आ गये । १९०९-१० में एवं वप 
अलीपुर बम वेस में वे जेल मे रहे! जेछ का समय उनके जीवन को आततिम विशा देनेवाला बना। वे 
राजनीति से आध्यात्मिक भाव और जिज्ञासा मे पूणतया प्रतिष्ठित हो गये । आध्याप्मिक सत्य ही फिर 
उनकी गवेपषणा वा एकमात्र विषय वन गया और वे पॉडिचेरी में आकर योग मे छीन हो गये । 


अध्यात्म अब उहें जीवन वा सार छगने लगा। और यही भारतीय जीवन का बल था। 
इसीमे मानव विकास निहित है । उनकी आस्था वा यही स्वरूप था। और यही उत्तरोत्तर विकसित तथा 
परिषुष्ट होती गई । वे, वतमान समय में, अपनी आस्था तथा ध्रवृत्ति में उपनिपदो के ऋषियों की याद 
दिलाते हैं। इड्ल॑ण्ड मे रहते हुए योरुप के बहिमु खी वातावरण में पले पुसे, पश्चिमी सभ्यता और 
सस्वृत्ति में समे हुए, वे गम्भीर भाव मे जतमु खी रूप म, आत्म-जगत्‌ वी विभूतिया में सऊग्न थे। उपनिषदो 
के ऋषियो की भी आस्था-प्रवृत्ति ठीएह यही थी । अतर यह था कि श्री अरविंद फिर भी देश की स्वतत्रता 
चाहते थे, परतु अब आध्यात्मिक साधनो से। और मानव, विकास अध पशु भाव से देव भाव को 
प्राप्त हो, भ्थवा उस दिश्या में अग्रसर हो। ये दो अग उनकी आध्यात्मिक दृष्टि मे नये थे ! परणतु 
माध्यात्मिक स्तर ही प्रधान तथा आधारभूत है, यह उपनिषद के ऋषियों और उनमे समानता थी। 
अपने अतजगत की खोज में वे इतने तल्लीन थे कि बाह्य सम्पक अत्यात सीमित थे। रहते तो वे 
शहर में, एक साधारण मकान के एक साधारण कमरे मे, साधारण मनुष्य की तरह, परातु मानो वे 
उपनिषदो वे ऋषियो वी तरह वन मे ही रह रहे हो। उनके देश भौर जगत के समाचारा से सतत 
सम्बघ थे, और आश्रम के साधको के प्रश्नों मे भी पूरी सलग्नता रखते थे । 


मानव, समाज तथा मानवता में आध्यात्मिक भाव जाग्रत हो, यह इनके जीवन वा उदृश्य था। 
ठीक इस उद्देश्य से प्रेरित श्री माता जी १९१० में अद्भुत प्रेरणा के अधीन पेरिस से आकर इनसे मिली 
ओर अनुभव क्या कि श्री अरविद के साथ मिलकर यह आकश्यात्मिक जागूति का काथ करना है ॥ तब 


प्रता प्रदोष/२०५ 


उाहोने निशाय हिया हि यही भारत मे यह गम परता होगा । पिर १९२० मे हो बार आर वे यहाँ 
स्थिर भाव मे रह गई और १९२६ मे आश्रम या संयारा निम्रभि रूप से शुरू हो गया । 


दशन, योग और काव्य 


१९१० में श्री मात्रा जी मी ही प्रेरणा से 'आय' मासित पिया शुरू हुई। इसी मे धाराबाहि 
रूप में श्रीभरविद या ग्र थे “दिव्य जीयय' प्रयातित हुआ । इसमे उतना दर्शी बिशद रप मे प्रस्तुत है । 
ग्रथ १००० पृष्ठ से उपर है । 

इसीये साथ-साथ “आय” में श्रीअरबिद या योग प्रशातित है। यह उनके योगमार्ग मा 
प्रतिपादन बरता है। इसवा गाम है योग समावय | इगम उहीते अना विध सापन शैलिया गो 
समावत वर वतमान रामय वे! लिये एप सर्मावत शैली था निर्माण शिया है। इन दो प्रधान ग्रया दे 
साथ साथ और भी यई ग्राथा गयी रचना हुई, 'मानव समाज था वियारा, "मानव एमता या आदर्ध+ 
भावी कविता! आदि। उनवा महावाब्य सावित्री यामन प्रय, जिसया संदेश भी अमर जीवन है, 
बहुत पीछे सम्पूर्ण हुआ । 

श्री अरविंद ये दर्शन वा सार “दिव्य जीयन"” है। दिव्य जीवन या उद्देश्य जो विभमर 
जीवन वी प्राप्ति है, योग मार्ग या ध्येय है। यही ध्येय बाव्य रूप म 'साविभी' में दिया है। इस ग्रप वा 
थोडा परिचय अभीष्ट है । 

इस ग्रय के प्रधान दो सड़ हैं। पहले राड या प्रधान विषय है. 'सबगत सद्वस्तु और विश्व 
इसके अधीन २८ अध्यायो में व्यापय' सत्ता तथा विश्व थे विभिन प्रश्नों या विवरण है । प्रथम अध्याय वा 
विपय है 'मानव जिनासा' जिसवा प्रधान विचार है. “ईश्वर, ज्योति, स्वातत्य, अमरत्य-न्ञान का यह 
आदि सून ही उसवा आस तम सूत्र अभिलक्षित होता है ।” इन २८ अध्यायो में ये विषय आये हैं चेतन 
और अचेतन, सावभौम सत्ता, मानव और विश्व, अह और इसवे द्वद्व, सब्चिदानाद वा स्वरूप, अतिमत, 
मन, जीवन और जड तत्त्व, इनम उतार और चढाव, अविद्या या स्वरूप, माया आदि। इस खड़े मे 
श्रीअरविद वी पूरी दार्शनिक दृष्टि आ गई है । दूसरे सड इसीबे' बुछ अशा वा विस्तार है ! दूसरे सड 
का प्रधान विपय है "विद्या एवं अविद्या आध्यात्मिवः श्रम विकास ।” इसमे ज्ञान भर अन्ञान के विभिन्न 
प्रश्नो का विशद निरूपण है। और अत मे छगभग ५०० प्रृष्ठा मे वेयक्तित और सामूहिक मानव विकास 
का विस्तृत निरूपण है। मानव विकास की आ तम सीढी है दिव्य जीवन । अर्थात मानव-जीवन दिव्य 
भाव से तभी प्रेरित होने छमेगा। कि'तु बतमान समय में मानव जीवन को स्वाथमय अह चेतना 
प्रचाल्ति कर रही है। यह परिवतन तभी सम्भव हो सकेगा जबकि विश्व सत्ता में चेतन भाव को 
विकास अचेतन भाव पर विजय प्राप्त कर छेगा। परतु यह क्से हो पाएगा। प्रथ मे आ्तिम पृष्ठो में 

ये वावय हैं. “आवश्यक यह है कि मानव जाति मे इस परिवतन के आदर्श की ओर दष्टि मुडे, उसका 
अनुभव थोडे से या बहुत सारे लोगो को हो, उसकी अनुल्छष्य आवश्यकता अनुभूत हो, उसकी सम्भावना 
का बोध हो, उसे अपने आदर सम्भव करने और मार्म पाने वी इच्छा हो। वह प्रवृत्ति अनुपस्थित नही 
है और मानव जगत वी नियति म॑ सक्टावस्था के तनाव की वृद्धि के साथ साथ यह प्रवृत्ति भी अवश्य 
बढेगी, किसी निष्कृति या समाधान की आवश्यक्ता, यह भावना कि आध्यात्मिक समाधान के अतिरिक्त 


अय समाधान नहीं है सकटापन परिस्थिति वी गुरता के सामने वद्धित और अधिक अनिवाय हुए बिना 
न रहेगी ॥! 


२० ६|प्रज्ञा प्रदोष 


(दिव्य जीवन! चेतन-अचेतन वे सघप से शुरू होता है। उत्तरोत्तर, चेतन भाव के विकास को 
स्पष्ट करता है और अत मे चेतन भाव वी विजय की आश्या पर निभर करता है। 

ठीक यही क्रम उनके योग-मार्ग का है। व्यक्ति साधन द्वारा अपने अन्दर चेतनाश को वि+सित 
करे। यह क्रम समाज में विस्तारित हो और समाज समणष्टि भाव मे विकास छाम करे। उनके 'योग 
समावर्या के ये वावय पथ-प्रदर्शक हैं “इस शब्द से हमारा मतलब सत्ता मे प्रसुप्त क्षमताओं वी अभिव्यक्ति 
के द्वारा भात्म-परिषूर्णता के लिये किया गया विधिवद्ध प्रयत्न और मानव व्यक्ति का उस विश्वव्यापी 
ओर परात्पर सत्ता के साथ भिलन हैं, जिसे हम मनुष्य और विश्व मे अशत अभिव्यक्त होता हुआ 
देखते है।' उनके काव्य ग्रथ का भी यही लक्ष्य है। “सावित्री” जब सत्यवान को पुन जीवित करती है, 
तो बहती हैं-- 

ग्‌छ हब घाशाड इ0पा [095 पा खत 000 76 छठ 9० 
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“हुम मानव आत्मा कौ सत्य के तथा 
प्रभु के प्रति जगवाने को आये हैं , 
और मत्य जीवन की रथ विरगी 
एक योजना को अमर योजना ने 
अनुरूप बना देने को आये हैं, 
और उसे 'प्रभु प्रतिमा के समीप तक 
गढ औ' रच देने के हित आये हैं” ( विद्यावती 'कोक्लि' ) 
इस प्रवार 'दिव्य जीवन” 'योग समवय तथा 'साथित्री” महाकाव्य एक ही लक्ष्य पर वेद्िद्रित हैं । 
जगत्‌ चेतता का क्रमिक विकास है। ई ठ, पत्थर, वनस्पति, पशु और मानव, इस विकास के 
क्रम हैं, जो प्रत्यक्ष पहचाने जाते हैं। परतु मानव तो अपूण ही है तथा विकसतशील है। क्या मानव 
से उच्चत्तर प्राणी इस विवासकऋरम का ध्येय नही दीखता। इस विकाप्तक्रम मे भीचे तो जडतत्व है और 
ऊपर सवचेतन भगवान होगे । सबचेतन की सत्ता भी स्पष्ट इ गित करती है, सारा सृष्टि क्रम भी उधर 
ही प्रवृत है। वतमान मानव अहरूप है तथा दवद्वम्रस्त है परतु उसमे एक्त्व भाव की जिज्ञासा मौजद 
है और इसके लिये वह यत्नशील है। मन से अतिमन का विकास भी दीखता है। ऐसा हमारा जगत 
और जीवन गतिशील है और अनेकबिघ उतार-चढावो द्वारा युगो में आगे ही वढ रहा होगा । इंसवा 
आकपण सवचेतनसत्ता है। परतु भानव अब सजग व्यक्ति है जो चेतनतापुवव सारे क्र को समझ कर 
इसे योगदान दे सकता है तथा विकास क्रम को द्र[ततर गति दे सकता है। साथ ही अहभाव में मधिव 
पड कर गति को मद भी कर सकता है। यह समग्र सत्ता की समग्र दृष्टि ही श्रीअरविद का दर्शन है । 


दशन फी आधारगत चरिताथताएँ 

इसका विद्वद विस्तार उठवा दशन शास्त्र है । परतु इसके मूल आधार मे उनकी आध्यात्मिक 
चरिताथताएं हैं, जिससे श्रीभर्रविद को जगव और जीवन के बारे में यह दृष्टि प्राप्त हुई इस विपय के' 
उनके अपने शब्द ये हैँ । श्रीअरविंद ने कुछ भ्रातियों कंय निराकरण करते हुए छिखा था । 


प्रशा प्रदीप/२०७ 
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“जो ऐसी दतक्थाएं फैछाते है वे इस बात से अनभित्र जान पडते हैं वि उस समय श्रीअर्रविंद 
आध्यात्मिक नौसिसुए नही थे, न ही उह किसी व्यक्ति से विसी प्रवार वी दीक्षा की या आध्यात्मिव 
मागदशन वी आवश्यकता थी। जिन चार महान्‌ अनुभूतियों पर उनका योग एवं आध्यात्मिक देश 
प्रतिष्ठित हैं उनमे से दो श्रीजरविंद पहले से ही पूणरूपेण प्राप्त कर चुके थे! पहली उहें तब शाप 
हुई थी जब वे जनवरी १९०६८ में वडौदा में महाराष्ट्रीय योगी विष्णु भास्तर लेले के साथ ध्यान कर रहे 
थे। यह देशकाछातीत शांत ब्रह्म की अनुभूति थी जो समग्र चेतन वो प्रूण और स्थायी रूप से निश्चल 
करने के अनतर उपछब्ध हुई थी। आरम्भ में इसके साथ-साथ उहे इस बात वा भी एक प्रवल भागे 
एवं अनुभव हुआ कि यह जगत पूणतया भिथ्या है, यद्यपि दूसरी अनुभूति वे थाद वह भान लुप्त ही गया। 
वह दूसरी अनुभूति विश्व चेतना की थी। उहे अनुभव हुआ कि सभी प्राणी और जो कुछ भी यहाँ है 
वह सब भगवान ही हैं। यह घटना अछीपुर जेल वी है और इसवी चर्चा उहोते अपने उत्तरपाड़ा के 
भाषण मे वी थी। शेष दो अनुभूतिया ये हैं कि एक परम सहस्तु है जिसके निष्क्रिय और सक्रिय ब्रह्म दो 
पक्ष हैं, और दूसरे, चेतना वे एक से एक ऊंचे स्तर हैं जो अतिमानस की ओर ले जाते हैं । अलीपुर 
जेल भे ध्यान करते हुए वे इन दोनो अनुभवों को ओर वढ चले थे ।” शा 
इन चार-घरिताथताओ अथवा आधारभूत आध्याप्मिक अनुभूतियों को एक बार फिर वह दे 
प्रथम है निष्क्रिय एवं निगुण ब्रह्म की, दूसरी है वंदिक चेतना ब्राह्मी चेतना के रूप॑ में, तीसरी है ब्राह्मी 
चेतना बे दो रूपो वो, सक्रिय और निष्क्रिय, चौथी मन के ऊपर के अतिमन तक चेतना के स्तरों की | 
इन चार चरिताथताओ पर उनका दशन तथा योग आधारित हैं । 
भारत वी परम्परा मे ऐसी चरिताथताए अथवा आधारभूत अउुभूतियाँ व्यक्ति वी दाइनि दृष्दि 
को निर्धारित वरती हैं। शकराचाय ने अद्वैत वेदातत के आधार मे प्रतिष्ठित है उनकी चरितायता 
“ब्रह्म सत्य जगत मिध्या/', ब्रह्म सत्य है जगत मिथ्या है। ब्रह्म निष्क्रिय और निगुण है। इससे भिन्न 
श्रीभरविंद वी तीसरी चरिताथता ब्रह्म को सक्रिय तथा निष्क्रिय दोनों रूपो मे पाती है। जगत उनके 
ल्यि फिर वहा वा त्रिया रूप बन जाता है। यह भगवान वी लीछा है, अभिव्यक्ति है, मिथ्या तहीं । 
फिर मन से अतिमन का विवास कम जगत्‌ और ब्रह्म मे सम्बघ जोड देता है जिसदे अभाव में जगत का 
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समाधान कठिन पड जाता है। मत विभक्त चेतना है, ब्रह्म एकत्वसय है, इनमे मेल कैसे बने ? जगत्‌ 
फिर सहज ही अनिवचनीय हो जाता है। पश्चिम की दाशनिक परम्परा भिन्न है। वहाँ व्यक्ति सामाय 
अनुभव पर विचार करता है और प्रत्यक्ष से परोश के अनुमान लगाता है। फिस्टे एक बडा जमन 
दार्शनिक हुआ है। उसने कहा है कि मुझे किसी विचारक का चरित्र वता दो तो मैं उसके दर्शन का 
स्वरूप वतला दूगा। 


पृवं और पश्चिम की दार्शनिक परपराएं 


भारत की परम्परा से किसी दार्शनिक की आधारभूत आध्यात्मिक अनुभूति उसके दर्शन से 
निर्धारित होती है। श्रीअरविद और शकराचाय की मौछिक अनुभूति उनके दर्शन की दिशा दिखा देती 
है। उन अनुभूतियों का विस्तारपूर्ण निरुपण बेशक वुद्धि का काम है। परन्तु पश्चिम की परम्परा मे 
शुरू से अत तक बुद्धि सत्रिय होती है। उसमे आध्यात्मिक अनुभूति के लिये कोई स्थान नहीं। बेशक 
स्वभाव, प्रकृति, अभिरच तो भज्ञात रुप में प्रभावित करते ही हैं । 

दर्शनो का मूल्याव्न एक महत्वपूर्ण प्रश्न है। श्रीमभरविद और शकराचाय के दर्शनी में निर्णय 
करना, अथवा हेगल और शौपनहाउर मे अथवा प्रूव और पश्चिम के दर्शनो की तुलना कैसे वी जाय ? 
व्यक्तित्व की भावना एक निर्धारक है, समय की सस्कृति की अवस्था एक और निर्धारक है, फिर पृव॒ 
इतिहात एक और । पर इन सबमे व्यक्तित्व की भावना तथा प्रवृत्ति विशेष होती है । 


सानव का व्यक्तित्व 


मानव-व्यक्तित्व अत्यन्त समृद्ध वस्तु है। इसके भन, प्राण, शरीर सामान्य अग हैं। परणतु 
इनकी भी वृत्तियाँ अनेक” विध हैं और वे अपना-अपना संतोष माँगती हैं। सच्चे विकास के लिये मानव 
के स्वभाव का आदर वरना होता है और उसे निजी अनुभव द्वारा अग्रसर होने का अवसर देता होता है । 
तभी मानव नए जीवन-पक्षो को उपलब्ध करता तथा उनमे विकसित होता है। सन, श्राण, शरीर से 
गठित व्यक्तित्व भी अनेक हैं। और वस्तुत इनके साथ व्यक्तित्व में अनेक अगर प्रच्छन रूप में इ'हें 
प्रभावित करते हैं। ये प्रच्छन्न भाग ये हैं, अन्तरात्मा, उच्चस्तरीय चेतनाएँ, उच्चतर मन, अबुद्ध मन, 
अतदू प्टि, अधिमन, अतिमन तथा सब्चिदानरद | ये सब उच्चस्तरीय चेतनाएं हैं जो थोडा बहुत 
अपना प्रभाव डालती रहती हैं । 

इनके अतिरिक्त निम्नतर चेंतनाएँ अर्थात अव्चेतनाएँ, वैमक्तिक तथा सामूहिक, हम प्रभावित 
करती रहती हैं। इस प्रकार हमारा व्यक्तित्व बहुत ही सश्लिप्द तथा समृद्ध वस्तु है, णो भिन्न भिनर 
समयो पर भिन्न भिनर तत्त्वों के अतुमव उपलब्ध करता है। और धीरे धीरे व्यापक रूप मे संचेतन 
बनता जाता है । । 


सम्तग्न सत्ता का स्त्ररुप 

जँसे भानव समृद्ध वस्तु है और घीरे-धीरे समग्र चेतवा को उपलब्ध करता है, ऐसे ही समग्र सत्ता 
अथवा सत्य अत्यत समृद्ध तत्व है। और यह भी मनुष्य को धीरे धीरे मिन-भितर पक्षों में उपलब्ध होता 
है। अत सत्य और सत्ता अत मे एक ही हैं। परतु मनुष्यो को वे धीरे-धीरे, उनकी माँग के अनुसार, 
जो उनके विकास वी स्थिति पर निभर वबरती है, अछग-अछूग रूपों मे आप्त होते हैं और वही रूप उनके 
लिये उपयुक्त होते हैं । 
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दर्शन मेरे लिए उपयुक्त वह है जो मुझे प्रेरित परे और मेरे वियास ये अनुरूप हो 

इसलिए दर्शनों वी तुलना हम बारनी होगी-हमे देसना होगा कि व्यक्तिव थे विस भाग से 
काई दर्शन प्रेरित हुआ है तथा विस भाग यो वह प्रेरित बरता है। थोडी अथवा अधिव मा यता हम 
सभी दर्शनों को देनी होगी । 

हम विसी भी दर्शन को सत्य या असत्य नही यहेंगे। बल्वि यह वहेंगे वि. यह इस प्रति वे 
लिये उपयुक्त अथवा अनुपयुकत है । 


जगत कया है ? 


दर्शन का मुख्य प्रश्न सदा यह होता है वि यह जगत्‌ अथवा जीवन कया है ? श्रीअरविद वी 
कहना है कि जगत्‌ और जीवन विवासक्रम वा स्वरूप हैं। जगत में जडतत्व, वनस्पति, पशु और मनुष्य 
इन तीन स्तरों को प्रदर्शित करते हैं। मानव जीवन समपष्टि-माव भें भौतिक-प्राणिक जीवन तपा 
मानसिक जीवन और आध्यात्मिक जीवन श्रस्तुत करते हैं। व्यप्टि रूप मे भी मानव बाल अवस्था मं 
भौतिक-प्राणिक रूप है। फिर धीरे-धीरे मन का विकास होता है। प्रौढ व्यक्ति मे मन सशक्त रूस 
प्रकाश में जाता है। जो व्यक्ति आत्म-भाव की जिज्ञासा करते हैं और आत्म भाव को उपलब्ध करते हैं 
वे अदभुत शाति तथा आनद का उपभोग करते दीखते हैं । 

यह कम विकास विकास की उपलब्धि वा क्षेत्र है। विकास अपने आप में अद्भुत आन दे का 
विपय है। मानव के बच्चे को रोज रोज़ नई नई बात सीखना क्तिना अच्छा रूगता है। प्रौढ व्यक्ति 
को भी नई शक्ति उपाजित करना, अधिक धन कमाना क्तिना अच्छा लगता है | 

इस विकास क्रम मे जब कभी विशेष विघ्न भाता है तब वह दुस मानता है। परतु प्रयल 5 
लगे रहने पर जब वह उपयुक्त विकास लछाम करता हैं तो उसे विशेष आनद प्राप्त होता है । इसमें 
स देह नहीं कि विशेष कठिनाई मे वह हतोत्साह भी हो जाता है और जीवन उसे असह्य हो जाता है। 
परतु सामा-य रूप मे कठिनाई मानो उत्साह की प्रेरक होती है और विकास और कठिनाई पर विजम 
पाना आन द का विषय है । यदि यह न होता तो जीवन सदा आगे कैसे चलता रहता । 

मानव ससीमता से असीमता की ओर अग्रसर हो रहा है। यह निम्न प्राणियों से अधिक 
शवितशाली है, पर तु उसकी शक्ति सीमित है। वह अधिकाधिक शाक्तिमत्ता वी और अग्रप्तर हो रहां 
है। दुख, झोव, व्याधि, जरा, मृत्यु सब दाक्ति की ससीमता के परिणाम हैं। यह प्रत्यक्ष अनुभव 
सिद्ध है । 

परतु प्रश्न उठेगा कि सृष्टि वे रचने वाले ने ऐसी अपूर्ण अधूरी सृष्टि क्यो रची ? बच्चों के 
सामने हम जान-्यूक कर ऐसी पहेली-रूप स्थिति रखते हैं और वे इसकी माँग करते हैं और समाधाते 
खोजने मे आनद भानते हैं। इसमें संदेह नहीं कि बुछ बच्चे एक पहेली अत्यत सरल पाते हैं, ऊ5 
उसे प्रेरणादायक मानते हैं और बुछ मसम्मव भी अनुभव करते हैं। इस प्रकारसे यह हमारा जगत 
भगवान्‌ फा एवं प्रयोग है। इसके अतिरिक्त और जगत्‌ भी हैं। और श्रीअरविद का कथन है ति 
बात्मा स्वेच्छा से इस जगत्‌ बे' अनुभव के ल्यि इस जगत मे आई । उनके वचन हैं 
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पृथ्वी तो वीर-धीर आत्माओं वा ही इक अपना चुना हुआ प्रदेश है, 
प्रृध्यी तो वीर धीर आत्माजो का अपना चुना हुआ इक वुरुक्षेत्र है, 
ओर बर्मशाला है कि विश्वकर्मा, जहाँ स्ववर्मों वा स्वरूप गढता है | 
(विद्यावती 'कीकिक ) 
इस जगत और जीवन का यह प्रथम सत्य है जिसे अनुभव करने से हमारी धारणा अत्यात स्पष्ट 
हो जाती है। और हम यह चिता नहीं करते वि जगत्‌ कसा है और जीवन कैसा है, न ही इसमे दु सल 
मानेंगे! बल्कि यह प्रेरणा अनुभव करेंगे कि इस जगत्‌ में वछू उपा्जित करवें हम अमर तथा 
बलशाली वन जायेंगे । 
श्रीअरविद दर्शन है ही, अचेतन पर चेतन वी उत्तरोत्तर विजय का दिग्दर्शन। मन से अतिमन 
तक विवास उत्तरोत्तर अचेतनता पर विजय प्रस्तुत करता है। मन से उच्चतर मन, फिर प्रवुद्ध मन, 
फ़िर अंतदु प्टियुक्त मन, फिर अधिमन और अन्त में अतिमन, जिससे मानव पूर्ण चेतन भाव को 
उपलब्ध करेगा । 
सृष्टि के रचयिता ने यह जयत्‌ अचेतन से चेतन के विकास के प्रयोग के रूप मे रचा । इसका 
उहं श्य है एक असीम विवास-क्रम का अनुभव प्रस्तुत करना । भ्रह्म जो कि पृण चेंतत है सकोच वी विया 
से अपने आदर जड तत्व को पेदा वबरता है । वह जड तत्व में अ्रच्छन्न भाव मे मौजूद है। फिर उसमे 
से धीरे धीरे वह प्रवाश में आता है। यही विकास है। इससे आत्माओ को अज्ञान वा अनुभव प्राप्त 
होता है और इस अनुभव से युक्‍त होकर अत में वह फिर ब्रह्म-भाव को प्राप्त होती है। इसे श्रीअर्राविद 
पूृ६४६४ एी [870 था८८  अविद्या वा आस्वाद वहते हैं। हम लोग मृत्युलोब म॑ अज्ञान का अनुभव 
प्राप्त करने के लिये स्वेच्छा से भाये हुए हैं। अपने इस संवल्प को हमे प्रसप्नतापुवक पूरा करना चाहिये । 


अविद्या का स्वभाव 

इस प्रकार से अविद्या भगवान वी दया का रूप है। इससे हम शक्तिमत्ता वो प्राप्त करते हैं। 
दु ख, व्याधि, जरा, मृत्यु अत में अमरत्व और दाजितमता दे! साधन हैं और ये परिणाम हमारी चेतना के 
ससीम भाव के हैं । 

यह जीवन-दुष्टि अपने अनुभव में परख कर देखनी चाहिये और यदि यह सत्य प्रतीत हो तो इसे 
फिर भनन-निदिध्यासन द्वारा चरिताथ करना चाहिये और उस अवस्था मे निवास वरते हुए उत्साहपूवक 
जीवन॑-यापन धरना चाहिये । 

बतमान यौरुप में आज एक सिद्धात चल रहा है जो जीवन में चिता को आततिम मान रहा है । 
परतु चिता तो बह की वस्तु है, आत्मा तो सहज आनद में रहती है । 

भारत मे आत्मा और आत्मा का आनाद ऐसे दुल़भ नहीं। चिता को भीतम मानना यहाँ 
कठिन है ! 

दर्शन, धम बौर सस्हृति का केंद्रीय तथ्य है। उपरोक्त दर्शन अपने अनुरूप धम और सस्क्ृति 
का सृजन करेगा। उपनिषदो ने दार्शनिक भाव को प्रस्तुत क्या । जो युगो के लिये प्रेरणा बनी, धम 
ओर सस्क्ृति दोनों के लिये | 

उपनिपदो का समय दाद्यनिक भाव में अत्यस्त सृजनशील रहा है। उस दशन ने फिर घम 
ओर ससस्‍्कृति को अनेकविध प्रेरणाए' दी हैं जिससे भारतीय जीवन में नई नई समृद्धता उत्पन्न हुई । 


प्रज्ञा श्रदोष/२११ 


परतु साथ ही अनेव नई जडताएं' भी बनती रही जो जीवा थे! विवसनशील भाव मो कम बरती 
गई हैं । 

देश वी स्वतश्रता के बाद हमे जीवन में धम और ससट्रति थे नव-मृजन वा अवसर मिला है। 
वाह्म प्रभावा के वारण अनेव अच्छे-बुरे परिवतन आ रहे हैं। पर'तु विवेरपूण परिवतन छाना और बात है। 

आश्रम भारत वे' इतिहास मे सास्शतिक प्रयोगशाला रह हैं। यहाँ नए मानदड प्रयोग मे लायै 
जाते थे और फिर समाज मे वे विस्तारित हो जाते रहे हैं, श्रीभरविद वी एकमात्र प्रेरणा थी जीवन की 
नव निर्माण । श्रीअरविंद आश्रम वी वल्पना ही यह थी वि यहाँ देश वी अथवा ससार वी सर्द तियां 
का प्रयोग किया जाय और वे मानव-समाज का पय-प्रदशन बरें। इस दिशा में पाडिचेरी आश्रम से 
अनेक सस्वार विस्तारित होते रहे हैं । 

उपरीक्त श्रीअरविद-दशन भारत वा पथ प्रदशन वरता है. इससे देश के धम तथा सरदृति में 
अनेव सशोधन करने वी आवश्यक्ता है। सार रूप में यह दशन है, इसके अनुसार कम, धिद्धात, 
पुनज मं, जात पात मे कुछ परिवतन करने होंगे। ये परिवतन सजगतापुवक तथा ज्ञानपुवत करने से 
हम सबल रूप में सृजनशील भाव में आ जायेंगे । 

समय समय पर मानव को नया दशन चाहिये तथा नया योग भी । जीवन वी घारां को सतत 
रूप में स्थिति के अनुसार दशन तथा योग अपनाने ही चाहिये । 


श्री अरबिद का सदेश 


अत में हम श्रीअरधिद-दशन को उनके संदेश के रूप में यो कह सकते हैं -- 
श्रीअरविद का निज स्वरूप परम देशभक्त, महायोगी, महादाशनिक, महाकंबि तथा अदभुत 
युग-प्रवतक का स्वरूप है। दे देश को सचेत, सजीव माता के रूप में अनुभव करते थे और उसके दू ख, 
शोक और हास को अपना दुख, झोक और हास समभते थे। देश की स्वाधीनता उनके प्रुरुषाय का 
प्रथम लक्ष्य था, देश और देशवासियो के सुख वे' लिये तथा मानव मात्र के आध्यात्मिक पथ प्रदेशन ओर 
सच्चे हित के लिये। देश कौ स्वाधीनता उनके चिःतन वा विपय तब भी बराबर बनी रही जबकि वे 
वैसे योग, शक्ति और ब्रह्मतेज वे रहस्पो वो उपलब्ध करने मे छगे हुए थे। दाझ्ननिक के रूप मे उन्होंने 
भारत की वतमान तथा भविष्य के लिये ऐसी सब्चक्त विद्याल तथा उदात्त जीवन दृष्टि दी है जो हमारी 
परम्परागत दुविधाओ को दूर करती है तथा हमारी सस्ट्रति के घाश्वत सत्य को शुद्ध तथा सेल रूप 
प्रस्तुत करती है। इस जीवन-दृष्टि को अधिगत बरने से हम जीवन के सधय और सतत विकास वे 
ल्यि अद्भुत वछ अगुभव करने लगते हैं। कवि के रूप मे उहोंने इस जीवन दृष्टि को ऐसे ग्रेरणाअर 
भाव भावनाआ तथा शब्दों मे रखा है कि उह पढ कर मनुष्य का हृदय जीवन के सच्चे आदशों के लिये 
उत्कठित हो उठता है। युग प्रवतक के रूप में श्रीअरविद का स्वरूप मानवमात्र के कल्याण के अत्ीम 
हित चितक का है । वे मानो भानव मात्र बे” अज्ञान और' दुस शोक से उदिरन हैं और इसवा उपाय 
ही उनके अथव' पुरुषपाथ प्रा विपय है | 
श्रोजरविद वा सदेश तथा आवाहन, हमारे प्रति वडा गम्भीर, प्रेमपूण आग्रह युक्त तथा बार 
यार अनेव' रूपों में दशन, योग तथा वाव्य की भाषा में कह्य हुआ, सार रूप में यो है 
ओ भारतीय ! तेरे देश की सरक्षिका, सचालिवा, पथ-प्रदर्शिया एक दिव्य सत्ता, मारतमाती है । 
तू उसे सदा स्मरण रस, उसकी प्रेरणा को प्राप्त कर औौर देश वी सेवा कर। वह सत्ता अत्य त शर्तिशादी 
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सत्ता है, समूचे देश को दिशा देना, उसनी रक्षा वरना, विशाल परिवतन छाता उसी वा काम है। हमें 
इसवा भान सतत रहना चाहिये तथा इसकी भरे रणा को अगीकार करने के लिये सतत उद्यत रहना चाहिए 
और यदि हमारा यह मनोभाव सुदर, सुदढ होगा तो हमे देश वी परम हितवारिणी प्रेरणाओं को प्राप्त 
वबरने में अधिवाधिव' सरलता उपलब्ध होगी । 

ओ भारतीय | तू देश को सुदढ और शक्तिशाली बना। देश में सद्भाव और सत्य चान का 
विवास कर और फिर जगत के प्रति जो तेरा क्तव्य है उसे आनंद से निभा । 

परन्तु श्रीमरविद की देशभक्ति उनके मानव-बल्याण का अग थी और उनका वास्तविक सदेख बडा 

विशाल है। यह मानव प्रवृति वतमान जायतिक सकठ तथा जगत के' विधि-विधांन और इसकी भवितव्यता 
से सम्बंध रसती है । इस विषय में वे ममस्पर्शी शब्दों में बार धार वहते हैं । 

ओ मानव ! यह को और दु स का जीवन तैरे छिये भगवान का अन्तिम विधान नहीं। तुमे 
उहोंने तेरे गम्भीर अतस्तल में स्थित एप प्रवाध-स्वरूप आत्मा भी दी है। बह सहज प्रसन्न रहती है 
तथा अमर है। तू वास्तव में है ही वही । उसे तू घट में सोज, और प्राप्त कर, और घोक, दुख और अज्ञान 
से पार हो जा | 

यह पीज और उपलब्धि भारतीय जीवन की पुरानी जिज्ञासा है। परतु वतमान जगत-व्यापी 
सक्ट इसके लिये विशेष आग्रह बर रहा है। यह सकट वास्तव में है ही म्रम्भीर सास्क्ृतिकः सकट । 
सामाय जीवन के आधार पर, पुरानी संव परम्पराएं खण्डित हो रही है और नये आधार अभी प्रकाश में 
आये नहीं । जीवन में विचित्र असनुलन आ रहा है, और यह स्थिति है ही वस्तुत युग-परिवतन की । एक 
युग समाप्त सा होता दिखाई देता है और नया युग अभी अऊुर रूप में है। साधारण दुष्टि यह सब पहिचान 
ही नही पाती, पर तु योग दृष्टि के लिये यह स्पष्ट है ! 

श्री अरवि"द का सवेदनापूण आवाहन है 

ओ मानव ! तू इस सक्‍ट के सच्चे रुप को पहचान, बाह्य मानदण्डो वी जगह अब आत्मिक 
मानदण्डो वी भूमिका बन रही है। तू यत्नपूथक अपने आदर अपनी सच्ची आत्मा को खोज और प्राप्त कर 
और फिर तेरे लिये वतमान युग परिवर्तन शीशे जैसा साफ हो जायेगा । तू अदभुत सफलता अनुभव करेगा 
ओर दूसरों के लिये प्र रक दृष्टार्त बन जायगा । 

वतमाव समय का मानो देश्व पुरषाथ ही मानसिक जगत से बड़ें एक अतिमानसिक अथवा 
आध्यात्मिक जगत्त वी सृष्टि है और इससे एक नये सतयुग का सूत्रपात होगा । इसके लिये पुृण योगदप्टि 
का कहना है कि भगवान के आदेश के अधीन एक महान अवतरण भी साधित हुआ है । 

श्री अरविंद आंग्रहपूवक वहते हैं--भों मानव ! यह भत्यात ग्रुहय आध्यात्मिक तथ्य है, तू इससे 
लाभ उठा, इसके प्रति सहयोग वी भावना बना । वतमान कंठिनाइसों से भयभीत न हो, भाद्यावान रह 
और अवश्य ही तू जीवन में अद्भुत आश्वासन, प्रकाश और जान-द अनुभव करेगा, और जंसे ज॑से यह 
अनुभूति अधिकाधिक व्यक्तियों को प्राप्त होगी, वैसे वसे मानव समाज के स।माय जीवन में भी आश्चयजनक 
परिवतन जाने लगेगा । 


| 
थी अरविन्द के पारिभापिक शब्द 


भौतिक दार्शनिक के कुछ एक नये निजी शब्द होते हैं। उतके मौलिक विचारोी को वही अभिव्यक्त 
करते हैं। ४हे थोडा ध्यातपुवक समझ बृक लेने से उनके दर्शन को समझने मे बडी सहामता मिल जातो 
है। ऐसे ही कुछ शब्द, थोडी व्याख्या सहित, नीचे दिये हैं । 
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(१) दर्शन तथा इसका पर्याय 'फिछासॉफो' श्रीअरबिर्द के छिये सत्य थी जिज्ञासा, संत्य वी 
साक्षात अनुभूति तथा उपलब्धि का मन-चुद्धि आत्मा द्वारा प्रयत्त है । यह पेवछ अह॒वादी बुद्धि वी ही चैष्धा 
नही है, न ही इसका उद्देश्य केवल एक सुसयठित विचारात्मक रचना है। समग्र मानव, समग्र स-तोष और 
तुष्टि के लिये समग्र सत्ता की जित्रासा बरता है। यह दार्शनिव प्रवृत्ति है । 

(२) विकास-जगत का सामाय अनुभव भी हमे सत्ता वे तोत स्तरों या परिचय देता है! 
ये हैं जडतत्व, प्राणतत्व और मानस तत्व और इनमे चेतना का जन्म तथा वृद्धि हम देखते हैं। या फ़िर 
चेतना की वृद्धि ही इस सारे क्रम का उद्दे श्य नही ? कया यह जगत अचेतन से पृण घेतनमाव वे! विकास की 
ही प्रयोग नही है? श्री भर्रावद बहते हैं यही इसका स्वरूप है और वे यह भी वहते हैं कि मह तथ्य योग के 
लिये एक साक्षात अनुभूति है। मानसिएः चेतना अत्य/त अपूण है, दृद्दमय हैं, अज्ञान, दु खताप, असमथता 
से युक्त है। विकास-त्रम भी यहाँ समाप्त नही हो गया प्रतीत होता है। अत उच्चतर चैतनाएं, जिह योग 
द्वारा साक्षात्‌ जाना जा सकता है, एक के बाद एव अमी और आयेंगी । वे हैं उच्चतर मन, प्रदीप्त मर्न 
स्फुरणात्मक मत, अधिमन और अतिमन । अतिमन से पूण चेतन बे भाव तथा एकीकरण उपलब्ध होता है 
उस चेतना के हमारे सामा“य मन-प्राण शरीर में अवतरण होने से ये रूपा'तरित अर्थात अतिमत के एकीडत 
तथा चेतन स्वभाव वाले हो जायेगे । “ 

यह विकास श्री अरविद-दर्शन का केद्रीय भाग है, उसी से उनके सत्ता के स्तर तथा रूपातर के 
यौगिक वर्म स्पष्ट होते हैं। निवतन ([7४0णा०) विकास अथवा विवतन (९ए०णाणा) की पूवगामी 
पक्ष है। उच्चतर चेतना अचेतन तत्त्व मे पहले प्रच्छन भाव को प्राप्त होती है और फिर उत्तरोत्तर विवतन 
अथवा विकास क्रम से प्रकाश में आती है। यदि यह चेतना पहले निहित रूप में विद्यमान व हो तो गई 
प्रकाश मे बसे आये । हम 

(३) दिव्य जीवन--अतिमानसिक जीवन ही दिव्य जीवन है। उसमे भज्ञान नही, दुखताप नहीं 
असमथता नही, वह अत्यत सबल देव जीवन है । यही विकास क्रम में निहित है, यह इस जग्रत का गुप्त 
भाव है, यही हमारे सामाय जीवन का उद्देश्य है। और यह उद्दे श्य केवल बेयक्तिक नही, बल्कि जातिगत 
है। जैसे आज मानव मात्र को भन प्राप्त है वेसे ही विकास ऋ्रम की अनिवाय प्रगति से मानव मात्र को 
अतिमन भी प्राप्त होगा, दिव्य जीवन उपलब्ध होगा । 

(४) व्यक्ति और समष्टि--श्री अरविद दर्शन में व्यक्ति और समष्टि घनिष्ठ रूप मे सम्बद्ध हैं । 
व्यक्ति समप्टि का ही अग है तथा उसवी अभिव्यक्ति है और समष्टि व्यक्ति का ही व्यापर्क भाव हैं। 
सम॒प्टि वे” विकास स्तर पर व्यवित आधारित है और व्यक्ति वे उच्चतर विकास साधित बरने पर समध्टि 
का स्तर ऊपर उठता है। फिर व्यक्ति अधिकाधिक ऊपर तभी उठेगा जबकि समष्टि वा स्तर ऊपई उठ 

जायेगा । वैयवितिक मुक्ति और रूपातर यहाँ समष्टिगत मुक्ति और रूपातर का साधन है तथा उनकी 
अपेक्षा रखता है ॥ 

(५) सर्वा गीण भाव---श्री अरविंद दर्शन का सर्वाज्जीण भाव, समग्र भाव उनके अतिमन से सम्बद्ध 
है । मन अत्य]त एकागी तथा आशिक है इसलिये इस क्षेत्र मं इतना विभेद है। ऊपर के स्तरों में एकत्त 
भाव बढता जाता है परन्तु अधिमन में भी अमी एक मात्रा वी आशिक्ता रह जाती है। (ण समग्र भाव 
अतिभन में ही सिद्ध होता है । 

जब बतिमन जीवन का घ्येय बनता है तब समग्रता वा भाव एवं सत्रिय आदर्श वन जाता है 

और इसवा प्रभाव मानव सस्कृति पर व्यापक रूप से पडता है। सर्वाज्धीण ब्रह्म, सर्वाज्ञीण सत्य, सर्वोज्ञीण 
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सस्कृति के अदभूत विचार उपलब्ध होते है । दर्शनो तथा धर्मों मे बाहय जगत तथा भगवान के मित्र भितर 
विचार मिलते है, सगूण, नियु ण आदि | अतिमन जो स्वय समग्र रूप है ब्रह्म और भगवात्र को समग्र भाव 
में उपलब्ध करता है और उसमे सगुणता, निगू णता आदि सब समाविष्ट होते हैं। कैसा अदभुत समावय है 
यह अनेक दर्शनो तथा धर्मों का। विभिन दर्शन तथा घम सब किसी न किसी सत्य को प्रस्तुत करते हैं । 
परतु उनकी यथाथ्थंता समग्र भाव मे पता लगती हूँ । 

समग्र सत्य भी इसी प्रकार अनेकविध सत्या--प्रकृति के वेज्ञानिक सत्यो, मानसिक-बौद्धिक, 
दार्शनिक, सामाजिक, राजनीतिक आदि सत्यो को--अद्भुत रूप से समम्वित करने वा मांग दिखाता है। 
भाण प्रकृति के सत्यो को हम आ तम मान बैठे हैं और जीवन म॑ विषम सकट आ गया है । इन्हे हम समग्र 
सत्य में लेना होगा, तब यह जीवन में असतुलन पंदा नही करंगे । 

इसी प्रकार समग्र सस्कृति विभिन्न सस्ट्ृतियों की अपनी अपनी विश्वेपता तथा सफलता को समग्र 
भाव में दिखा देती है भौर इससे आनन्ददायक विशाल समवय सम्भव हो णाता है । 

(६) विकाम्तात्मक सकट--मानव इतिहास का वतमान समय ज्वकि अपूव प्रकार का ध्यापक 
सकट अनुभव हो रहा है श्री मरविद विकास कम का सक्रमण समय बतलाते हैं। यह वसा ही है जैसा कि 
पहले कभी अज्ञात समय मे प्राणभय जगत में मन का उदय हुआ था। अब मन-चबुद्धि अपर्याप्त पड रहे हैं, 
उनके समाधान सनन्‍्तोष नहीं दे रहे तथा किसी बृहत्तर सम-वयकारी शक्ति की आवश्यकता महसूस हो रही 
हैं। यह समय, वास्तव में, अब मन को अतित्रात कर अतिमन की ओर आगे बढने का हैं । यही मुल में 
सक्‍ट का स्वरूप है और हमरे वतमान समय के आधथिव',, राजनीतिक, सामाजिक आदि विभिन्न कष्ट इसके 
परिणाम मात्र है | 

इस समय की भाग है इसके वास्तविक स्वरूप को समझना तथा उदीयमान अतिमन के लिये 
अपने आपका तैयार करना । 


पृर्णयोग 
योग दर्शन का सहगामी अग है। दर्शन जिस सत्य का प्रतिपादन करता है योग उसे ही चरिताथ 
करने का माग दिखाता है। अत योग के प्रधान विचार तो दर्शन के ही होते हैं, प्रक्रिया सम्बधी नए 
विचारो के शब्द जरूर नए होते हैं। परतु श्री भरविद के दर्शन में वस्तुत यह भी अधिकाश मे आ गये 
हैं । कुछ एक विचार और दब्द यहा दे रहे हैं 
(१) प्रकृति का अचेतन योग--अचेतन से पूण चेतन का विकास ही जगत्‌ का मम है। अब तक 
के विकास से जो सिद्ध हुआ है वह है जड तत्व वे” नदी, पवत आदि तथा प्राण तत्व के बमस्पति तथा प्राणी 
मात्र और मनस्‌ तत्व का मानव । यह विकास मनस्‌ तत्त्व मे पहुच कर किसी अश में सर्चेतन होता है। 
इससे पहले का विकास सब अचेतन था और यह थुगो में सम्पादित हुआ है । इसे ही श्री अरविद प्रद्नति का 
अचेतदन योग बहते है। प्रगति ही अचेंतन भाव मे सार्घेना करती हुई जड तत्व, प्राण तत्व और मनस्‌ तत्व 
की विविध उपलूब्धिया कौ प्राप्त करती है | 
(२) मानव वा सचेतन योग --मानव अपने मन के विकास से एक अश्न में आत्म सचेतनता प्राप्त 
करता है। तब उसमे यह सामथ्य पंदा हो जाता है कि वह अपने विवास को कही द्रत्तत्तर बना सकता है 
ओर प्रद्कति का युगो का योग थोड़े समय मे सिद्ध हो सकता है। पर/तु योग है एक मर्यादा, एक बुद्धिंगम्य 
अनुशासन और विज्ञान, यह कोई जादू नही 
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(३) श्री अरविद के सर्वाज्ञीण (|6ण) योग वी केद्रीय वृत्ति--भारत थे आध्याप्मिव 
इतिहास मे अनेक साधनाओ के क्रमो वा आविष्वार हुआ है और सभी या अपना अपना बल है। हृठयोग शरीर 
और प्राण का अनुशासन केद्रीय तथा प्रधान मानता है राजयोग मन और मन वी वृत्तियों के विरोध (३8 
ज्ञानयौग, भक्तियोग और कमयोग, ज्ञान, भक्ति और शतित्व के अनुशासन वो । तनन्‍्त्र बुण्डलिनी शक्ति के 
जागरण, शक्ति के अवतरण और प्रकृति के रूपातर को । श्री अरविद वा योग अतिमानसिक आदर्श पर 
के द्रत है और यह इसकी मौलिवता है परतु यह आदश बडा विध्ञाल है और इसके अधीन अय सभी यीग 
किसी न क्सी रूप में समावत हो जाते हैं, इस आदर्श में सहायक हो जाते हैं अथवा हो सकते हैं । 

परतु सर्वांगीण योग का के द्रीय भाव है ज्ञान, मक्ति मौर वर्म तीनो वे! समपण के साधनों नें 
अतरात्मा, (चंत्य पुरुष अथवा हृदय-स्थित आत्मा) को जाग्रत बरने का, उसके साथ सम्पक स्थापित करने 
मा तथा उसे अधिकाधिक सक्रिय बनाने और उसके पथ प्रदर्शन के अधीन समग्र व्यवहार वो प्रेरित- 
प्रचालित करने का। अततरात्मा की उपलब्धि से फिर भागवत उपस्थिति का भान प्राप्त होता है और 
साधना सजग रूप में अतिमानसिक लक्ष्य की ओर अग्रसर होने छूगती है । 

इस साधना मे पहले बहिमु खी वृत्तियो का अतमु ख भाव में परिवर्तन साधित होता है और फ़िर 
अ-तरात्मा तथा भागवत चेतना के प्रभाव के अधीन उनका रूपातर। अत में अतिमन की सूय समॉर्ति 
उज्ज्वल चेतना के साथ सम्पक और उसके प्रभाव के अधीन वृत्तियो का अतिमानसिक तथा पू्ण रूपा तर! 

यह योग शैली सवथा मनोवेज्ञानिक है और इसकी माग यह है कि व्यक्ति अतंप्रेरणा से 
आध्यात्मिक जीवन वी अभीष्सा (चाह) जगाये, निम्न प्रवृत्तियो का त्याग बरे, अह का भगवान के प्रति 
समपण करे तथा अपने आपको अधिकाधिक भागवत प्रभाव के अधीन छाता जाय तथा सिद्ध गुरु 

सहायता से लाभ उठाये और उत्तरोत्तर चेतना भे विकसित होता जाये । 

इसमे व्यक्ति को स्वत-त्रता से आतरिब प्रेरणा पर मिभर रहते हुए चलने का निर्देश है और 
सामाय सिद्धात सबके लिये जरूर एक है परतु आंतरिक अभ्यास की गतिया व्यक्ति-व्यक्ति वे साथ अलग 
अलग होगी । 

(४) पूणयोग का आदर्श--पूणयोग का आदर्श व्यक्तिगत मुक्ति नहीं, यद्यपि यह आध्यात्मिक 
जीवन के छिये अनिवाय है । आदशय, वास्तविक मे, समूचे जीवन का, वैयक्तिक तथा सामाजिक वा रूपा तर 
है। रुपातर का अथ है कि समूचे जीवन का आधार आत्मा परमात्मा बन जाय, वतमान कामः 
प्राण की वृत्तियो तथा मन बुद्धि के मतब्यों की जगह ॥ 

(५) रूपातर का यथाथ भाव -आध्यात्मिकः इतिहास भारत में तथा शेष जगत मे आरोहण द्वारा 
आत्मा परमात्मा की उपलब्धि पर ही बल देता है। प्रकृति वे बारे मे सामा-यतया यही आस्था रखता है कि 
यह आध्यात्मिक भाव मे समूल रूपातरित नही हो सकती ॥ थोड़ा परिवतन इसमे वेशव आ सकता है 

श्री भरविद का कहना है कि उच्चतर दाक्ति के अवतरण से निम्न प्रद्गति में समूल रूपातर समेत 
है। रूपातर में श्री अरवि-द तीन स्तर बतलाते हैं तथा इनकी अत्यन्त व्यौरे से व्याख्या करते हैँ । ये तीन 
स्तर हैं. आतरात्मीबरण, आध्यात्मीकरण तथा अन्तिम है अतिमानसीक्रण, पहले में अतरात्मा द्वार्री 
रूपातर दूसरे मे उच्चस्तरीय भागवती चेतना द्वारा और तीसरे में अतिमानसिक भागवती चेतना द्वारा । ० 
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भारतीय वेष्णव साहित्य 
डॉ० जगदीश गुप्त 


एक दृष्टि से विष्णु और ब्रह्म समानार्थी हैं। अत जिस धारणा में सब कुछ समाहित हो जाय 
वही ग्रह वा दोतक है और वही विष्ण वी भी | वितु ब्रह्म में निगुण और सगुण, अर्थात्‌ 
निषेधात्मक विधि से नेति-मेति कहना और स्वीकारात्मकः विधि से सबगुण सम्पन्न, सर्वात्ममाव-यग्रुक्त, 
सर्वा तरव्यापी रूप निर्धारित होता है। 'सगुणों निगु णो विष्णु” इस' रूप में जब विष्णु को व्याख्यायित 
विधा जाता है तो उसमें निर्षेधात्मक' और स्वीकारात्मक दोनो दृष्टियो का समावेश होता है पर चितकों 
ने इसको मन और बुद्धि की सीमा मानकर भ्रद्मै कों अनिवचधनीय और विष्णु को अधित्य भाना है। चेदान्त 
ने ब्रह्म तक पहुचने के लिए शाव का मांय अपनाया । कितु बैष्णवता में विष्णु तक पहुँचने के लिए भक्ति 
वा मांग उचित समझा । ऐतिहासिक दृष्टि एवं साम्प्रदायिक दृष्टि से भी भक्ति के क्षेत्र में शेव उपासना 
पहले आती है । वंप्णव उपासना उसके बाद या अधिक से अधिक उसके समानातर आगे चछकर शिव और 
विष्णु की एकता घटित हो भयी वितु परस्पर विरोध का भी इतिहास छोटा नहीं है। इस सम्बन्ध में 
विद्वानो ने बहुत अवेषण किया है तथा अनेक महत्वपूण ग्रय प्रकाशित किए हैं। हरिहरोपासना के विषय 
में मेरे मिदेशन में एक शोघकाय सम्पन्न हो चुका है जिसका प्रवाशन भी हो गया है। शिव में अवतारवाद 
ओर उससे पहले व्यहवाद की स्वीकृति थी जबकि शैव धम में अवतार की जगह छझाक्ति और शिव नाना 
रूपो मे श्रव॒ट होते दिखाये गये है ।/ एकादश रुद्र और नवदुर्गा, शिव-शक्ति ने व्यापक प्रसार म॑ उतनी ही 
विश्ञालता रखते हैं जितना अनादि और अन-व रूप मे ब्रह्म और विष्णु को प्राप्त हुआ। विष्णु देवताओं 
द्वारा पूज्य हुए कितु शिद देवताआ और असुरो दोनो के द्वारा पूज्य हुए । अतत शिव महादेव कहे गये । 
विष्णु और शिव परस्पर अयोयाश्रित भक्ति भाव से जुडकर विभिन्न रूपो में प्रकट हुए। शैब-धम ने 
वष्णव-घर्त वो और वैष्णव-धर्म ने शैद धम को इतनी दूर तक प्रभावित कया कि अ्तिभा विज्ञान और 
शिल्प शास्त्र दोनो उनकी एकता का प्रत्यक्ष प्रमाण बन गये । जिस तरह शैव-धम विश्वव्यापी बना उसी 
तरह वैष्णव धरम भी अधिक विश्व तक व्याप्त हुआ। हिंदू घ्म का आधार वेदिकः धम ही है ऐसा 
सुविदित है पर वेदेतर घारणाएं' उसमें कितनी दुर तक समाहित हैं यह व्यापक चिंतन का विषय रहा है । 
नटराज का रूप दक्षिण में सर्वोपरि रूप में प्रचलित है तो उत्तर में वेष्णव अबतारा में राम इष्ण को 
सर्वाधिक महत्ता मिली । पूव में शक्ति को और पश्चिम में भक्ति की विशेष सम्मात मिल्ा। दक्षिण से 
उपजी भक्ति पश्चिम से होती हुई व्‌ दावन पक पहुची जहाँ उसको नवीन रूप मिलता कितु वंष्णव साहित्य 
क्या अनुशीलत करने पर यह शञात हो जाता है कि भकिति का स्रोत उपनिषद साहित्य से गीता तक पहुँचा 
और श्रीमदृ्भागवत उत्तर और दक्षिण की एकता वा प्रतीक बन गयी । सभी वेष्णव सम्प्रदायों मे गीता 
श्रोमदभागवत का विशेष महत्व रहा है कियु दक्षिण भारत में आयमो को अतिरिक्त भदृत्ता मिली है। 
इस सम्ब"ध में इतना विशाल साहित्य मिलता है जिसमें पुराण, उपप्राण और विविध सूत्र ग्रथ बादि सभी 
समाविष्ट हो जाते हैं । वेष्णद धम के विकास में पावरात्र से छेकर प्राचीन, भध्यकाल्लीन और आधुनिक 
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सभी कालो में वेष्णवता का उत्तरोत्तर विवास हुआ। उदारता ये! साथ उसमें सवीणता और घुग्ाधूत 
का विचार भी पैदा हुआ जिसमें घमनिरपेक्षतावादी आधुनिवा विचार-धारा, गाँधीजी के हरिजन आदोलन 
से मिल कर नया स दभ प्रस्तुत करती है। नरसी मेहता था प्रसिद्ध पद जिस रूप में वष्णवता वो 
व्याय्यायित करता है उस रूप में वह मानवता का पर्याय बन जाता है। मेरा अभीष्ट वेष्णव अवतारा, 
विभिषर सम्प्रदायो, उपसम्प्रदायो का विवरण देना नही है क्योकि इस सम्बंध में पर्याप्त सामग्री कफ है। 
मैं वष्णव दृष्टि को महत्व देता हों और मानवता को उससे जोडबर देसता हूँ। “मानवता और बेष्णव जीवन 
दृष्टि! को केन्द्र मे रसकर मैं विवेचन प्रस्तुत करता हो अत में अपने शोध-काय "गुजराती और ब्रजमाया 
कृष्ण-काव्य वा तुलनात्मक अध्ययन' के आधार पर सिद्धात पक्ष का सक्षिप्त साराश भी दे रहा हूं। इस 
प्रकार भारतीय वैपणव साहित्य की पूरी महत्ता प्रकट हो जाती है । 

मानवता ओर वेष्णव जीवन दृष्टि 


वैष्णवता का उदय मानव विकास वी उस अवस्था वा द्योतव' है जब मनुष्य ने हिंसा के सुदी् 
अनुभवों की सरणि पार करने के बाद अहिंसा को परम घम स्वीकार क्या । भुल्यात्मक दृष्टि का मह 
परिवत्तन वैदिक और अवेदिक दोनो विचार घाराओ मे छक्षित होता है। किस, विष्णु को केद्र मानकर 
भारतवप में जो उपासना-माग प्रवरतित हुआ वह आज भी औरो से विश्िप्ट सिद्ध होता है । कमेंकाण्ड की 
असहनीय जटिलता वा विरोध, मानवीय तथा आध्यात्मिक आधार पर जन-बौद्ध दोनो वेदेतर धर्मों ने किया 
पर तु इष्ण के गुरु घोर आगिरस से साधना वी प्रेरणा लेकर जो वासुदेवोपासवा ईसवी सन्‌ से शतान्दियां 
पूव प्रवर्तित हुई, उसमे अश्निपुजकों को नयी दृष्टि और नयी प्रेरणा दी जिसमे न केवछ वमकाण्ड का उत्कट 
विरोध था वरन अहिंसा से अधिक भक्ति और प्रेम की विश्वव्यापी उदारता एबं असीम पतित-पावनत्व भी 
भरा तकारी शक्ति का परिचय दिया। सृध्टिव्यापी अतर्वाह्य एकता के साथ आस्थामूछके आत्मावेषण क्की 
प्रवृत्ति ने वैष्णवता को मानवता का पर्याय वना दिया । उपनिपद, गीता, श्री मदभागवत आदि अनेक वष्णव 
पुराणा तथा रामचरितमानस जैसे लोक मगलकारी सम-वयपरक मानव कल्याण के उद्गाता भक्तों और 
सतो के साहित्य ने अखिल भारतीय स्तर पर जो प्रभाव विकीण किया वह देश की मुक्ति वे सघ्प म 

/ गहराई के साथ प्र रक सिद्ध हुआ और श्रद्धा विश्वासमयी उस सास्कृतिक दष्टि का उन्नायक बना जो गाघी 
ह रवी'5 युग तक विश्व मानव की धारणा मे पयवरसित होता गया । अन्तत जिसने राजनंतिक पराभव की 

/  सास्क्ृतिव विजय में परिणत कर दिया । गुजराती कवि नरसी मेहता का सुप्रसिद्ध पद उसी वैष्णव जीवड 


|. दृष्टि का प्रतीक है जिसमे आदर्श और यथाथ दोनो का भक्ति के क्षेत्र में कमशीछ समावेश हुआ है वयो्ति 
उसके कवि ने समाज के तिम्न वग को सक्तिय प्रश्रय दिया । 


'वेप्णव जन तो त्तेणे कहिये जे पीड परायी जाणे रे । 
इसी आधार पर तुलसी ने भी स तो को परिभाषित क्या है । 
'परदु ख दुखी सो सत पुनीता! 

उनकी दृष्टि मे सत और भक्त अलग नही ये जँसा हिंदी साहित्य के इतिहास में मात्रा का 
ण्गाहै। 

वंदिव अथ में “विष्णु शाद “ब्रह्म' का पर्यापवाची सिद्ध होता है अत बेष्णवता और ब्रह्मवाद 
परस्पर विरोधी सिद्ध नही हो सबे मद्यवि पहले दोना मे अभेद नहीं था। अतत वैष्णवधम वैदिक घम का 
विवास प्रमाणित हुआ जिसमे परिष्करण और परिशोध वे साथ असीम उदारता का सप्निवेश होता गया। 
पाचरात्रपम के 'व्यूहवाद” उसी 'वासुदेवोपासना' वी धारा से नि सृत शृष्ण-कैद्रित गीता मे अवतारवारद 
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के रूप में वेष्णवपम में भी विवासक्रम रक्षित होता है जो मानव-विवास्त की आधुनिक घारणां को भी 
रामथित बरता है। मत्स्यायतार से वौद्धावतार तव सृष्टि के इतिहास वे' प्रतीक हैं। दसवा वल्कि-अवतार 
क्दाचित्त अभी प्रतीक्षित है) गीत॑-गोविन्द गी दश्ावतार स्तुति जो 'वलछिवलुप शमयतु हरिरमितम' करी 
भावना से लिखी गयी है वल्वि-अवतार को इस रूप मे प्रस्तुत बरती है । 
स्लेक्षतिवहुमिधने क्लपसि करवारूम्‌ । 
घूमरेतुमिव किमपि फरालम्‌ ॥ फेशवधत कल्कि शरौर जयजगदौद हरे 
यदपि 'दल्वि वी घारणा वलियुग से सम्बद्ध है तथापि दोना एक नही माना जा सकता । पहला 
अवतारवाद ये! चरम विश्रास या अयतन प्रतीय है जवपि दूसरा काल वो चतुयु गी वल्पना के आतववमंय 
स्वरूप से जुडा है। यह संयोग है वि. इस समय दोना एवं विदु पर मिल गये हैं। बेष्णवता दोनों पर 
समान आस्था रसती है इसीलिए मानव-विशास वी समस्या जटिलतर हो जाती है। वल्कि अवतार स्लेक्षो 
वे” आततायो रूप के' परिशमन ये लिये सश्चस्त्र-सघप का प्रतीन होकर जन-मानस में समाया हुआ है और 
फ्लियुय क्लुप के सबवब्यापी प्रसार को रसा८्मव' हरिछीला-गान और कीतंन से निरस्त होगा-- ऐसी भावना 
भी छोष-चंतना यो अब भी परिचालित वरती है। विडम्बना यह है कि दोनों की गुगपता स्थिति वी 
विपमता या ऐसा सरलीवरण हो गया है वि यथाय बोध जागृत नहीं होता । 'विवेकान-द” जंसे मनस्वी 
द्रष्टा वेष्णवता वी नयी व्याख्या वरवे' देश वी आस्था को जगाने वा प्रयास वरते हैं। चिंतन के स्तर पर 
थी अरविद जंसे युग-पुरुष मनोव॑शानिव पृष्ठभूमि में आध्यात्मिक जीवन मे अवतरण की नयी परिकल्पना 
बरते दियाई देते हैं। इन शछाध्य प्रयत्नों ये! विपरीत वेष्णव उदारता हर व्यक्ति को नया सम्प्रदाय आरम्भ 
करने स्वय वो ईश्वर घोषित वरना सहज एवं विश्वसनीय बना देती है जबकि उसमे दम्स और पराखण्ड का 
नप्ननृत्य देश विदेश में सवत्र देखा जा रहा है । बलियुग की मध्यकालीन घारणा मे यह तेजस्विता थी कि 
ऐसी विशृत्तियों का स्पष्ट निवेशन बर सके । श्रीमद्भागवत और मानस मे उस पर आधारित वर्णन निजी 
रणा से सवल्ति अनुभूत सत्य मे' रूप मे भारतीय जीवन दृष्टि की समभने में सहायक होते हैं । 
साधु्वे दम्भ एवं तु-प्रागकत १२॥२॥४ 
जो कर दम्भ सो घड आचारौ--सानस ७१९८५ 
तुछसीदास ने यहा तब वह दिया है वि' 'दम्मिन प्रकट विये वहु पथ । यह कथन आज वी 
स्थिति वी सटीव व्यास्या वरता है और वेष्णव दध्टि को अवाविल और आविल दोनो स्तरो पर आकलित 
करने को प्रेरित वरता है । 
बेप्णद विचार-घारा में मनुष्य वी स्थिति किस रूप मे साथक भानी जाती है और कहाँ तक वह 
भाज के सदम में अथयूण रूय सकती है यह प्रश्न मेरे विचार से जागूत अश्न है जिसका उत्तर सुविचारित 
रूप में देना अभीष्ट है। मौतिकवाद इन प्रश्नों का उत्तर उपेक्षा और तिश्स्कार की भाषा में देता/ है जबबि' 
यह भारतीय जनता भे व्याप्त परभ्परा के अगर हो गये हैं। ' "दिय आाँख कतहू कोउ नाही' की नीति अपने 
यथार्म से कटने की दि देती है सो भी यथाथवाद वे नाम पर । वास्तव में पुव पक्ष को समक कर ही 
सही उत्तर देना प्रभावी हो पाता है अयथा समस्या ज्यों की त्यो बनी रहती है। 
हर वैष्णव यह मानता है क्रि मासव देह ईश्वर की कृपा का फल है तथा सर्वोपरि स्थाव रखती 
है। उसकी साथकता यही है कि वह मुक्ति प्राप्ति वा साधन बने और उससे भी ऊपर श्रतिष्ठित ईश्वर की 
भक्ति को जम-ज-मातर तब साध्य समर्क। वैष्णव की दृष्टि मे भक्ति चारों पुरुषार्थों से अधिक श्रेयस्कर 
और भूल्यवान है । 


्ँ 
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्त्क 


च्च्ब 


सभी कालो में वेष्णवता वा उत्तरोत्तर विवास हुआ। उदारता मे' साथ उ 

का विचार भी पंदा हुआ जिसमें धमनिरपक्षतायादी आधुनिक विचार-घारा, 

से मिल कर नया स“दभ प्रस्तुत वरती है। मरसी मेहता था प्रसिद्ध पद 
व्याख्यायित करता है उस रूप में बह मानवता वा पर्मसाय बन जाता है । में 
विभिन्न सम्प्नदायो, उपसम्प्रदायी या विवरण देना नहीं है कयावि' इस सम्बाघ 

मैं वष्णव दृष्टि को महत्व देता हूं और मानवता वो श्ससे जोड़कर देखता हूं । 
दृष्टि' को केद्र में ररावर मैं विवेचन प्रस्तुत परता हूँ अत में अपने शोध-बाय 
कृष्ण काव्य का तुलनात्मक अध्ययन! वे! आधार पर सिद्धांत पक्ष वा सद्षिप्त स॑ 
प्रकार भारतीय वंष्णव साहित्य वी पूरी महत्ता प्रवट हो जाती है । 


मानवता और दंष्णव जीवन दृष्टि 


वंप्णवता का उदय मानव विकास वी उस अवस्था वा चोतवा है जब गे शी 
अनुमवो वी सरणि पार करने के बाद अहिंसा को परम धम स्वीकार विया। ४ 
परिवतन वेदिक और अवैदिक दीनो विचार-धाराओं म रक्षित होता है। वितु, & 
भारतवप में जो उपासना माग्र प्रवतित हुआ बह भआाज भी औरो से विशिष्ट सिद्ध 
असहनीय जटिलता वा विरोध, मानवीय तथा आध्याप्मिव आधार पर ज॑न बौद्ध दो. 
परतु कृष्ण के गुरु घोर आगिरस से साधना वी प्रेरणा छेबर जो वासुदंवोपासना £ 
पूव प्रवर्तित हुई, उसने अग्निपुजकों को नयी दृष्टि और नयी भ्रेरणा दी जिसमे न वेव 5 
विरोध था बरन्‌ अहिसा से अधिक भक्ति और प्र म॒ वी विश्वव्यापी उदारता एवं अठ 
क्राग्तिकारी शक्ति का परिचय दिया। सृध्टिव्यापी अ'तर्वाह्य एकता के साथ आस्थामुर 
प्रवृत्ति ने वेष्णवता को मानवता का पर्याय बना दिया । उपनिषद, गोौता, श्रीमदभागव८ 
पुराणो तथा रामचरितमानस जैसे छोक मगलकारी सम-वयपरव' मानव-क्ल्याण के < 
स-तो के साहित्य ने अखिल भारतीय स्तर पर जो प्रभाव विवीण किया वह देश वी 
गहराई के साथ प्रेरक सिद्ध हुआ और श्रद्धा विश्वासमयी उस सास्ट्टतिक दृष्टि वा उन्न 
रबी ४-युग तक विश्व-मानतव वी धारणा मे पयवसित होता गया । आतत जिसने राज 
सास्कृतिक विजय में परिणत कर दिया । गुजराती कधि नरसी मेहता का सुप्रसिद्ध पंद 


दृष्टि का प्रतीक है जिसमे आदर्श और ययाय॑ दोनो का भक्ति के क्षेत्र मे क्मशील समावेश .] 
उसके कवि ने समाज के निम्न वग को सक्रिय प्रश्नय दिया । 


'वप्णब जन त्तो तेणे कहिये जें पीड परायी जाणे रे ।' 
इसी आधार पर तुलसी ने भी स ता को परिभाषित किया है । 
'प्रदु ख दुखी सी सात पुनीता' 


था उनको दष्ट्रि मे सःत और भक्त अलग नही थे जैसा हिंदी साहित्य के इतिहास मे 
लगा है| 


वैदिक अथ मे “विष्णु! शब्द “ब्रह्म का पर्यायवाची सिंद्ध होता है अत वैष्णबंता « 
परस्पर विरोधी सिंद्ध नही हो सके मद्यपि पहले दोना मे अभेद नही था । अतत बेष्णवधम व 
विवास प्रमाणित हुआ जिसमे परिष्करण और परिशीध के साथ असीम उदारता का सप्निवेध ह 
पाचरात्रधम के 'व्यूहवाद” उसी “वासुदेवोपासना की घारा से नि सत इृष्ण-के द्वत गीता के 
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अनुभव की गयी, उसे असीम अद्वितीयता देती है। भागवतोक्त उक्ति 'क्रात हृणाघ पुछिद पुल्कसा' 
प्रभविष्णवे नम ” ही रामचरितमानस में इस रूप मे छोक़ विश्वास का आधार बनी । 
स्वपच सबर खस जमन जड पामर फोल किरात । 
राम कहते पावन परम होत धुंवन बिट्यात ॥ 
भक्तो का ही नहीं सन्‍तो का भी यही विश्वास था वि हरिनाम जाति पाँति की सीमाए नहीं 
मानता । “जाति पांति पूछी नहिं कोई, हरि को भर्ज सो हरि का होई ।! ग्रोरखबाथ और रामान'द इस 
विद्धु पर एक दिखाई देते हैं। उनकी परम्परा हिंदी ही नही इतर प्रान्तीय साहित्यों तक व्याप्त है । बछात॑ 
धमच्युत कर दिये जाने वाले लोगो को इहोने वेसा ही आश्रय दिया जैसा आधुनिक युग में आय समाज 
देता रहा है यद्यपि उसे वेष्णव नहीं वेदिक कहना उचित होगा । भागवत ने ऐसे कमनिष्ठ ब्राह्मण को भी 
श्वपच से हीन बताया है यदि वह बेष्णवतता रहित है । 
विप्रात्‌ द्विपड्गुणयुतादरधि दतायात । 
पादार विशदबिमुखात्श्वपच चरिष्ठम ॥ 
यही बात तुलसी ने इस प्रकार कही है । 
तुलसो भगत सुपर भलो णर्प रमदिन राम । 
ऊंँचो कुल फेहि फाम को जहां न हरि को नाम ॥| 
भारतीय जीवन मे आस्तिकता के पूरे विकास का आनयन करते हुए सार रूप मे कहा जा सकता 
है कि दष्णव-भाव धारा-वंदिक अग्निपूजको की तेजस्विता को यज्ञ विधान के क्मकाण्ड की अमानवीय 
परिणतिया से उबारकर अहिंसा की ऐसी व्याख्या करती है जो हर युद्ध को धम युद्ध बनाकर मानव 
क्तेव्य से जोड देती है। जिसमे हिंसा का सवथा निषेध ग्राहय नही । बौद्धघम की अहिंसा से वेष्णव-धम 
की अहिसा यहा गुणात्मक परिवतन का मांग अपनाती है। इसीलिए गीता वी परिणति महाभारत के युद्ध 
निषेध मे नही होती, वह दायित्व-पूर्ण कमशीलता और स्वधम का आधार ग्रहण करती है! बेष्णव दृष्टि 
निराशावादी वे होकर तवत आश्ञावादी है क्योकि जिस ईश्वर पर उसकी आस्था है वह सवव्यापक है 
अमतिकता के परिशमन के लिए उसका आविर्भाव मानव-चेतना मे निरतर सम्भव है। गीता मे आपवाणी 
में अवतारवाद का उद्घोप है--“सम्भवामि युगे युगे! समय-समय पर वेष्णव प्रेरणा से ईश्वर का अवतार 
होता रहेगा । और साधु-पुरुषी के परित्राण के लिए, दुष्कर्मियो द्वारा किये गये पाप के! विनाश के छिए 
तथा घर्म की सस्थापना के लिए यह प्रक्षिया सदा चलती रहेगी । 
वैष्णव धम मे अपनी साधना को केवल ज्ञान और योग तक सीमित नहीं स्वखा वरन्‌ उसने 
ईश्वरत्व के निम्न वर्ग तक पहुँचने का माग खोल दिया । दिव्य उनयन वे! विपरीत दिव्यता वे अववश्ण 
पी घारणा भी मूलत क्रात्तिकारी थी जो बाद में मानव-क्रियाशीकता को भाग्यवादी और परमुश्ापेक्षी 
बनाने में सहायक होने छगी और उसकी तैजस्विता धीरे-धीरे समाप्त होती गयी । ईश्वर पर इतना अधिक 
विश्वास कि भक्त अपने दायित्व से हीत होकर समाज की उपेक्षा करने लंगे। भक्ति के लिए ससार की 
निस्सारता का ही जीवन लक्ष्य मान ले तो निश्चय ही असामाजिकता को बछ मिलेगा जैसा भारतवप मे 
घटित हुआ और अव भी हो रहा है। वेष्णवो में साम्प्रदायिकता, सकीणता, क्मकाण्डभीरुता ब्राह्मणवाद 
परक गुण-रहित ज मे विहित वणव्यवस्था, अतिशय वेयक्तिकः साधना, अध विश्वासमयी मूर्तिपूजा, नारी- 
निदा तथा स्वाथमयी अहुकारवृत्ति का प्रवेश वेष्णवता कि अमानवीय रूप को भी उजागर करता है फछत 
ऐसी विडम्बना सामने आ जाती है कि धर्मे निरपेक्षता ही धम का आधार बनने लगती है और मानव-घधम्त 
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प्रेमापुमर्थों महान्‌ हु 

पहले जो स्थान पान योग और मीक्ष यो प्राप्त था बेष्णवता ये प्रभाव से वह आगे भाव, पूजा और 
भक्ति वा मिल गया । भक्ति स्वय भक्ति-यांग मं परिणत हो गयी । भाव साधना रुप होवर रसमय वन 
गया और नवधा-भक्ति दशघा भक्ति तव पहुच गयी । उपासना या रूप दास्य, राख्य, यात्मल्य और माधुय 
तक पहुँच गया और उसका भी परकीया और स्ववीया भाव मी श्रेष्ठता या 654 सहना पडा। आज वा 
युग इतनी उत्कट भावना वो विचान विरोधी मानता है उसम विश्लेषण राम्मव नही होता । वंष्णवता इस 
अथ में विज्ञान-विरोधी है वयावि वह सश्छेषण को ही वाम्य मानती है। अमक्ति से भवित बी और ही 
उसकी गति सिद्ध होती है। इस विरोध पा समाघान स्तर-भेद और क्षेत्र-मेद से हो सवता है । 


वेष्णवता मानव और मानवता मं अ"तर परती दिखायी देती है ॥ मानव वो आराध्य ईश्वर वे 
समक्ष गौण मानवर उसका बतव्य बेवछ उसवे--'माम रूप-लीला-धाम' या चितन, मतत, गायन शरीर 
नतन तथा पूजा-अर्चापरव ही माना गया है ॥ “सब मानिअहि राम ये नाते “इृष्ण एंव गतिमय! जेसे 
सूजवाक्य जीवन-यापन वे! आधार वनकर मानव मानव थे' बीच भिन्न प्रयार मा सम्वघ स्थापित वरते हैं 
मानवता मानव केरिद्गत दृष्टि न होकर ईश्वर-वेरद्रत दृष्टि वन जाती है। श्रद्धा-विश्वास वे विना अपने 
हो अत करण में स्थित ईश्वर का साक्षात्वार सम्भव नहीं। अत 'याम्या बिना ने पर्यात पिडा 
स्वा-तस्थमीश्वर ! कितु इस दृष्टि में भी 'दह्यागत नो मानव ” की भावना सप्नमिहित दिखायी देती है। 
एक प्रकार से मानव को भव-रोग ग्रस्त मानकर उसवे' उपचार थे! छिये ही ईश्वर वा सहारा लिया जाता 
है। 'भव भेपज' के रूप मे 'रपनाथ-जस' सहज आन द भाव से भिन्न दिखाई देता है। श्प्ण काव्य में 
इसीलिए रसात्मकता और त-मयता विशेष रूप से रेसावित करने योग्य हो जाती है वयोकि! वहाँ मर्यादा 
की सीमा भी टूट जाती है। प्रेम सर्वोपरि मूल्य बन जाता है । 


कोने तजी न मुल-गली है मुरली सुर-लीन 


भागवत का गोपी भाव मानवता की उपलब्धि मे रूप में वरेण्य लगता है परतु वहा भी मानव का एक मात्र 
क्तव्य है-सदा सवतो भावेन भजनीयो ग्रजेश्वर । मयुष्य से मनुष्य का सीधा सम्बाघ उपेक्षित हो जाता हैं 
या उसकी दार्शनिक पीठिका अनुपस्थित मान ली जाती है। मानव से अधिव' बैष्णवता मानवता को स्वीकार 
फरने वी ओर उमुख दिखाई देती है। इसीलिये---मानववाद से वैष्णवता वी सगति उत्पन नही होती ५६ 
मानवता से उसका अपनाना न कैवल सुदढ होता रहा है वरन्‌ उसी की भूमि पर वह फूंली फली हैं। 
जीवन के प्रति वैष्णवत्ता की विड्राट-दष्टि इस मानवता को प्राण खोत की तरह उपहत करती रही है। ह। 
मानवता हीन वेष्णवता की वल्पना नही कर सकते यद्यपि सकीणता बे कारण बहुधा इस देश में * 
दर्ताब्दियो तक वैसा होता रहा है। नारी और शुद्र के प्रति सारे वेष्णव एक जैसा भाव नहीं रखते । वर्ण 
व्यवस्थावाद नीच-ऊच ने' भेद भाव से युगो तक ग्रस्त रहा है कि मानवता का सहज उमेप सुधारवादी 
आदोलन और उससे पूव भक्ति-आ-दोलन के द्वारा ही सम्भव हुआ । जहा दोनो अ्रवृत्तियाँ गतिशील रही 
वहा दोहरे स्तर का जीवन जिया जाने छगा या विडम्बना को जीवन का अग मान लिया गया बसे ह्वीज 
विरुद्धघर्माश्रयता ब्रह्म वी परिचायक हो जाती है। जाम से जाति और वण की मायता मानवता विरोधी 
है परतु न जाने कितने वेष्णव इस धारणा मे विश्वास करते हैं । 


जहा तक भक्ति का सददभ है वहा अवश्य वैष्णवता उदारता की प्रतिमूति बन जाती है इतनी 
विद्याल सहृदयता जितनी बेप्णव धम के उमेष काल में थी और आदोलन वे रूप मे एवं से अधिक बी 
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अनुभव की गयी, उसे असीम अद्वितीयता देती है। भागवतौक्त उक्ति 'किरात हुणा-ध पुलिद पुल्क्सा' 
प्रभविष्णवे नम ही रामचरितमानस में इस रूप मे छोश' विश्वास वा आधार बनी । 
ध्यपच सवर सस्त जमन जड़ पामर कोल किरात ! 
शाम बहुत पावन परम होत भुवत्र विष्यात ॥। 
भक्तों वा ही नहीं सात्तो वार भी यही विश्वास था वि' हरिनाम जाति पाँति की सोमाएँ नहीं 
मानता । “जाति पांति पुद्दी नहिं कोई, हरि वो भज सो हरि वा होई ।! गोरसनाथ और रामानद इस 
विदु पर एक दिखाई देते हैं । उनकी परम्परा हिन्दी ही नही इतर प्रान्तीय साहित्यो तक व्याप्त है । बलात्‌ 
धमच्युत बर दिये जाने वाले छोगो को इहोंने वेसा ही भाभय दिया जैसा आधुनिक युग में आय-समाज 
देता रहा है यद्यपि उसे वेष्णव नही वैदितः वहना उचित होगा । भागवत ने ऐसे क्मनिष्ठ ब्राह्मण को भी 
श्वपच से होन बताया है यदि यह वेष्णवता रहित है। 
विश्रात्‌ द्विषष्युणपुतादरधि-दनायात । 
पादार विन्दधिमु्ात्थपच वरिष्ठम ॥ 
यही वात तुलसी ने इस प्रकार वही है । 
तुलसी भगत सुफ्च भलो जप रनदिन राम | 
अंचो कुछ फेहि फाम को जहां न हरि को नाम ॥ 
भारतीय जीवन में आस्तिवता के पूरे विषास या आनयन करते हुए सार रूप मे कहां जा सकता 
है हि वंष्णव भाव-धारा-वैदिव अग्निपुजको वी तेजस्विता को यज्ञ विधान के क्मकाण्ड की अमानवीय 
परिणतिया से उवारकर अहिसा वी ऐसी व्याख्या करती है जो हर गुद्ध को धम युद्ध बनाकर मानव 
क्तव्य से जोड़ देती है । जिसमे हिंसा वा सवया निषेध ग्राहय नही । वौद्धघम वी अहिंसा से वँप्णब-धम 
की अहिसा यहाँ गुणात्मक परिवतन वा सांग अपनाती है। इसीलिए ग्रीता की परिणति महाभारत के युद्ध- 
निर्षध में नही होती, वह दायित्व-पूण बमशीलता और स्वधम का आधार ग्रहण करती है। वेष्णव दृष्टि 
निराशावादी न होवर तवत आशावादी है क्योकि जिस ईश्वर पर उसवी आस्था है वह सवब्यापक है 
अनतिक्ता के परिशमन वे” लिए उसका आविर्भाव मानव चेतना में निरतर सम्भव है । गीता मे आपवाणी 
में अवतारवाद वा उद्घोष है--/सम्भवामि थुगे युगे! समय समय पर वैष्णव प्रेरणा से ईश्वर का अवतार 
होता रहेगा । और साधु-पुरुषो बे परिन्राण वे छिए, दुष्कमियों द्वारा क्ये गये पाप के विनाश के लिए 
तया धर्म की सस्थापना के लिए यह प्रक्रिया सदा चलती रहेगी । 
वैष्णव धर्म ने अपनी साधना को केवल ज्ञान और योग तक सीमित नहीं खा वरन्‌ उसने 
ईश्वरत्व ये निम्न वर्ग तक पहुँचने का माग सोल दिया । दिव्य उनयन के विपरीत दिव्यता के अवतरण 
वी धारणा भी मलत क्रांतिकारी थी जो बाद मे मानव-क्रियाशीछता को भाग्यवादी और परमुखापक्षी 
बनाने मे सहायक होने छगी और उसकी तेजस्विता धीरे-धीरे समाप्त होती गयी । ईश्वर पर इतना अधिक 
विश्वास कि भक्त अपने दायित्व से हीन होकर समाज की उपेक्षा करने छंगे। भक्ति के हे लिए सतार की 
निस्सारता का ही जीवन लक्ष्य मान ले तो निश्चय ही असामाजिक्ता को बल मिलेगा जंसा भारतवष में 
धटित हुआ और अव भी हो रहा है। वेष्णवा मे साम्प्रदायिकता, सवीणता, कमकाण्डभीरुता ब्राह्मणवाद 
परकः गुण रहित ज-म-विहित वणन्यवस्था, अतिशय वैयक्तिक साधना, आध विश्वासमयी भूतिपूजा, नारी- 
निदा तथा स्वाथमयी अह॒कारवृत्ति का प्रवेश वेष्णवता के अमानवीय रूप को भी उजागर करता है फलत 
ऐसी विडम्बना सामने आ जाती है कि घम निरपेक्षता ही धम का आधार बनने लगती है और मावव घम 
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वी नयी व्याय्या आवश्यव हा जाती है | नये युय में उये साहित्य विशेषत नयी वदिता मे जिस नये मनुस्य बी 
प्रतिष्ठा वी गयी है और जो मावव भूया वी नयी व्याख्या परती है उसमे मानवत्ता या। मेवे वी सम्ला 
तथा ईश्वर निरपेक्ष भावना स परिभाषित किया गया है। वेप्णवता बुद्ध अशों में उसे विरोध में थांती है 
पर अधिकाश उसम अविरोध दृष्टिगत होता है। भेरे वियार से मानव सम्बाधा थी सेये वेहपनी मे 
वष्णवता आधार और आधेय दोना रूपो म सहायवता हो सम्ती है, हो रही है। भूछ बात निष्ठा और 
आत्मीयता वी है और समझदारी वी भी । 
विष्णु पत्नी वे रूप में पृथ्वी मात्र वे प्रति श्रद्धा वा भाव अप्रतिम है और आज भी हमे इस देश 

की सास्ट्रतिक समृद्धि से जोडता है। क्षमा से भी क्षमा निश्चय ही वाब्यात्मव है । 

समुद्र बसने वेधि पंवतरतन मण्डले । 

विष्णुपतिन नमसतुष्य पादस्पर्श क्षमश्य से । 


सिद्दान्त पक्ष 


आलोच्य काल कय प्राय समस्त ब्रजमायानाव्य विभिन्न भक्ति-सम्पदायों की छाया में पत्वित 
हुआ कितु ग्रुजराती-काब्य का विकास स्वत-थ रूप से हुआ । उस पर स्पप्टतया किसी सम्प्रदाय विशेष वा 
प्रभुव्व प्रतीत नही होता । सम्प्रदाय और उसके अनुयायी कवियों में अगागि भाव रहता है, सवा अभेद 
नहीं । अतएव सम्प्रदाय की दार्शनिवः मायतातओ मं तमा बविया दारा व्यक्त सिद्धाता में समानता के का 
कही कही असमानता भी प्राप्त होती है । काव्य सम्प्रदाय वे' सिद्धा तो से अनुप्राणित अवश्य रहा है, परन्तु 
सवन सर्वेधा अनुयायी नही, जो आचाय सौर कवि वे व्यक्तिव की मिन्नता का परिणाम है। बहुत से केंतिं 
ऐसे हैं जिहनि मायताओ के आग्रह को दढता वे साथ ग्रहण क्या है और अनेक ऐसे भी हैं जौया वी 
सिद्धा त पक्ष से उदासीन हैं या अशत स्वतस्त | उपयु क्त तथ्य का ध्यान में रखते हुए प्रस्तुत अध्ययत मं 
काव्य में व्यक्त सिद्धा तो को प्रघानता दी गई है और साम्प्रदायिक दार्शनिक मायताओं को काव्य गेंते 
संद्धा/तिक विचारा की व्याख्या अथवा विश्लेषण में सहायक माना थया है । 

ब्रजभापा की अपेक्षा गुजराती में दार्शनिक एवं संद्धातिक पक्ष की और बहुत कम कवियों वीं 
ध्यान आकापित हुआ है । एक सात्र नरसी मे इस विषय में विशेष पद-रचना को है। भय कवियों ते प्री 
प्रसगवश भिद्धात्तों का निर्देश यत्र तत्र कर दिया है । श्रजमापा में वल्छभीय, राघावहकूभीय तथा तिम्बाक 
सम्प्रदाय वे अनेक कवि इस विधय में सचेत रह हैं! गौडीय सम्प्रदाय वे कवियां में अवश्य विशेष सामग्री 
प्राप्त नही हाती । सिद्धान्त सम्बधी काव्य ग्रथो का परिचय वस्तु विश्लेषण के श्रश्नय में दिया न 
चुका है । 

सिद्धात पक्ष के समस्त विस्तार को निम्नलिखित विषयो में विभाजित कर लेने से विवेचर्न में 
सुगमता रहेगी-- 


१ ब्रह्म २ जीव 
३ जगत ४ भाषा 
५ मोक्ष ६ भक्ति 


त्रह्म 


शृण्ण का ग्रहमख्प में ग्रहण गोता, ग्रोपाक॒पूर्वेतापनीय, उपनिषद, भागवत्त तथा ब्रट्मवैवर्तीदि 
पुराणों में सवत्न किया गया है ग्रीता में कृष्ण तथा ब्रह्म में नितात अभेद है । 
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शृष्ण ने जो भी ज्ञान अजु न को दिया वह सब ग्रहम रूप मे स्थित होकर दिया है। अजु न भी 
मृष्ण को परग्रहम वह वर सम्बोधित करते हैं-- 
पर प्रह्म पर धाम पवित्न परम भवान्‌ । 
“गीता, अ० १०, इलो ० १२ 
“योपालपूर्वतापनीय उपनिषद का भी भ्रतिपाद्य कृष्ण वा ब्रहमत्व ही है-- 
तयोरक्य पर ब्रह्म कृष्ण हत्यभिधीयते। 
“-उल्याण, उप० अव०, पृ० ५५१ 
“भागवत ने कृष्ण यो स्वम भगवान्‌ के रूप में "एते चाशक्छा पुस ह८्णस्तु भगवान्‌ स्वयं (१।३।२८) 
लिसवर स्वीकार किया और भगवान्‌, परमात्मा तथा ब्रह्म की एक ही अर्थ का वौधक बताते हुए उससे 
पूव ही लिय दिया है-- 
वर्दीत ततत्वविदस्तत्थ. यज्जानमद्दयम्‌ । 
ग्रह्मंति परमात्मेति भगवानभितति दब्धते। 
“-”१।२।११ 
“इस प्रकार भगवान्‌ शृष्ण ही ब्रहम स्वीज्ृत हुए । ब्रहममवेबतकार ने भी भागवत की इस मायता को 
ज्यों का त्यो ग्रहण करते हुए शृष्ण को पुण ग्रहम साना-- 
१--एते चांशा कलाश्चापे सत्पेव फतिधा सुने । 
-#्ष्ण जम खण्ड, अ० ९, शछो० १२ 
२-भन सत्य पर ब्रह्म राधेश त्रिगुणात्परम्‌ ॥ 
-- वही, अ० १३३, एलो ० ७२ 
निम्बाक, चेतय तथा वल्लभ द्वारा दार्शनियतया इृष्ण के इस ब्रहमत्व वा पूंण समथन हुआ 
और साम्प्रदाग्िक ग्रथो में इस विषय का पर्याप्त विस्तार दिया गया जिसका परिणाम यह हुआ कि 
आलोच्य वार में दोनो भाषाओं वे प्राय समस्त कवियों ने कृष्ण को परक्रह्मम के रूप में स्वीकार किया है । 
ब्रजमापा के कविया मे सम्प्रदाय की दार्शनिक मायताओं के अनुसार कृष्ण के ब्रह्मत्व का निरूपण किया है 
ओर गुजराती कवियों ने भागवतादि उपयुक्त मुझ ग्रथो के अनुसार । केवल कुछ अपवादो को छोडकर 
स्थिति भ्राम ऐसी ही है । 
जीव 
सभी अद्वें तवादी दर्शन अतत जीव और ब्रद्टम के' तात्विक' अभेद को स्वीकार करते हैं। जीवो 
ब्रहमंव नापर * तथा “मर्मवाशों जीवछोके जीवभूव सनातन ' आदि कथनो से यही प्रतिपादित किया गया है! 
अविकृत परिणामवाद! के सिद्धा“व मे जीव जगत के ऐव्य के साथ जीव ब्रह्मम का ऐक्य भी स्वीकृत है। 
मुण्डकः और बृहेदारण्यक आदि उपनिपदों मे ब्रह्म को अग्नि और जीवो को स्फुलिगो का रूपक दिया 
ग्रया है-- 
१ यथा सुदोप्तात परावकाद विल्फुलिगा सहललश प्रभवते सखूपा , 
तथा क्षराद्‌ विविधा सौम्य भावा प्रजायते तत्न चवापि पयाति 
भुण्डक २-१-१ 
२ यथाग्ने क्षुद्रा विह्फुलिया व्यच्चरत्वमवात्मादात्मन 
बृहदारण्यक, २-१ २० 
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-शकक्‍्राचाय ने भी इस औपनिपदिय रुपव यो स्वीवार विया है-- 
परघ्यव तावद्‌ आएमनो हपशों जोव अप्रिरिव विह्फुछियां 
शुद्धाहँ त वे प्रतिपादद वल्लभाचाय मे इस रूपक यो अपनी संद्धाततिव व्यास्या में विशेष सरुपान 
दिया है। अपने तत्वदीप निबाघ थे धास्त्राय प्रवरण मे उहनि निम्मलिसित धाब्दा में इसे व्यक्त विया है-- 
विस्फुलिगा इवाप्र सतु सदशेन जडथा अपि।॥ 
आनादाश स्पद्पेण सर्वा-तर्योंसमिदपिण ॥३ ॥ 
जगत 


जगत का मिथ्यात्व शवराचाय के उद्घोष 'जर्गा मथ्या' के पश्चात्‌ विकसित होने वाके विभिन्न 
दार्शनिक मतवादा वे छिए एक अपयत महत्वपूण विषय बना । रामानुज ने उसे अचित्‌ के रूप में ग्रहण बसे 
ब्रह्म की उपाधि मात्र माना । अय आचार्यो ने भी अपना-अपना मत व्यक्त किया विन्तु वललमाचाय से पूव 
जगत्‌ की सत्यता वी पूण प्रतिष्ठा किसी ने भी नहीं वी। शुद्धात में जगत की शुद्ध ग्रह्म वा अविईत 
परिणाम माना गया, जिसवी ओर ब्रह्म वे प्रसग मे पहछे सवेत भी किया जा चुका है। यही नहीं जगत 
और ससार मे स्पप्टतया सत्यासत्य वा भेद स्थापित क्या गया है। जगत्‌ वो विद्या माया से तथा सप्तार 
को अविद्या माया से उत्पन्न माना गया है । 


साया 


जगत्‌ और ससार के भेद के साथ ही वल्लभावाय ने माया के भी दो भेद क्यि--एक विद्या तथा 
दूसरा अविय्या | विद्यामाया वह जो ब्रह्म वी वश्ववरतिनी एव दाक्ति है तथा जिसके द्वारा ब्रहय समस्त जगत 
का निर्माण करता है और अविदा माया वह जो जीव को काम, क्रोष, छोभ, मोह आदि के द्वारा वशीभूत 
करके उसे पथभ्रप्ट करती रहती है-- 
विद्याविद्य हरे शक्तो माययेव विनिर्भिते । 
ते जीवस्पेव भायस्य दु खिस्व चाप्पनोशता । ३५ 
>-त० दी० निब-ध, शास्त्राथ प्रकरण 
मोक्ष 


जीव की ज-म भृत्यु जरा व्याधि से छठटवर अखण्ड आन द प्राप्त करने की दशा को मोक्ष वहां 
गया है । इस स्थिति विशेष की सत्ता की प्राय “सभी प्रमुस कवियों मे स्वीकार किया है। साम्प्रदाधिक 
दर्शना ने भोक्ष वी स्थिति के अनेकानेक विभेद किये परन्तु सामान्यत ब्रजभाषा तथा गुजराती दोनो भाषाओं 
के कवियो ने चार प्रकार की मुक्ति का निर्देश किया है-- 
सामोप्प, सालोकक्‍य, सारूप्प, सामुज्म | 
र्भाक्त 
साधना एवं उपासना वे अय मार्गों की अपेक्षा भक्तिमार्ग वी श्रेष्ठता तथा महत्ता का प्रतिपादन 
वैष्णव चिताघारा का मूल स्वर रहा है। गीता, भागवत, नारद भक्ति सूत्र, परद पचरात्र तथा दाडिल्य 
भक्ति सूत्र आदि ग्रथा द्वारा भक्ति को वम तथा योग से भी श्रेष्ठतर स्थान दिया गया है जिसके परिणाम 
स्वरूप समस्त वैष्णव बाब्य भक्ति की ब्यापत आधार भूमि पर विवर्सित हुआ । ग्रुजराती, श्रजमापा दृष्ण- 
काव्य भी इसी सत्य का समथन वरता है। प्राय सभी प्रधात ववियों ने भत्ति पे महत्व पो स्वीवार ही 
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नहीं क्या अपितु स्पष्ट और सद्क्त शब्दों में उसका व्याख्यान एवं गुणगान भी किया है। ब्रजभापषा के 
कवि अधिकतर किसी न कसी भक्त सम्प्रदाय में दीक्षित मिलते हैं। अतएवं उनके लिए स्वाभाविक है कि 
वे भवित के यशमान काव्य रचें परतु गुजराती के कवियो ने भी, जिनका सम्ब-“ध किसी भवित सम्प्रदाय से 
स्पष्टतया परिलक्षित नही होता, भागवत आदि वे” आधार पर भक्ति वी प्रशसा में तथा उसके महत्व कौ 
व्यवत करते हुए पर्याप्त परिमाण में काव्य रचना वी है जिसकी ओर वस्तु विश्लेषण के प्रस॒ग म॑ निर्देश 
क्या जा घुवा है। 


भक्ति का मुद्य भाव 

भक्ति का मूल आधार भाव तत्व माना गया है । भावों की कोई सीमा नही निर्धारित की जा 
सकती अतएवं भक्त और भजनीय के बीच वे' सम्बधों को भी सीमित नही क्या जा सकक्‍ता। फिर भी 
जिस प्रकार ससार में मानव प्रेम के घार मुख्य रूप, दास्य, सझय, वात्सल्य तथा माधुय॑ मिलते हैं उसी 
भकार भक्त में भो इन्ही को मुख्य भावों के रूप में स्वीकार क्या गया है। दास्य सख्य का समावेश 
नवधा मवित में 'दास्य सच्यमात्मनिवेदन' वह कर सातवें तथा आठवें प्रकार के रूप मे प्राप्त होता है। 
भारदभवितसूभ मे दी हुई एकादश आसकितियों में उन चारों भावों को सख्यासकित, चात्सल्यासकित, 
दास्यासक्ति तथा बातासकित के रूप में ग्रहण किया है। शेष सात आसवितरयाँ इन मूल भावासक्तियों की 
सहगामिनी हो हैं। बिरोधिनी नही । श्रीहरिभविवरसामृतसि धु में रागानुगा भक्ति के कामरूपा तथा 
पम्वध रुपा को भेद करके और पुन सम्ब_धरूप के अयाय उपभेद करके उक्त सभी मुख्य भावों को भक्ति 
पे अतग्रेत स्थापित किया गया है। 

इन चारा भावों में अतर्भाव वा एक क्रम निर्धारित क्या जाता है जिसके अनुसार प्रत्येक भाव 
में उसके पृर्ददर्ती भाव या भावो कय अच्तर्माव हो जाता है जसे सख्य मे दास्य का वात्सल्य में दास्य, सख्य 
दोनो का और माधुय में दास्य, सझ्य, वात्सल्य तीनो वा । 


भक्ति पथ में सत्सन और नाम-फीतन को विशेष महत्ता 

यो तो भक्त कवियों ने भक्ति से सम्बंधित सभी वस्तुओं के महत्त्व को स्वीकार किया है परतु 
सत्सम तथा नाम-कीतन को चिज्ञेप महत्ता दी गयी है। सत्सग--भवित की उत्पत्ति एव विकास के लिए 
अनुतृछ वातावरण उपस्थित करने वाला अद्वितीय साधन माना गया और बहुधा सतसग ओर साधु को 
उसके पर्याय रूप मे ग्रहण क्या गया है। नाम कीतन अथवा नाम-स्मरण को भविति के आय साधनों में 
इसलिए सर्वाधिक भहंत्व दिया गया क्योकि भकक्‍त को भगवान का परिचय नाम के ही आधार पर प्राप्त 


हो पाता है । 


बष्णव धम के इतिहास एवं विकान्त की सक्षिप्त रूपरेखा 

वंष्णव धम के उद्भव विकास और समग्र इतिहास के विविध पक्षा से सम्बद्ध अप्रेजी हिंदी तथा 
भय भारतीय भाषाओ म प्रभृत काय हो चुका हैं। सल्कृत के आप तथा लौक्कि दोनो प्रकार के मूल ग्र थो 
का अनुशीलन करके निगभागम तथा इतर स्रोतों से प्राप्त सामग्री, जो उत्तरोत्तर उपलब्ध और विवचित 
होती रही है, किसी भी मनीर्षी के' आगे एक चुनौती बनकर सामते आती है। वैष्णव साहित्य थौर उस पर 
भाधारित शोध प्रयो बी सूची इतनी विशाल सिद्ध होगी कि उसके परिचयात्मक विवरण के लिये पूरा ग्रथ 
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अपैक्षित लगेगा, जिनमे पूर्व प्रयत्नो वा समावेश हो तथा आगामी सम्भावनाओं या भी निर्देशन ही। मेरे 

सामने ऐसी कल्पना साकार रूप मे प्रस्तुत मही हुई है। विष्णु शब्द स्वय ही विस्तार और विराटता वा 

दयोतक है अत 'हरि अनत हरि क्‍या अनता' वा सहारा छेकर मैं अनुत्रमात्मव एक छपु रूपरेखा नीचे दे 

रहा हू । 

 देदो मे विष्णु और उनके अवतार का भूल आधार, पुराणों में दशावतारों और २४ अवतारो वी विविध 
सूचियाँ और उनका नाम, रूप, लीोलाधामपरव भमिरूपण । 

$ वंदिक उपासना का भक्त भे रुपान्तरण । 

9 शेव स्रोत का वंष्णव स्रोत से सह-सम्बधध तथा अयोयाश्िित प्रमाव | 

& विरोध पा समाहार। 

७ पाचरात्र सहिताओ वी भिन्न धारा वा उद्भव । 

# चेदेतर धारा म यज्ञ के कमकण्डपरक रूप का विरोध 

७ विभिनत उपनिषदो वे सार रूप मे श्रीमदभागवत गीता का उदभव | 

७ नारायण और वासुदेव का एकीकरण । 

७ पाचरात्र अथवा भागवत सम्प्रदाय का विष्णुपूजा के रूप मे उदभव और विकास । 

७ व्यूहवाद तथा भवतारवाद का अन्तर और अन्तर्भाव । 

# विभिन पुराणो रामायण तथा महाभारत के आख्यानों, उपास्यानो मे राम और इृष्ण की वरीयता । हि 

७ विष्णु के चतुभु ज रूप से अनतवाहु रूप की चहुविध कल्पना और कला एवं शिल्प तथा साहित्य में 
अवतारणा ॥ 


पाशुनाचाय आदि से समधित दक्षिण के आलवार भकतो की विचारधारा और उनका प्रवधम । 
लीछातत्व का आविर्भाव । 


वेष्णव पुराणों मे--विष्णु पुराण, हरिवश पुराण, और श्रीमद्भागवत पुराण की विशेष स्थिति । 
७ विभिन्न वैष्णव क्वियो के पद, सगीत साधना और उनको ग्रायन-प्रणाली । 


& गीता के ह८ण से हरिवश का बाल्चरित सम्बद्ध या असम्बद्ध, विभिन्न मत और वाद विवाद के अनेक 
सदर्भ। 


७ राम ओर दृष्ण के पौराणिक आश्यानों मे सूयवश और चद्रधवश के इतिहास की सम्भावना महत्ता और 
सूद्षम अवेषण की दिशाएँ | 

& विष्णु वा स्वरूप विकास और राम और कृष्ण की ब्रह्म- 

७ राम ओर रष्ण के अनादि अन-त रूपो पर आधारित 
रसात्मक स्वरूप । 


& दृश्य-वाव्य और श्रव्य काव्य के विभिन्न रूपो मे विविध विधाओ के अतगत नयी संम्भावनाओ, 
समस्याओ और कल्पनाओ का रचनात्मक विस्तार । 

# श्रोरृष्ण वे साथ श्रीराधा का एकात्म भाव । 

७ दाक्ति-शिव वे” समान राधा कृष्ण और सीता-राम का द्व॑दा द्वती स्वरूप । 


७ अद्वंत गो सिद्धि और चरम आन द के साथ चरम पूर्णता वा अनुभवात्मक' साधनापरव निरूपण । 
७ मक्ति वे विभिन सम्यादि, विभि-न भाव । 


७ नवपा वे विभिन स्वस्प । 


रूप मे अवधारणा । ला 
लीला विस्तार और उनका लोक मगलका 
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७ शाउित्यभक्तिसूत्र, नारदभक्तिसूत्र जेसे विभिन भक्ति-सूत्रो का तुलनात्मक अनुशीलन और एकादश 
आसक्तियों में उनका निर्वाह । 

# भक्तिवे विभिन दार्शनिष सम्प्रदाय-रामानुज सम्प्रदाय (विशिष्टा दत परक), निम्बाक सम्प्रदाय 
(हे ताद तपरक ), मध्व सम्प्रदाय (लत परक), रुद्र-सम्प्रदाय अथवा वल्कूभ सम्प्रदाय (शुद्धाह्वत परक), 
चेत-य सम्प्रदाय (अचधिःत्य भेदा-भेद परक) 

७ विभिन्‍न वष्णव स्तोत्र, विष्णु सहल्ननाम--जैसे महिमा परक, ग्रथ और नाम जप के लिए विभिन 

नामों की महत्ता । 

जँसे हरि शब्द में सबका समादेश बसे ही राम और कृष्ण शब्दों मे सबका अतर्भाव । 

मूतियों, मादरो, तीर्थों तथा, यात्राओ का माहत्म्य धम, अथ, काम, मोक्ष और भक्ति के उत्तरोत्तर 

श्रेष्ठ स्वरूप वा विकास । 

दशाधा-भक्ति अथवा प्रे माभक्ति सर्वोपरि । 

राधा कही भवित का रहस्यात्मक स्वरूप, कही ब्रह्म की ह्वादिनी शक्ति । 

वुदावनीय मकित के नवोदित सम्प्रदाय--हरिदामीय सम्प्रदाय, राघावहलभ सम्प्रदाय । 

महाराष्ट्र में बारकरी-सम्प्रदाय तथा गुजरात में स्वामीनारायण-सम्प्रदाय आदि । 

& पूत्र सम्प्रदायों तथा नवोदित सम्प्रदायां के दाशंनिक प्रवतक एवं अनुयायी भक्त । 

साधना के स्वरूप, उपासना-विग्रह और विभिन केन्द्रों का सख्यात्मक विस्तार | 

शाक्र अद्व॑त की प्रक्रिया, भक्ति सम्प्रदायो की धामिक, सामाजिक एवं सास्कृतिक पृष्ठभूमि । 

'सत' शब्द और 'भवत' शब्द मे एबात्मता और बतर। 

भवित सम्प्रदायों का सन्त सम्प्रदायो से विलगाव । 

वेदिक, अरवदिक धारा के विचार से विचार-भेद । 

'सत झ्ब्द वा तुलसी, कबीर जैसे कवियो द्वारा समान प्रयोग । 

भवित के उत्तरी और दक्षिणी विकासक्रम का तुलनात्मव' अनुशीलन | 

वैष्णव भवित वा उत्तर से दक्षिण और दक्षिण से उत्तर मे आदान-प्रदान, इसी प्रवार पूव और पश्चिम 

में भी वेष्णव धम का चतुदिव' विकास, प्राचीन, मध्यकालीन एवं आधुनिक काल में विश्वव्यापी प्रभाव। 

नयी चेतना का उदय । 

तिलछक के गीता पर आधारित गाधीवाद वेष्णवता का पुनर्जागरण । 

“हरिजिन! शब्द कौ नयी ब्याख्या और सास्शृतिक महत्ता अत्यजो और अछतों को हिंदू धर्म मे सहज 

स्वीकार, वण व्यवस्था तथा क्षेत्रीय भेद से ऊपर वंष्णवता का दायित्व । 

& दंष्णवता, मानवता का पर्याय । 
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बौद्ध-दर्शन ; अवदान साहित्य और दिव्यावदान 


डॉ ० श्याम प्रकाश 


अवदान' क्‍या है ? 


बौद्धेतर सस्झ्त साहित्य मे 'अवदान शब्द का अथ है, पराक्रमपू्ण इृत्य' । रघुवश के ग्यारहव 
सर के इक्वीसवें श्लोक में 'अवदान' शब्द प्राप्त होता है, जहाँ यह कहा गया है कि विश्वामित्र ने अपने 
शिष्य राम के अवदान (पराक्रम-पूण कष्य) से प्रसन्‍्त होकर उहे एक अलौकिक द्ास्त्र प्रदान किया । ! 
वुमार-सम्भवर३ मे, एवं दण्डी दशकुमारचरित३ मे भी "अवदान' शब्द इसी अथ मे प्रयुक्त हुआ है। 


किन्तु बौद्ध सस्कृत साहित्य में 'अवदान! शब्द का प्रयोग विसी धाभिक या नेतिक स्मरणीय, 
साहशिक या महत्‌ कम के अथ में हुआ है इस प्रकार का महत्‌ कर्म स्व-जीवनापण हो सकता है आंथवा 
स्वर्ण-रत्न-पुष्पादि का दान अथवा स्तूप चेत्यादि का निर्माण । 

अमरसिह ने अमर कोश मे 'अवदान! का अथ 'कमवृतम्‌' क्या है।४ इस को 'अपदान को 
पाठा तर भी स्वीकार किया जाता है--अपदानमित्यपि पाठ ।* 


वस्तुत अवदान कथाएँ इस तथ्य का प्रत्तिपादन वरती हैं कि ह८्ण कर्मों का फल इईष्ण और 

शुवल कममों का फल शुवरू होता है। अत इनको कर्मकथा की भी सज्ञा दी जा सकती है। इन कथाओं 
से यह ज्ञात होता है कि क्सि प्रकार एक जीवन के कम, भूत या भविष्य जीवन के कर्मों के साथ सम्बद्ध हैं। 
ये कथाएँ स्वय भगवान बुद्ध के द्वारा कथित होने के कारण बुद्ध-बचन के समान प्रामाणिक मानी जाती हैं 
तथा वुद्ध-बचन के नाम से भी अभिहित की जाती हैँ । 

जातको के! समान, अवंदान भी एक प्रकार के प्रवचन हैं। प्राय अवदान के प्रारम्भ में यह रहता है 
कि फ्हा (क्सि स्थान पर) और किस अवसर पर भगवान बुद्ध ने भूतकाछ की कथा कही और भले मे, 
भगवान बुद्ध इस कथा से अपने नैतिक सिद्धात का निष्कर्ष निकालते हैं। अतएवं एक अवदान में एवं 
प्रस्तुत क्या भूतकथा और तदा तर नेतिक-सिद्धात का संग्रह रहता है । 

जातको मे कथा का नायक बोई बोधिसत्व अवश्य होता है । इस आधार पर यदि भूतक्था का 
नायक वोधिसत्व हो, तो अवदान को भी जातव द्वारा अभिहित किया जा सकता है | 





१ नेक तघ्नमथ मात्रव मुने प्रापदस्त्रभवदानतोधितात । 
ज्योतिर मननिपाति भास्करात्यूयकात इव ताडकातक ॥॥ 
२ विश्वावसुप्राग्रहरं प्रवीण सडगीयमानत्रिपुरावदान । 
अभ्वानमध्वा लविवा रलछड्थ्यस्तार तारामिवसण्डघारी ।॥। (कुमारसम्भवम्‌, ७ ४८) 
३ दरकुमारचरितम्‌ उत्तरखण्ड द्वितीय उच्छूघास । 
४ अमरबवोणा, द्वितीय खण्ड, सबीण वग ! 


२२६८/प्रशा प्रयो प 


कुछ अवदानो में अतीत ज-म की कथा होती है, जिसका फ़छ प्रत्युत्पन काल में मिला । किंतु 
कुछ ऐसे भी विशिष्ट प्रकार के भवदान हैं, जिनमे अतीत की कथा नही प्राप्त होती । ये अवदान व्याकरण 
के रूप मे हैं, जिनमे भगवान बुद्ध ने एक भूतकया वे' बजाय प्रत्युत्पम कीं क्या वणित कर अनागत फल 
(भविष्यत) का व्याकरण किया है । 
प्रत्येक अवदान कथा के अत में, साधारणत यह सिद्ध किया गया है कि शुक्ल वम का शुवलू-फल, 
कृष्ण-क्म का इृष्ण और व्यामिश्र का व्यामिश्र फल होता है । 
इस प्रकार अवदान--कथाए" कम प्राबल्य या कम फल फ्ोो अभिव्यक्त करने के उद्दश्य से लिखी 
गई प्रतीत होती हैं । 
बौद्धों के सस्कृत निविष्ट धमग्रन्यथ बारह विभागो में विभाजित है-- 
सूत्र गेयः व्याकरण ग्रायोदानावदानकम । 
इतिवृत्तक मिदान बँयूल्य थ॑ सजातकम्‌। 
उपदेशादभुती धर्मों द्वादशाज्मिंद बच ॥१ 
इन द्वादशागो में बुद्ध के धर्मोपदेश निहित हैं--'द्वादशधम प्रवचनानि' । इन में 'अवदान छठा अग है। 


अवदान-साहित्य मे 'दिव्यावदान 


अवदान साहित्य में सम्भवत “अवदान शतक सव प्राचीन है। “दिव्यावदान! इस से कुछ समय 
के बाद का सकलन है। “दिव्यावदान' जँसा इस के नाम से हो प्रकट होता है, दिव्य अवदानों का सकलन 
है। ये भवदान बौद्धों के धमग्र धां-विनय, दीधागिम, मध्यमागम, सयुक्तागम आदि में यनर तत्र बिखरे हुए थे 
जिनका एकत्र सकलन युवा भिक्षुओं के छाभ को दृष्टि मे रखते हुए क्या गया प्रतीत होता हैं। अवदाव 
वी कथाएं (“विनय”) से छी गई हैं वो कई सूत्र से । 

अवदान-साहित्य की कुछ अपनी विशेषताएं है, जिनमे से एक हैं उनका समान उद्धरण अर्थात्‌ 
ऐसे स्थलों की छपलकब्घि जहाँ एक ही शब्द या एक ही (समान) वाक्य प्रयुक्त हुए हैं। ऐसे समान उद्धरण 
अवदान शतक के प्रत्येक अवदान में अपने पूण स्वरूप मे प्राप्त होते हैं, परतु “दिव्यावदानं में इन उद्धरणों 
बी प्राप्ति, कभी पूण रूप मे, कभी विस्तार वे साथ और कभी सक्षिप्त रूप में 'पूबवत्‌ यावत के 
साथ होती है । 

इसी प्रकार बुद्धस्मिति (मद हास्य) का वर्णन एक दो वाक्य मे ही नही एक दो पृष्ठ तक एक से 
ही शब्दों मे अनेक स्थलों पर प्राप्त होता है? । तथागत सम्यक सम्बुद्ध कसी भविष्यत का व्यावरण करने 
से पृव स्मिति का उपदशन करते है। जिस समय भगवान बुद्ध मुस्कराते हैं, उस समय उनके मुख से नील, 
पीत, लोहित और अवदान वण की किरणें निकलती हैं! इनमे से कुछ किरणें अध छोक' (नरव) में और 
कुछ ऊपर देवलोक मे जाती है। अनेक सहस्त छोको का भ्रमण कर ये किरणें पुन भगवान्‌ बुद्ध पे' पास 
लौठ आती हैं और व्यावरण नियमानुसार उनके शरीर के विभिन्न अगर मे अतहित हो जाती हैं । 


१ (हरिभद्व आलोक, बडौदा सस्करण, पृ० २४) डा० पी० एल० वैद्य सम्पादित 'दित्यावदाय! की 
प्रस्तावना, प्ृ० १७ 

२ ब्राह्मगदारिकावदान, पृ० ४१-४२, अशोक्वर्णावदान, प्रृ० ८६, 
ज्योतिष्कावदान, पृ० १६३-६४, पाशुप्रदानावदान, प्रृष्ठ २३० ३१ । 
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(दिव्यावदान! वे' अधिवतर अवदानो! वी समाप्ति इन दाब्दों बे! साथ हुई है-- 
'दृदमवों घदभगवान । आतमनसस्ते सिन्ञयों भगयतों भाषितमभ्येवरदत ॥ 
कई अवदानोर के अ-त में भगवान बुद्ध ने भिश्ुओ यो अपने इस मैंतिव आदर्श वी थिक्षा दी है- 
'इति हि प्िक्षव एफा तह ध्णानों कम णामेका-तकृष्णो, 
विपाक , एशातशुश्लानां कमणासेका तशुवछों थिवाक , 
व्यतिभिधाणां व्यतिमिभ । तस्मात्‌ तहि सिक्षव एकात- 
कृष्णाति कर्माप्यपास्य व्यतिमिधाणि व, एकाग्तशुश्ले- 
घेव कमस्वाभोगम करणोप । इत्येव यो भिक्षय दिक्षितस्यम्‌ ॥' 

“'दिव्यावदान' वे! अवदानों वी भाषा-शली पृथक्‌ पृथक है। कुछ अवदान अधपाणिनीय स्का 
दली मे जैसे 'चाद्रप्रभवोधिसत्वचर्याविदान” और बुछ्ध शुद्ध पाणिनीय सस्ह्त शैली मे णेसे सत्र यवावदान' 
लिसे गये हैं। '"मैत्रकस्यकावदान' में विभिन्न प्रकार के छदो या प्रयोग, गद्य शली मे लिखें हुए लम्बे ह्म्बे 
वाक्‍्यो से प्रतीत होता है वि इसका प्रणयन क्सी लौविक सस्द्ृत के निष्णात्‌ पण्डित वी सेसनी द्वारा हुआ 
है। इस अवदान के प्रारम्भ वा अश 'मातयपवारिण प्राणिन / और अवदान के अत का 'तित्किमिंद- 
भूपतीतम' इन अश्यो की तुलना 'जातक्माला” के प्रारम्भ और अत वे अशो से बरने पर यह निविवाद रूप 
से स्वीवार क्या जा सकता है कि यह अवदान आयशूर कृत है | 

'ाशुप्रदानावदान' में वणित उपगुप्त और मार की कथा, पाणिनीय सस्टेत् घैली मे! आदश १९ 
लिखित और नाट्यगुण-परिप्लुत है। यह सम्पूण कहानी इतनी नाटबीय है कि इसे एक वीद्ध-नाटर्क ६232 
जा सकता है। यह अश्ञ दब्दत कुमारकात की 'वल्पतामण्डितिका' से उद्धत क्या गया है । 

(दिव्यावदान! के अवदानो का सकक्‍लन बिना कसी आयोजन मै किया गया प्रतीत होता है। एए 
ही सकलन ग्र थ मे हमे 'तोयिकामहावदान' की प्राप्ति इन्द्रत्राह्मणावदान' की पुनरावृत्ति के! रूप में होती 
है। अवदानों के सक्लन मे किसी विपय-क्रम के नियम को भी दृष्टि में नहीं रखा गया है। सघरक्षित 


की वहानी बिना किसी आवश्यकता के ही दो भागो मे वर्णित की गई है और इन दो भागों वे बीच में एव 
अय अवदान 'नागकुमारावदान” का समावेश कर दिया गया है । 


अवदान शतक वी सहायता से अवदान माछाओं की रचना हुई, यथाकल्पद्रुमावदानमाला, 8 
वदानमालछा, द्वाविशल्यवदानमाला । अबदानो के अय सग्रह भद्कल्यावदान और विचित्रकगिकावददि हे 
है। अत मे, क्षेमेद्ध की अवदान बल्पछता का छत्लेख भी अवदान-साहित्य में आवश्यक है। इसे प्र है 
समाप्ति १०५२ ई० मे हुई । इसमे १०७ कथाएं सग्रहीत है। क्षेमेर्द्र के पुत्र सोमेद्र ने इस भ थ 
भूमिका लिखी और साथ ही इसमे एक क्‍्थां और जोड दी । इसका नाम है 'जीमूतवाहन-अवदान' । ईस 
प्रकार इस प्रयथ में वंधाओ वी समन्‍्या १०८ हो जाती है । 


“दिव्यावदान के स्रोत 


'दिव्यावदान! का सकक्‍्लून विभिन्न खोतो से हुआ है । यद्यपि यह ठीक है कि इसके ले 6 
भूलसर्वास्तिवादियो के विनय से उद्घत क्ये गये हैं तथापि यह कहना उचित नहीं वि से अवदान 
१ बोठिवर्णाविदान, पृ० १४, पूर्णावदान, पृ० ३३, मैत्रेयावदान, पृ० ४०, 
ब्राह्मणदारिकावदान, पृ० ४४, स्तुतिब्राह्मपावदान, पृ० ४६ इत्यादि । दे 
२ कोठिक्रणावदान, पृ० १४ पृणणविदान, पु० ३३, स्वागतावदान, १० १५१९ इत्यादि | 
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विनय के ही अथ् हैं। इसवी कई क्थाए' 'विनम की तो बई 'सूतच' की अगर हैं। वस्तुत इसके स्रोतों 
वी जानवारी के लिए सामाय रूप से सस्दृत में रचित सभी बौद्ध साहित्य का अस्वेषण करना पडेगा। 

“'प्रातिहायसूत्र”' और 'दानाधिवारमहायातसूत्र” महायान पथ वे पुराने सूत्री के अवशेष हैं। इन 
दोनो मे धीपक में 'सूत्र' भ्षब्द भी प्राप्त होता है। 'नगरावरूम्बिवावदान', 'भेप्दकगृहपतिविभूतिपरिच्छेद , 
'मेण्डकावदान' 'सुधनवुमारावदान', 'तोमिकामहावदान' का अश गिलगिट की पाडुलिपियो में प्राप्त होता 
है। “मामातावदान' अशत विनयवस्तु से तथा अशत मध्यमागम से उद्धत है। '“पाॉँशुप्रदानावदान' में 
वणित उपग्रुप्त वी कथा वा सचयन कुमारलछात वी 'वल्पनामण्डितिवा' स हुआ है भौर अस्तिम अवदान 
'मैत्रव यवावदानं आयशूर वी 'जातव-माला' से प्रभावित है । 


प्रग्यकार 

जैसा वि उपयुक्त विवरण से स्पप्ट हीता है, 'दिव्यावदान! एक सवलित ग्रथ है और इसका 
संग्रह विभिन्न स्रोतों से विया गया है। अतएव यह किसी एवं ग्रथवार वी कति नही प्रतीत होती । 
फिर भी आ्तिम अवदान पर पहुँचते ही वह प्राचीन पीराणिक शली बदर जाती है और उसके स्थान पर 
शुद्ध एवं विदग्ध पाणिनीय सस्शत शेली का दर्शन होता है, जिससे यह अनुमान होता है विः इस अवदान का 
सस्वार आयशूर द्वारा किया गया है। अतएव, सम्भवत यही प्रतीत होता है कि सम्पूर्ण ग्रय आयशूर 
ये द्वारा सग्रहीत क्या गया होगा । 


'दिव्यावदान का काल-निर्णय 

दिव्यावदान' वी सामग्री बहुत कुछ मूल-सर्वास्तिवादियों के 'विनय वस्तु”! और बुमारलात की 
'वल्पनामण्डितिवा से प्राप्त हुई है । गिलूमिट पाडुलिपियो के विनय-वस्तु मे 'द्विसावदान” के अनेक अव- 
दान पूर्णत या अशत प्राप्त होते हैं। उदाहरणाथ 'माधातावदान” अज्ञत 'विनय वस्तु” से तथा अशत 
'मध्यमागम' से छिया गया है। 'सुघनदुमारावदान', 'स्तुतिब्राह्मपावदान” आदि 'विनय वस्तु' से शब्दश 
उदधुत किए गए हैं। इस प्रकार जब दिव्यावदान' का सकलन विविध स्रोतों से किया गया है, तब यह 
निश्चित है कि इस ग्रथ वे भिन्न-भिश्न अज्चा वी रचना भी भिन्न भिन्न समय में हुई । 

डा० एम० वि“टरनिटज की यह मायता है कि इसके कई अश निश्चित रूप से खिस्तोत्तर तृतीय 
दाताब्दी वे पूव लिखे गए हैं। किन्तु सम्पुण सग्रह चौथी शताब्दी से बहुत पूष का नहीं हो सकता! । 
बयोंकि' मशोक वे उत्तराधिकारी ही नही, शु गवश के पुष्यमित्र तक के राजाओं (रूगभग ई० पू० १७८) 
का उल्लेख इस भ्रथ मे प्राप्त होता होता है । “दोनार' शब्द का प्रयोग भी अनेक बार हुआ है । एक बात 
और ध्यान देने की यह है, जैसा कि ऊपर निर्दिष्ट किया जा चुवा है कि इस प्रथ के सकतलन करता मे 
“'वल्पनामण्डितिवा' से कुछ सामग्री का चयन विया है। अत यह समीचीन प्रतीत होता है कि कनिष्क के 
बहुत समय वाद उत्पन्न हुए 'कल्पनामण्डितिका' के लेखक कुमारलात बे" पश्चात पर्याप्त काल का व्यवधान 
हो, जिसमें 'दिव्यावदान”! का सकलन कर्ता उसकी इंति की सामग्री का उपयोग कर सदे । ये सब तथ्य 
इसके वारू को छग्रभग ३५० ई० तर पहुंचा देते हैं । 





१ ए हिस्द्री आफ इण्डियन लिटरेचर, भाग-२--४ह० एम० विल्टर॒निटण । 


प्रज्ञा प्रदोष/२३१ 


पुन 'शादू'छबर्णावदान! वा अनुवाद चीनी भाषा में टिचू जा हू वे द्वारा २६५ ई० में हुआ ्रप्त 
होता है, जिसका चीनी नाम 'शो ताऊ वीन विग! था! । इससे यह प्रतीत होता है वि इस ग्रथ वा अ्रस्तुत 
रूप मे सक्‍लन रिब्रस्तोत्तर २०० और ३५० के मध्य हुआ होगा । 


'दिव्यावदान'! का साहित्यिक पुल्याकन 


'दिव्यावदान' में अनेक ऐसे साहित्यिव तत्त्व भी उपलब्ध होते हैं, जिनवा पृृथव अध्यमद किया 
जा सवता है । 

'पाशुप्रदानावदान! मे उपगुप्त और मार की क्या इतने नाटवीय ढग से वणथित हुई है कि यह 
तत्कालीन नाद्य शास्त्र के विकास वा ज्ञान कराती है। स्थविर उपगुप्त मार से भगवान वे रूपदाय को 
दिखलाने के लिए वहते हैं। चह इस शत पर भगवान्‌ के रूपवाय वो दियलाने के लिए तत्पर होता है 
कि बह (स्थविर उपगुप्त) उसे उस रूप में देखकर प्रणाम न बरें। मार अपमे रूप वी अलडत कर 
व्यामप्रमामण्डलमण्डित असेवनक दशन भगवान्‌ बुद्ध का रूप धारण कर उपगुप्त के सामने आता है। वहें 
भगवान्‌ बुद्ध के उस कमनीय एवं गभीर रूप का दर्शन वर उह प्रणाम करते हैं। इस पर मार कहता 
है कि आपने मेरे नियम का उल्लघन कर दिया । परतु उपगुप्त कहते हैं कि मैंने तो भगवान को प्रणाम 
क्या, तुम को नहीं?) । तदनतर मार उपगुप्त वी अभ्यचना वर वहा से चला जाता है । 

'मैत्रक-यकावदान” की भाषा झैली प्राजल है। उसमे दीघ समासो वा प्रयोग हुआ है। छदो के 
अनेक प्रकार प्रयुक्त हुए हैं। यह पाणिनीय सस्दृत मे लिखा हुआ एक सुदर अवदान है। “कुणालावंदान 
में बुणार् की कारुणिक क्या का वणन क्या गया है। 

अय कवियों ने भी 'दिव्यावदान! से अपनी कविता के भाव ग्रहण किए हैं। 0 के 
'विक्रमोवशीय' के चतुथ अक में पुरुरवा का उवशी के लिए विलाप उसी प्रवार से वर्णित हुआ है। जिस 
प्रकार से हमे 'सुघनकुमारावदान' मे सुधन के द्वारा मनोहरा के लिए किया गया विलाप मिलता है? ।० 


'ांााााणामााणााााभााााााााााआक ंअअुइ _ 3 भवन 


१ दी सस्दृत बुद्धिस्ट लिटरेचर आफ नेपाल--राजै द्व छाल मित्र 
२ पाशुप्रदानावदान, पृ० २२८। 


३ दिव्यावदान म सस्कृति का स्वरूप--डा० श्याम प्रकाश, परृ० १४ 
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जैन दशन : स्थाह॒वाद या अनेकान्तवाद 
गणेश ललवानी 


तत्वाय सूत्र मे कहा गया है--उत्पादव्ययभौोव्ययुक्त सत। अर्थात्‌ जिसमे उत्पत्ति (उत्पाद), 
विनाश (व्यय) एवं स्थिति (प्रोग्य) है वह सत्‌ है। इसका तात्मय यह हुआ कि हर पदाथ में उत्पाद, 
विनाश और स्थिति का काय एक साथ चल रहा है। पदाथ का जो अश ध्रुव है वह द्रव्य है, जो अस्थिर 
है वहू पर्याय । पदाथ द्रव्य रूप मे नित्य है, पर्याय रूप में अतित्थ । प्ररतु द्रव्य और पर्याय सवा पृण 
भिन्न नही हैं, अभिन्न भी हैं। अत हर एक द्रव्य मे अनेक धर्म हैं। पदाथ के इन परस्पर विरोधी घम को 
भिन्न भिन्न अपेक्षा से स्वीकार करना ही स्यथादवाद है। स्थादवाद के स्यात शब्द का अथ है कथचित्‌ या 
किसी अपेक्षा से। उदाहरण स्वरूप एक ही व्यक्ति पिता, पुत्र, मामा, भानजा विभिन्न रूपो में सम्मुख 
बाता है । वह भपने प्रत्॒ की अपेक्षा से पिता, स्वय के पिता की अपेक्षा से पुत्र, भानजे की अग्रेक्षा से मामा 
भर मामा को अपेक्षा से स्वयं भानजा होता है। इसी प्रकार जीव आत्मा की अपेक्षा से नित्य, शरीर 
वो अपेक्षा से अनित्य होता है । घट को ही लोजिए--वह नित्य भी है, अनित्य भी । घट रूप में वह 
अनित्य है, कितु मृत्तिका वे रूप मे नित्य है । कारण मृत्तिका के परमाणु किसी न किसी रूप मे सदंव ही 
रहेंगे। अत वस्तु वो किसी एक धम को एका'त या निश्वयात्मक रूप प्रतिपन करने से वह सत्य नहीं 
हो सकता । यदि हम कहेँ वह वेवल पिता है तो यह प्रतिपादन सत्य नही हो सकता । 
जेन दशन कहता है वस्तु के अन/त धम होने पर भी सप्तभगी के द्वारा पदाथ का सर्वो गीण ज्ञान 
देना सम्भव है। सप्तभगी का सामा“य अर्थ है विचार धारा के सांत प्रकार क्सी एक वस्तु के अस्तित्वादि 
धम के विषय में जिज्ञासा उपस्थित होने पर विरोधशुल्य एवं प्त्यक्षादि प्रमाणों से निर्वाधरूपेण श्रुथक-पुृथव 
या श्रम्मिलित रूप मे विधि एवं निषेध की पर्यालोचना कर आपेक्षिकता से जो सांत प्रकार का वेचन विमास 
क्या जाता है उसे सप्तभगी वहते हैं। क्योवि इस प्रकार के वचन वि-यास सात ही होगे । किसी वस्तु 
को एक धर्म का प्रतिपादन करते समय यह ध्यान रखता आवश्यक है कि उस वस्तु की अत्य सम्मावनाए 
लुप्त न हो जाएा। यथा घट द्रव्य का नित्यत्व धम व्यक्त करने के लिए 'स्थात घट तित्य', 'घट कथित 
नित्य” या किसी कपेक्षा से घट नित्य है! इस प्रकार वचन वि.यास करना चाहिए। क्योकि ऐसे वाजय 
प्रयोग से घट अनित्य भी हो सकता है इसकी सम्भावना रह णाती है। वंसे स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्ववारू एव 
स्वभाव वी अपेक्षा से घट वस्तु का अस्तित्व है कितु अय द्रव्य घदादि की अपेक्षा से घट का अस्तित्व 
नही है । 
उक्त सात प्रकार के वचन वियांस इस प्रकार हैं -- 
१ स्यात्‌ अस्ति-यहूं विधि कल्पना से प्रथम भग है । 
२ स्थात नोस्ति-यह निषेध कल्पना से द्वितीय भग है । 
३ स्यात अत्ति नाहित च--यह विधि निषेध कल्पना का दृत्तीय भग है। 
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स्पात्‌ अवक्तव्य-पह एवं साथ विधि निपेध कल्पना वा चतुर्य भँय है । 
स्थात्‌ अस्ति अवक्तव्ययय--विधि कल्पना एवं एक साथ विधि-निरषेध वह्पना या पाचवाँ भग है। 
स्यात्‌ सास्ति अवक्तव्यश्व--निपेष वल्पना एवं एप साथ विधि निषेष वल्पना वा छठा भग है। 
स्थात्‌ अस्ति नास्ति अवक्तव्ययव-यह अनुश्मण मे विधि-निषेष वल्पनता एवं एप साथ विधि निर्षेष 
बत्पना वा सातवाँ भग हैं। 

जीव शब्द पर इस सप्तभगी था प्रयोग इस भाँति होगा 

१ जीव किसी अपेक्षा से नित्य है--इस वाक्य मे जीव विसी भय अपेक्षा से अनित्य भी है 
इसकी सम्भावना रह जाती है । 

२ जीव किसी अपेक्षा से अनित्य है--इस वाक्य में जीव किसी से नित्य भी है यह सम्भावना 
रह जाती है । 

३ जीव विसी अपेक्षा से नित्य एवं अभित्य उमय प्रवार है । 

४ जीव किसी अपेक्षा से अवत्तव्य है---जीव के मित्यत्व एवं अनित्यत्व धम् वो एक साथ प्र्ति 
पादव करने की इच्छा करने पर उसे किसी शब्द से प्रदाश करता सम्भव नहीं है। अत अवक्तस्य 
कहा गया | 

५ जीव किसी अपेक्षा से नित्य एवं अववक्‍्तव्य है--इस भग से जीव का नित्यर्व एवं मित्यानि पत्वे 
एक साथ प्रतियादित क्या गया है। 


६ जीव किसी अपेक्षा से अपित्य एवं अववतब्य है--इम भग मे जीव मे अनित्यत्व एवं नित्य” 
नित्यत्व स्वभाव का एक साथ प्रतिपादन किया गया है । 


७ जीव किसी अपेक्षा से नित्य अनित्य एवं अववतब्य है--इस भग में जीव वे नित्यत्व और 
अनित्यत्व सहित एक साथ नित्यानित्यत्व स्वभाव की बात कही गयी है। 

इस प्रवार सात भग के अतिरिक्त आठवाँ भग नहीं हो सकता ६ जिस प्रकार जीव पर सात भयों 
व प्रयोग किया गया उसी प्रकार अय बस्तुओ पर भी इसका प्रयोग किया जा सकता है। 


स्‍्थाद्वाद सचयवाद नही है जैसा कि स्थादवाद के विरोधी बहते हैं। सशयवाद तो उसे कहते 
हैं जिससे कोई तथ्य निर्णीत नहीं हो सकता । जैसे कि अन्धकार मे रस्सी को देखकर यह रज्जु है या तर 
यह निणय नहीं होता । परन्तु स्थाद्वाद ऐसा नहीं है। स्थादवाद इसके विपरीत भिन्न भिन्न दृष्वियों मे 
एक ही वस्तु के विभिन्न गुण प्रकट कर उसको दृण रूपेण प्रकाशित करता है । 
यह ती निविवाद सत्य है कि भारतीय सरवृति वो जैन धस वी जो सबसे बडी देव है वह है 
स्मादवाद या अनेकातवाद। बुछ छोगो का कथन है कि स्पादवाद के अनुरूप थि तन प्रणाली प्राचीन 
उपनिषद्‌ एवं प्राचीन बौद्ध ग्रथो में पायी जाती है। किसु सत्य तो यह है कि इस स्माद्वाद की व्यादें 
हारिव एवं तब सगत रूप देने का सेय जेनाचायों को ही है। उहोंने अपनी असाधारण चितनशीलता 
एव मेधा से इसे पुष्ट विया है। वे यह पूणत समझ गय थ कि वस्तु मं मात्र एक धम वा जारोपण करने 
से उसका सही निरुपण नहीं हो सकता । क्योकि वस्तु मे विभिन्न धर्मों का समावेश देखा जाता है । जो 
एव दृष्टि से नित्य है बही अप दुष्टि से अनित्य । जिस प्रकार मैं एबं दष्टि से जीव को नित्म बहू पता 
हू ठीव उसी प्रवार दूसरा दुसरी दृष्टि से अनित्य भो कह सकता है। पर भ्रात जिस भाँति गुर नहीं 
कहा जा सवता उसी प्रकार उसे भी नही वहा जा सकता । छेकित यह तो कहना ही होगा कि हम दौनो 
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में से कोई पूर्ण सत्य के निकट नही है । परूण सत्य तो तब प्रकट होगा जब कि उस वस्तु पर विभिष दृष्टि 
पोणो से तुलनात्मक पद्धति या अपेक्षा दृष्टि से विचार विया जाएगा। 
इस स्यादवाद या अनेका तवाद का जन धम्र वे साथ इतना घनिष्ठ सम्बाघ रहा है कि छोग जैन 
दशन यो ही अनेकात दशन कहने छग गए। और यह भी समझ लिया कि अनेकात दर्शन का सण्डन ही 
जेन दर्शन का सण्डन है। अत दार्शनिवप्रवर शक्राचाय से लेकर करीब करीब सभी जनेतर दार्शनिको 
ने स्थाद्वाद या अनेवा तवाद का यण्डन करने या प्रयत्त विया। पर वे खण्डन पर न सके । करते भी 
कंसे ? स्थादवाद प्रतिष्दित है व्यवहार की सुदृढ़ भूमि पर । 
दधवराघाय गहते हैं एव ही वस्तु सदू-असद्‌ दोनो नही हो सकती। ब्रह्मसूत्र वे 'नंकस्मिन्नसम्भवात्‌' 
की व्याय्या करते हुए ये बहूते हैं विः स्याद्वाद के अनुसार एक ही वस्तु मे सत्ता और असत्ता का समावेश 
असम्भव है। अ्रत स्थादवाद निरयक है। परतु स्वप्रतिष्ठित अद्व तवाद को प्रमाणित करने के लिए 
उदहोन अनिर्वाच्या माया की सहायता स जगत प्रपच वा मिथ्यात्व निरूपण किया है। उनका कथन है 
'जग़जात वस्तु माया अ्सूत होने वे कारण सत भी है असत भी है अत अनिर्वाच्य है। वंयोकि माया का 
स्वरूप सद्‌ असद्‌ होने के कारण अनिर्वाच्य है।' बया ऐसा वहकर उहोने स्यादवाद के “अस्ति-तासह्ति- 
अवक्तव्य वा प्रयोग नहीं विया ? तभी तो महामहोपाध्याय डा० गंयानाथ झा, ऐतिहासिक रामक्ृष्ण 
गोपाल भडारबर आदि विद्वानों ने शक्राचाय शत स्याद्वाद खण्डन के प्रयास को मात्र पडश्मम कहा है। 
इतना ही नही समग्र तब वाद में न्याय बंशेषिव बौद्ध मतादि के पण्डन मं शवराचाभ ने जिस युक्ति प्रणाली 
भय अवलम्बन लिया है वह जंनाचार्यों के स्पादृवाद चि/तन के अनुरूप है । 
इसी प्रकार यायादि के स्यादवाद वे प्रमाणा को अस्वीवार करने पर भी स्थादुवाद का जो फल 
है वह उनमे स्पष्टत दियाई पडता है। उपाधि भेद से एक ही वस्तु में विभिन्न धर्मों का समावेश नेयामिक- 
गण मानते हैं। बहते हैं परमाणु नित्य हीने पर भी परमाणु समप्टि अनित्य है। साख्यकार पुरुष को मुक्त 
अससारी मानते हुए भी प्रदृति सम्पक मे उसे वद्ध अगीकार बरते हैं। वेदा तिकगण ब्रह्म को निगुण 
उपासनातीत कहते हुए समुण रूप म उसीका उपास्यत्व स्वीकार करते हैं। अत यह भ्रत्यक्ष सत्य है कि 
साम्प्रदायिक दृष्टि दोष से ये स्थादवाद को भले ही नहीं माने पर अपने अपने स्वमत की श्रत्िप्ठा में इस 
स्पादवाद का ही प्रामाण्य स्वीवार करते हैं। वयोकि जगत का स्वरूप वास्तव मे प्रहेलिकामय है। विसी 
भी वस्तु वे! लिए एकान्त रूप मे न यही कहा जा सकता है 'यह वही है । न उसे एकात नित्य कहा जा 
सकता है न एवात अनित्य । न उसे एव वहा जा सकता है न अनेक) हर वस्तु अपने रूप मे प्रतिनियत 
है मी, नही भी है। इसीलिए तो स्याद्वाद कहता है किसी वस्तु को किसी एक विशेषण में विशेषित मत 
करो। करने से ही भ्रम मे पडोगे। 
भरस्तू के तक झास्त्र में [.3छ ए वतद्यतए, एलगा[ाउएला0गा और 7>हए77060 ॥00!० नामक 
तीन नियम हैं। इस नियमों का काय है भाव राज्य में सामजस्य स्थापित करना )॥ क्‍.89७9 ० 860॥॥9 
के अनुसार जिस वस्तु वो जिस रूप मे हम ग्रहण करते हैं उसी मे प्रहण करेंगे। इसका ब्यतिक्रम मही 
होगा। जैसे ॥ ;४ & धट घट ही है। यह घट पुराना है या नया यह नही कहा जायगा। उबएछ रण 
00008070009 बहता है--एक वस्तु में दी विरोधी धम वी कल्पना नही वी जा सकती | 4 ९४7 ॥0 
७6 ७०४ 8 877 70-98 घट मृत्‌ सस्थान विशेष है भी, नही भी है यह नहीं कहा जा सकता । उ.बत्तर्ण 
एडणण०ह०त १६806 बहता है--कोई वस्तु द्विकोटि विनिमु क्त है यह नहीं कहा जा सकता । घट बो या तो 
अस्ति कहो या नाह्ति कहो, इसके अतिरिक्त और कुछ मत कहो कि तु आजकल के पाश्चात्य पथ्ड्ागभा९ 
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स्यात्‌ अवक्तव्य-यह एक साथ विधि निषेध कल्पना का चतुथ भग है। 
स्पात्‌ अस्ति अवक्तव्यश्व--विधि कल्पना एवं एक साथ विधि-निषेघ कल्पना का पाचवा भग है। 
स्यात्‌ नास्ति अवक्तव्यश्व-निषेध कल्पना एवं एक साथ विधि-निर्षेध वल्पना वा छठा भग है। 


स्यात्‌ अस्ति नास्ति अवक्तव्यश्व--यह अनुक्रमण में विधि-निषेध कल्पना एवं एक साथ विधि निषेध 
कल्पना वा सातवाँ भग है । 


जीव शब्द पर इस सप्तभगी का प्रयोग इस भाति होगा 


१ जीव कसी अपेक्षा से नित्य है--इस वाक्य मे जीव किसी अय अपेक्षा से अनित्म भी है 
इसकी सम्भावना रह जाती है । 


२ जीव किसी अपेक्षा से अनित्य है-इस वाक्य में जीव किसी से नित्य भी है यह सम्भावना 
रह जाती है । 

३ जीव विसी अपेक्षा से नित्य एवं अनित्य उभय प्रकार है । 

४ जीव क्सी अपेक्षा से अवक्तव्य है--जीव के नित्यत्व एवं अनित्यत्व धम को एक साथ प्रति 
पादन करने की इच्छा करने पर उसे किसी शब्द से प्रकाश करना सम्भव नहीं है। अत अवत्तव्य 
बहा गया । 


५ जीव किसी अपेक्षा से नित्य एव अववतव्य है--इस भग से जीव का नित्यत्व एवं नित्यानित्यता 
एक साथ प्रतिपादित क्या गया है। 
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६ जीव किसी अपेक्षा से अभित्य एवं अववृतव्य है--इस भग में जीव के अनित्यत्व एवं निए' 
नित्यत्व स्वभाव का एक साथ प्रतिपादन किया गया है । 


७ जीव विसी अपेक्षा से नित्य अनित्य एवं अववतव्य है--इस भग में जीव के नित्यत्व 
अनित्यत्व सहित एक साथ नित्यानित्यत्व स्वभाव की वात कही गयी है 

इस प्रकार सात भग के अतिरिक्त आठवाँ भग नही हो सकता । जिस प्रकार जीव पर सात 
वा प्रयोग विया गया उसी प्रकार अय वस्तुओं पर भी इसका प्रयोग क्या जा सकता है । 


स्थादवाद सशयवाद नहीं है जँसा कि स्यादवाद के' विरोधी कहते हैं। सशयवाद त्तोउठ 

हैं जिससे बोई तथ्य निर्णीत नही हो सकता । जंसे कि अधंकार भे रस्सी को देखकर यह रज्जु 
यह निणय नहीं होता । परन्तु स्पादवाद ऐसा नही है। स्यादवाद इसके विपरीत भिन्न भिन्त 
एव ही वस्तु ये विभिन्न गुण प्रकट कर उसको पूण रूपेण प्रवाशित करता है । 

यह तो निविवाद सत्य है वि भारतोय सरशति वो जन घम वी जो सबसे बडी दा 
स्पादवाद या अनेवायवाद। बुछ छोगो या कथन है वि स्यादवाद के अनुरूप भितनत प्र 
उपनिषद एवं प्राचीत बौद्ध प्रपा मं पायो जाती है । वितु सत्य तो यह हैं वि इस स्मादूव 
हारिषः एवं स्व सगत रुप दने या श्रेय जनाचारयों को ही है। उहाने अपनी असाधारण 
एयं मेषा से इस पुप्ट गिया है। वे यह पृणत समझ गये ये कि वस्तु मे मात्र एक धम व 
से उसका गहीं मिरूपण नहीं हो सकता || बयावि वस्तु मे विभिन्न धर्मो गा समावेश देर 
एवं दृष्टि से वि्य है यही काय दबध्टि से अनित्य । जिस प्रवार मैं एव दष्टि से जीप ग 
ह टीद उसी प्रवार दूसरा दूसरी दष्टि स अतित्य भी वह समता है॥ पर भ्रात जिर 
बड़ा जा सरता उसी प्रशार उसे भी नहीं बहा जा सवता ।  ऐेविन यह तो गहना 7" 
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तकद्ास्त्रियों का मत है कि यह नियम परिणाम या परिवतनहीन भाव जगत्‌ में हो सम्भव है, वास्तविक 
जगत्‌ में नही । इसलिए 79 इक 7 ने उनके '70779] 7.०ै९ ग्रन्थ में अरस्तू के' मतंवाद का खंण्डन 
करते हुए कहा है कि यह नियम विचार का है या वस्तु वा ? (#6 069 [49७5 री गाण्ण्ट्रो। थर्ण 
पं785 ? ) 

वास्तविक जगत मे हमारा सम्बन्ध वस्तु से ही है। एतदथ हमारी चिन्तन प्रणाली ऐसी होती 
चाहिए जिससे वास्तविक जगत एवं वस्तु समुदाय की प्रकृति का निर्णय किया जा सके । 7 अऔलातीश 
जस्ले प्रमुख आधुनिक पाश्चात्य तब शास्त्रीगण भी स्यादवाद की भाति ही वस्तुप्रकृति की धारणा लेदर 
चिरुतन वस्तु निरपेक्ष तकशास्त्र 70770 7,080 का सस्‍्वार करने के लिए कटिवद्ध हुये हैं। वे वहते 
हैं--भरस्तू कथित एकात स्वरूपता प्रकृति सिद्ध वस्तु जगत्‌ मे नही है। हर वस्तु नित्य भी है, परिणाम्य- 
मान भी है। यह अपना सुर स्वरूप अटूट रखते हुए भी परिवतन को आश्रय दिए जा रही है। उसमे 
060॥9 है तो 0॥67८7०० भी है। जैन दर्शन वी भाषा मे उत्पादू-व्यय-प्ौव्ययुक्त है । वह अत्ति भी 
है, नास्ति भी है, अवक्तव्य भी है । ७ 


३६६[7४। प्ररोर 





भारतीय संगीतशास्त्र में मिगस-आगमस धारा का अनुप्रवेश 
डॉ० प्रेमलता शर्मा 


ओडुएरपस्मरशुरीमुपनिषदुधानरे लिकलक्षष्टोम्‌ । 
आगमविषपिनभयूरीमार्पाम'तविभावये गौरोम ॥ 

थ्‌ भुभिका 

भारतीय समीतशास्त मे समीत के! अधिभूत (भौतिक देश कारूगत वितान), आधिदेवत (स्वर, 
राग, वाद्य, आदि के अधिप्ठाता देवतत्व) और अध्यात्म ( मनुष्य $ शरीर और अत करण-गत प्रक्रिया ) 
वा विशद बणन है और यह निरूपण पद्धति निगम-धारा से ही आई है। इसी पद्धति के साथ सश्लिष्ट है 
राग के देव-तत्व वी स्त्री या पुरष-आजति के वण (रंग), उनके वस्त्र के वण (रग), आग्रुध और वाहन के 
निशूपण की प्रणाली, नादोत्पत्ति का मनुष्य हरीर मे निरूपण, विभिन्न वाद्यो का निदिष्ट देव-देवियो की 
पूजा में विनियोग आदि, जो नि आगम (ततन्र) धारा से छुडें हैं। ये दोना धाराएँ इतनी धुली-मिली है 
कि एवं को दूसरी से पृथऊ करना असम्भव है। सगीत श्ञास्त्र की वियय निरूपण पद्धति में ये दोनो घारायें 
सश्लिप्ट होकर बिस प्रकार अनुप्रविष्ट हुई हैं, इसका दिग्दर्शन ही इस लेय का उह्ं श्य है । 

इस अध्ययन वा मुख्य आधार बृहद्देशी और संगीत रत्नावर हैं। राग-ध्यान के प्रसंग में 
संगीतोपलियत्रारोदार सौर सग्रीतराज वा आधार लिया गया है। साथ ही, विशुद्ध रूप से ता त्रक 
पदढ्ति से लिखे गए एक्माच प्रत्थ “औमापतम” का भी यथास्थान उल्लेख किया गया है। समीत शास्त्र 
के मूलभूत नाद्यद्यास्त्र में निगम-आगम धाराओ वा अनुप्रवेश किस प्रकार दिखाई देता है, यह भी हमारे 
दिग्दशन वा विषय होगा । इस प्रकार प्राचीन काल से लेकर पद्रहवीं शताब्दी तक वा काल इस अध्ययन 
की परिधि में रहेगा । 

सगीतशास्त्र का, ऊपर कही गई दुष्टि से, भवलोकन भारतीय सरकृति की समग्रता और अखण्डता 
की ऋलक दे सबेगर ' दश्य (ज्योति) और श्रव्य (नाद) की अभिनता, “भूत! और 'देव' की अभिनता, 
“अन्तर और 'वाह्य” की अभिन्नता, 'पिण्ड' और 'ब्रह्मोण्ड' वी अभिन्नता सूक्ष्म और '"स्थृछ' को 
अभिन्नता, 'मूत” और “अमूत' की अभिन्नता, प्रकृति! और 'सरहृति' वी अभिन्नता, 'शरीर (कण) और 
वाद्य की अभिन्नता, 'छोक? (ई[ द्रयगत अनुभव) और विद (स्वय-प्रकाश ज्ञान) की अभिन्नता, “भाव 
ओर “कम' की अभिष्तता, 'जड और चेतना की अभिन्नता, द्रव्य और "क्रिया, की अभित्ता, इस प्रकार 
अनेक स्तरो पर हमारे इस अवलोकन भे से भारतीय प्रज्ञा की अखण्डवा और समग्रता माँकिती रहेगी ओर 
इस ऊाँकी वे दर्शन में ही हमारे प्रस्तुत अध्ययन की सफछता होगी । 


२ नाट्यशास्त्र में निगरमागम धारा का दशन 
भरत का साटयशास्त्र नाट्य के साथ-साथ सगीत (गीत, वाद्य, तृत्य), काव्य एवं अय कलाओ 
का भी आवर ग्र थ है। प्रवर्ती सगीतशास्त्र मे प्राप्त निगमागम धारा वा प्रत्यक्ष दर्श तो उसमे नहीं 


प्रज्ञा प्रदोष/२३९ 


भारतोय संगीतशास्त्र में निगम-आगम धारा का अनुप्रवेश 
डॉ० प्रेमलता शर्मा 


ओड्ूारपन्जरशुकौमुपनिपदुच्यानकेलिकलकष्ठोमस । 
आगसबिपिनमपुरीसा्पति तविभावषये भौरीम्‌॥ 

प्‌ भूमिका 

भारतीय सगीतशास्त्र में सगीत के अधिभूत (भौतिक देश-काछंगत वितान), आधिदेवत (स्वर, 
राग, वाद्य, आदि के अधिप्ठाता देवतत्व) और अध्यात्म ( मनुष्य के शरीर और अत करण-गत प्रक्रिया ) 
वा विशद ध्णन है और यह निरूपण-पद्धति निगम-धारा से ही आई है। इसी पद्धति के साथ सश्लिष्ट है 
राग के देव-तत्व की स्त्री या पुरुष-आइति के वण (रग), उनके वस्त्र बे वण (रंग), आयु्ध और वाहन के 
निरूपण को प्रणाली, नांदोत्पत्ति का मनुष्य शरीर मे निरूपण, विभिन वाद्यों का निर्दिष्ट देव-देवियां की 
पूजा में विनियोग आदि, जो कि आगरम (तत्र) धारा से जुडे हैं। ये दोनो धाराएं' इतनी घुली-मिली हैं 
कि एक को दूसरी से पृथरु करना असम्भव है। समीत शास्त्र की विषय निरूपण-पद्धति में ये दोनो धारायें 
सश्लिप्ट होकर किस प्रकार अनुप्रविष्ट हुई हैं, इसका दिग्दर्शन ही इस लेख का उद्ं श्य है । 

इस अध्ययन का मुख्य आधार बृहददेशी और संगीत रत्नाकर हैं। राग-ध्यान के प्रसग में 
सगीतोपनिपतसारोद्धार और पसग्रीतराज का आधार लिया गया है। साथ ही, विशुद्ध रूप से ता वरक 
पद्धति से छिखे भए एकमात्र ग्रथ “औमापतम्‌” का भी यथास्थान उल्लेख किया गया है। समीत श्षास्त्र 
के मूलभूत नाटयशास्त्र मे निगम-आगम धाराओं का अनुप्रवेश क्सि प्रकार दिखाई देता है, यह भी हमारे 
दिग्दशन का विपय हीगा। इस प्रकार प्राचीन काल से लेकर प*द्रहवी शताब्ली तक का काल इस अध्ययन 
की परिधि म्रे रहेगा । 

संगीतशास्त्र का, ऊपर कही गई दृष्टि से, भवछोकन भारतीय सस्छृति की समग्रता और अखण्डता 
वी भलक दे सकेगा । दृश्य (ज्योति) और श्रव्य (नाद) की अभिनतां, 'भूत! और “देव” की अभिन्नता, 
अन्तर” और बाह्य” वी अभिनता, 'पिण्ड' और “ब्रह्माण्ड की अभिन्नता, "सूक्ष्म और '“स्थुल” की 
अभिन्नता, 'मृत' और 'अमूर्तें को अभिन्नता, 'प्रकृति' और 'सस्द्ृति' की अभिन्नता, 'शरीर' (कण्ठ) और 
'वाद्य' वी अमिन्नता, 'लोक! (इद्रमगत अनुभव) और “वेद” (स्वय-प्रकाश ज्ञान) की अभिन्नता, भाव 
और 'कम' की अभिन्नता, 'जड! और चेतन” की अभिनता, द्रव्य और "क्रिया, की अभिन्नता, इस प्रकार 
अनेक स्तरो पर हमारे इस अवलोकन में से भारतीय प्रज्ञा की अखण्डवा और समग्रता माँक्ती रहेगी और 
इस ऊराँकी के दर्शन में ही हमारे प्रस्तुत अध्ययन वी सफलता होगी । 


३ नाटउ्यशास्त्र मे निगभागम धारा का दशन 
भरत का नादयशास्त्र नाट्य के साथ-साथ सगीत (गीत, वाद्य, नृत्य), काव्य एवं अय बछाओ 
का भी आकर भ्र थ है। परवर्ती सगीतशास्त्र में प्राप्त निगमागम-धारा का भ्रत्यक्ष-दर्शन तो उसमे नहीं 


प्रज्ञा प्रदोप(२३९ 


होता, कित्तु नाट्योत्पत्ति, प्रेक्षागूहू और उसका निर्माण, रग देवतपुजा, पुवंश्य और रस के निरूपण वे 
प्रसंग म॑ इन दोना घाराओ का सगम स्पप्ट दिखाई देता है। सक्षेप में इन्ही प्रसयो का क्रमश विवरण 
प्रस्तुन है । 


तादयोत्पत्ति 


(१) इसका वणन वरते समय ब्रह्मा हारा 'योग' का आश्रय लेकर चारो वेदो वा स्मरण और ऋक से 
पादय, साम से गीत, यजुप से अभिनय और अथव से रस का ग्रहण +रके नाटयंवेद (पचमवेद) के निर्माण 
यो बात वही गई है। (ना० शा० १ १७) ध्यान देने वी बात है कि ऋग्वेद चानात्मक या चित्-प्रधान है, 
अत उससे “पाद्या या 'वाक का, गीत्यात्मक मौर आन दप्रधान साम से 'गीत” का, क्रियात्मक या सत- 
प्रधान यजुर्वेद से अभिनय का और निर्णायत्र-स्थानीय या प्रायश्चित्तादि के विधाता अथववेद से नाटय मे 
ओचित्य वे आततिम निर्भायव “रस” का ग्रहण बताया गया है । 

(स) भादय का प्रथम प्रयोग देसने से प्रसन्न होकर देव-देवियो द्वारा भमाट्य के लिए जो उपवरण प्रदान 
किये गए, उनवी ताछिया इस प्रवार है -- ] 


देव देयो प्रदत्त उपकरण 

१ शत्र १ (इद्व) ध्वज 

३ ग्रद्या २ बुदिलक (विदूषक या टेढ़ा डण्डा) 

३ वष्ण ३ भृज्भार (टोटी बाला छोटा) 

४ सूय ४ छत्र 

भू विव ५ सिद्धि (सफलता) 

६ यागु ६ व्यजन 

७ विष्णु ७ सिहासन 

८५ पुयेर ८ मुझुट 

२ सरस्वरी ९ प्रेश्वणीय का श्र्यत्वं 

१० देव-गायव, यश, पर्तग १० भाषित (वाधियी थिक्षा) 
११ भाव 
१२ सम 


१३ रूप (मुसराग) 
१४ बट (आउडद्धित था) 
(आ० दा० १५९ ६३) 
स्‍्यात दो शो बात है वि रखे, भाय भी हिखा का दायिरव मद राशंस, पन्ना को दिया गया है | 
दशा सो सा जा ही एव रुप है।. (दष्टप्य दिवंगशत्प सूर शुकपठ यजुर्मेद साध्याटा संदिया अ० ३४ 


मरत् २ 'पायव मशमाता पजानामू सघति जो मा प्रशामों या ्रातियों के मगग_ पं 
प्रषम इ शिय मे रूप थे गिषित है ॥)) और राम, पप्रग दिव वर वार करते हैं ४4445» 5 
प्रर भे गग्यरप है मर सन शी 7 वि गु८्य है ही। ड 

(४) जाटदघाशए दो रहा में भी दिमाए थे लिदुश्ट ए' पकाई। पु 


इश्क है | (ता० एर७ है ५१ भ्द्ू) 


पृइक (८7) शोर 


रक्षणीय स्थल अभवा वस्तु 


वी €& रद 6६ >ए >> 


नी नो बी अत. >चचछ अन्‍ीी. >'च्ी 
नी अद ७६ ० 0 बच 6०6 9 


१२७ 
श्ष 
१९ 
२० 


र्१ 


मण्डप 

दिजशञाए' 

विदिशाएँ' 

नेपथ्यभूमि 

अम्बर, 

वैदिका 

भाण्ड (अवबद्ध वाद्य) 
स्तम्भ (बहुवंचन ) 
स्तम्मात्तर (बहुवचन ) 
घारिणी (वहुबचन) 
शाला (बहुवचन) 
सववेश्म (बहुवचन) 
महीपृष्ठ 

द्वारशाला 

द्वारपच्र (क्पाट ) 
देहली 


द्वारपार 
रज्जपीठ पाश्व 
मत्तवारणी 
मत्तवारणी के स्तम्भ 


जजर 


(क) शिर पव 
(ख) द्वितीय पत्र 
(ग) तृतीय पक 
(प) चतुथ पव 
(ड) पचम पव 
२२० रज़पीठ मध्य 


१३ 
२४ 
२५ 
२६ 
२७ 


रडगपीठ का अधोभाग 
नायक 

नापिका 

विंदुपक 

शेष प्रकृतिया (पात्र) 


गे & >> उड८द «& ०7 0 «७ 


५० 
११ 
श्र 
१३ 
१४ 
१५ 
श्दद 


4१७ 
श्य 
५१९ 
० 


२१ 


र२ 
श्र 
२४ 
२४% 
२६ 
२७ 


रक्षा में नियुक्त देव 


चन्द्रमा (चद्रातप या चदौवा) 

लोकपाल (बहुवचन) 

मारुत (बहुवचन) 

मित्र 

वदण 

वह्नि 

सवदिवोकस (सब देव) 
चारो वर्ण (ब्राह्मपादि) 
आदित्य-रुद्र (वहुबंचन) 

भूत (बहुवचन, झायद पत्र महाभूत है ) 
अप्सरा (बहुवचन) 

यक्षिणी (बहुबंचन ) 

महोदधि 

कृता त + काल 

नागमुख्य महाबलू (द्विवचन) 
यम्दण्ड +- उस पर शूछ 

(द्वार वे उपरिकाष्ठ पर शूछ) 
तियति +- मृत्यु (द्विवचन) 

महे द्र 

विद्युत (दंत्यनिपूदनी ) 

भूत (शायद भूतगंण, पच महामूत नही ) 
सक्ष, पिशाच, गुह्क, भमहांबल 
वद्च (इद्ध का भायुध) 

ब्रह्मा 

दद्धूर 

विष्णु 

स्काद 

शेप-वासुकि तक्ष+-महानाग 
ब्रह्मा 

पातालवासी यक्ष, गुह्ाक, पत्रग 
दर्द 

सरस्वती 
आकार 
हर 


प्रज्ञा प्रदीप २४१ 


होता, कितु माद्योत्पत्ति, प्रेक्षागृहू और उसका निर्माण, रग्र दैवतपूजा, पृवरंग और रस के निरूपण के 
प्रसग में इन दोनों घाराओं वा सगम स्पष्ट दिखाई देता है। सक्षेप में इन्ही प्रसगो का क्रमश विवरण 
प्रस्तुत है | 


नाटयोत्पत्ति 


(व) इसका वणन वरते समय ब्रह्म द्वारा 'योग” का आश्षय लेकर चारो वेदो का स्मरण और ऋक से 
पाठ्य, साम से गीत, यजुप से अभिनय और अथव से रस का ग्रहण करके नाट्यवेद (पचमवेद) के निर्माण 
वी बात वही गई है। (ना० शा० १ १७) ध्यान देने की बात है विः ऋग्वेद ज्ञानात्मक या चिंत्‌ प्रधान है, 
अत उससे “पाद्य' या 'वाक्‌' का, गीत्यात्मक और आन दप्रधान साम से 'गीत' का, क्रियात्मक या सेते 
प्रधान यजुर्वेद से अभिनय का और निर्णायत्-स्थानीय या प्रायश्चित्तादि के विधाता अथववेद से नाटम मे 
ओऔचित्य थे आतिम निर्णायक “रस” वा ग्रहण बताया गया है । 

(स) नादय वा प्रथम प्रयोग देखने से प्रसत होकर देव-देवियो द्वारा नाट्य के लिए जो उपकरण प्रदान 
किये गए, उनवी तालिका इस प्रवार है -- 


देय देयो चभ्रदत्त उपकरण 

३१ शक्र १ (इद्ब) ध्वज 

२ ग्रद्मा २ कुटिलक (विदूपक वा टेंढा डण्डा) 

३ बदण ३. भ्ृज्ञार (टोटी वाला लोटा) 

है ६ मय ४ छत्र 

५ शिव ५ सिद्धि (सफलता) 

६. वायु ६ व्यजन 

७ विष्णु ७ सिहासन 

८ मुबर ८ मुकुट 

९ मरस्वती ९ प्रेद्ाणीय वा श्रव्यत्व 

१० देव गाधव, यश, पप्तग १० भाषित (वाबिवी थिक्षा) 
११ भाव 
१२ रस 


१३ रूप (मुसराग) 
१४ बए (आद्धित गा) 
(ना० धा० १-५९ ६३) 
ध्यात देते वी बाउ है कि रस, भाव वी दिशा का दायि्व यदा, राशस, प्तयों हे दिया गया रा 
एप हो मत गा हो एव रूप है। (दृष्टब्य विवगवत्प सूत्त, शुपल् यजुय द, मारष्यादन मद्दिता अ० पा » 
पर्ष २, मापूष यम प्रजानामू! अर्थात जो मन प्रजाओं या प्रागिया बे आइस में अपरू्य मेरी 8 
प्रघम इग्डिय के बच मे स्थित है) और राशग, पत्नय छिप पर बार जरते हैं, मामावी हैं। मत रम 
दा ते गारगथ है और मत की ऋति घर है ही ! हे है 
(९) गाटपमारदाय को रहा में अध विभाण से नियुर् देवा अथवा शहवां वा विव्ण निशा हालिता 
#इक्‍न्च है। (ता एा० १ ८१६ *्८) 


४०४ प्रहा प्रो 


रक्षपोय स्थल अथवा वस्तु 
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१७ 
श्८ 
१९ 
२० 


२९ 


मण्डप 
दिशाएँ 

विदिशाएं” 

नेपध्यभूमि 

अम्बर 

वैदिका 

भाण्ड (अवनद्ध वाद्य) 
स्तम्भ (बहुवचन) 
स्तम्मा तर (बहुवचन ) 
घारिणी (बहुबचन) 
शाला (बहुवचन) 
सववेश्म (बहुवचन) 
महीपृष्ठ 

द्वारशाला 

द्वारपत्र (क्पाट) 
देहली 


द्वारपाल 
रज्भपीठ पाश्व 
मत्तवारणी 
मत्तवारणी के स्तम्भ 


जेजर 


(क) शिर पव 
(ख) द्वितीय पथ 
(ग) तृतीय पव 
(घ) चतुथ पद 
(डं) पचम पव 
२२६ रज्भपीठ-मध्य 


रडगपीठ का अधोभाग 
नायक 

तायिदा 

विदृषक 

शेष प्रकृतिया (पात्र) 


१ 
हि 
डे 
४ 
4 
5 
७ 
८ 


5 


रक्षा में नियुक्त देव 


चन्द्रमा (चद्रातप या चादौवा) 
लोकपाल (बहुवचन) 

मारुत (बहुवचन) 

मित्र 

वरुण 

वह्नि 

सवदिवोक्स (सब देव) 

चारो वण (ब्राह्मपादि) 
आदित्य-रुद्र (बहुवचन) 


१० भृत (बहुवचन, झायद पच महाभूत है) 
११ अप्सरा (बहुवचन) 
१२ यक्षिणी (बहुवचन) 
१३ भमहोदधि 
१४ कृतात+ कारू 
१५ नाग्मुख्य महाबकू (द्विवचन) 
१६ यमदण्ड + उस पर शूछ 
(द्वार वे! उपरिकाष्ठ पर शूल) 
१७ नियति+ मृत्यु (ट्विवचन) 
श्य महेद्र 
१९ विद्युत (दैत्यनिषपुदनी) 
२० भूत (शायद भूतगण, पच भहाभूत नही ) 
यक्ष, पिशाच, गुहाक, महाबरू 
२१ वद्च (इृद्ध का आयुध) 
ब्रह्मा 
शज्धुर 
विष्णु 
स्काद 
शेष वासुकि-तक्षक-महानाग 
२२ ब्रह्मा 
२३ पातालवासी यक्ष, ग्रुह्मव, पन्तग 
२४ इद्र 
२५ सरस्वती 
२६ ओकार 
२७ हर 


ध्रत्ा प्ररोष/२४१ 


होता, वितु नादयोत्पत्ति, प्रेक्षागहू और उसका निर्माण, रगर देवतपूजा, पूवरण और रस के निरूपण के 
प्रसग में इन दोनों धाराओं का संगम स्पष्ट दिखाई देता है। सक्षेप में इही प्रसगो का क्रमश विवरण 
प्रस्तुत है । 


नाट्योत्पत्ति 

(व) इसवा वणन वरते समय ब्रह्म द्वारा 'योग” वा आश्रय लेकर चारो वेदो का स्मरण और ऋक से 
पादय, साम से गीत, यजुप से अभिनय और अथव से रस का ग्रहण वरके नाटयवेद (पच्रमवेद) के निर्माण 
यी बात यही गई है। [(ना० शा० १ १७) ध्यान देने की बात है कि ऋग्वेद ज्ञानात्मक या चित-प्रधान है, 
अत उमसे 'पाद्य या 'वाक वा, गीत्यात्मक और आन दप्रधान साम से 'गीत' का, क्रियात्मक या सत 
प्रधान यजुर्वेद से अभिनय वा और निर्णायत्र-स्थानीय या प्रायश्चित्तादि के विधाता अथववेद से नाटय में 
मौचित्य थे ऑतिम निर्णायव “रस” का ग्रहण बताया गया है । 

(से) नादय वा प्रथम प्रयोग देखने से प्रसन्न होतर देव-देवियों द्वारा नाट्य वे! लिए जो उपकरण प्रदान 
विय गए, उनवी ठाछिया इस प्रवार है -- 


देव देवो प्रदत उपकरण 
१ शत्र १ (इंद्र) ध्वज है 
२ त्रद्मां २ कुठिलक (विदूषव वा टेढा डण्डा) 
३ प्ण ३ भ्ृृज्ञार (टोटी वाला लोटा) 
४ यूय ४ छत 
५ विव ४५ सिद्धि (सफलता) 
६ वायु ६ व्यजन 
७ विष्णु ७ सिंहासन 
८ गुवेर ८ मुतुट 
९ गरस्वती ९ प्रेदाणीय वा श्रव्यत्व 
१० देव-गपव, मश, पत्चग १० भाषित (वाचिवी शिक्षा) 
११ भाव 
श्र रस 


१३ रूप (मुसराग) 
१४ यछ (आदड्वित मा) 
(ना० धा० १-५९-६३) 
प्यात दे। भी याद ह दि रस, भाव वी लिशा का दायिस्व यश, रास, पत्तों वा दिया गया है । 
एप शो म्र का ही ए रूप है।4. (दष्ट्य विव्सशत्प सूत, शुवर यजुवेद, माध्यादिन सहित अ० ३४५ 
प्रग्त २, बापूए बम व प्रजागाम्‌ सर्पाद जो मन ब्रजाओं या ब्राधियों ने अतस मे अपूब यश अति 
प्रषम इगिट्िए दे शप मे गियर है ।) और रास, पन्नद छिप बर वार बरते हैं, मायावी हैं। माव रस रा 
घत से गाबग्ध है और पत बी रति शुच्य टै ही ॥ 
(८) साटप्रसमडप हो रपा मे अश विभाग से वियुएट देवों अपवा तरहर्वा भा विवरण निम्न शातिरां मं 
सदर है। (सोॉ७ ४४० १०८३ ९६) 


३४० प्रशा प्रशोद 


रक्षणीय स्थल अथवा चस्तु 
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१७ 
श्प 
१९ 
घर्‌० 


२१ 


मण्डप 

दिशाएँ 

विदिशाएं 

नेपस्यभूमि 

अम्बर 

वेदिका 

भाण्ड (अवनद्ध वाद्य) 
स्तम्भ (बहुवचन ) 
स्तम्भा तर (वहुवचन ) 
धारिणी (वहुवचन) 
शाला (वहुवचन) 
सवदवेश्म (बहुदचन) 
महीपृष्ठ 

द्वारशाला 

द्वारपत्र (वपाट) 
देहली 


द्वारपाऊ 
र्भपीठ पार्श् 
मत्तवारणी 
मत्तवारणी के' स्तम्भ 


जजर 


(क) शिर पव 
(सख) द्वित्तीय पद 
(ग) तृतीय पव 
(घ) चतुथ पत्र 
(डी) पच्रस पव 
२२ रज्जपीठ मध्य 


श्३ 
२४ 
२५ 
२६ 
२७ 


रहगपीठ वा अधोभाग 
नायक 

नायिका 

विदृपक 

शेष प्रहृतिया (परात्न) 
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नि 


२१० 
श्१ 
श्र 
१३ 
२१४ 
१५ 
५६ 


१७ 
श्द 
१९ 
झ््च 


२१ 


श्र 
२३ 
२४ 
र्र 
२६ 
२७ 


रदा में नियुक्त देव 


चन्द्रमा (चन्द्रातप या चदौवा) 
लोकपाल (बहुवंचन) 

मारुत (बहुवचन) 

मित्र 

वरुण 

वह्नि 

सवदिवोक्स्‌ (सब देव) 
चारो व (तब्राह्मणादि) 
आदित्य रुद्र (बहुवचन) 

भूत (बहुबचन, झायद पच महाभूत है ) 
अप्तरा (बहुचचन) 

यक्षिणी (बहुंचचन ) 

महोदधि 

इता त + काछ़ू 

नीगमुख्य भहाबरू (द्विवदन) 
यमदण्ड +- उस पर शूल 

(द्वार के उपरिकाणष्ठ पर शूल ) 
तियति+ सृत्यु (द्िवचन) 
भहेन्द्र 

विद्युत (दंत्यनिपूदनी ) 

भूत (शायद भूतगण, पच महाभूत नही ) 
यक्ष, पिशाच, गुह्मक, महाब॒रढ 
वद्ध (इद्ध का आयुध) 

ब्रह्मा 

शद्धूर 

विष्णु 

स्काद 
शेष-वासुकि-तक्षक-महानाय 
ब्रह्मा 

पातालवासी यक्ष, ग्रुह्मक, पन्नग 
ड्बाद्र 

सरस्वती 

ओक्ार 
हर 


प्रत्ता प्रदोप(२४१९ 


अ यत्र (ना० शा० ३ ७४-८१) णजजर वे पर्वों के देव और उन पर छिपटे वस्प्रो मे वण (रग) 
भी बताए हैं। यथा-- 





__ ८९४. _| कर [| #४ए८०?छ __ | देव वण (रग) 
शिर पर्व च्रह्मा (सव देवगण-सहित ) श्वेत 
रौद्र पव हर मील 
विष्णु पव जनादन पीत 
स्काद पव बुमार रक्त 
__ मृडपव॒  ऋ-ञ+ 9 ४[ पनगोत्तम _____#_ | चित्र (रगविरगा) _ 


प्रेक्षागह 


(घ) प्रेक्षा गृह निर्माण के प्रसय में चार स्तम्भो के देव-पूजा-द्रव्य॑, मूल मे देय घातु आदि इस प्रभगर बताए 
हैं। (ना० शा० २ ४६ गद्य-५२) 


नाम । दिशा | पूजा म॑ दय द्रव्य । मूल म॑ 
__ _._._.[. [| .. __ ओर उनका बण (रंग) । देव धातु 
१ ब्राह्मण-स्तम्भ | प्रथम (पुत्र २) सपपसस्शत सपि (घत), कनक 
सवशुक्ल, पायस 
२ क्षत्रिय स्तम्भ | पश्चिम (?) सवरक्त, गुडीदन ताम्र 
३ वैश्यस्तम्भ पश्चिमोत्तर सवपीत, घृतौदन रजत 
४ शुद्रस्तम्भ पूर्वोत्तर नीलप्राय, कसर (चबेना) आयस 
स्तम्भो के निवेश वी दिज्ञाएँ इस प्रकार समभी जा सकती हैं-- 
३ पूर्वोत्तर १ प्रृष 
४ पश्चिमोत्तर २ पश्चिम 


इस प्रकार स्तम्भो का चतुष्कोण बनेगा । 
चार दिज्ञाआ में बलि-प्रदान के सम्बंध में विधान भी द्र॒ष्टब्य है। (ना० शा० २ ) 
१ पूव (शुक्ला नयुत) २ दक्षिण (नीलानयुत) 
३ पश्चिम (पीतानयुत) ४ उत्तर (रक्तानयुत) 
अयतब्र (ना० शा० ३ ३२) स्तम्भो वी चार विशाएं प्रदक्षिणक्म मे बताई हैं ॥ यथा-- 
१ पूवस्तम्भ (सनत्कुमार ) 
४ उत्तर स्तम्भ (ग्रामण्य गणेश) २ दक्षिणस्तम्भ (दक्ष) 
३ पश्चिमस्तम्भ (स्कव) 
इस क्रम के अनुसार स्तम्भा का निवेश विकण (88004/) समभना होगा । 
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रद्भदेवतपूजन 


(क) रगदेवतपूजन के विधानपरक तृतीय अध्याय के आरम्भ में (इलो-३-९) पृज्य देव-देवियों वी जो सूची 
दी गई हैं, वह इस प्रकार हैं । 

१ भहादेव-सवलोकोदभव, भव (शिव) २ जगत्पितामह (ब्रह्म) ३ विष्णु ४ इंद्र ५ गुह 
(कात्तिकेय) ६ सरस्वती ७ लक्ष्मी ८ सिद्धि ९ मेधा १० धति ११ स्मृति १२ सीम १३ सूम १४ मझत्‌ 
(बहुवचन) १५ छोकपाल १६ अश्विन्‌ (द्विवचन) १७ मित्र १८ अप्नि १९ सुर (बहुवचन) २० वण 
(बेहुवचन, सम्भवत ब्राह्मणादि चार) २१ रुद्र (बहुबचन) २२ कार २३ कलि २४ मृत्यु २५ नियति 
२६ कालदण्ड २७ विष्णुप्रहदण २८ वासुकि (नागराज) २९ भूत (बहुवचन) ३० पिशाच (बहुवचन) 
३१ यक्ष (बहुबचन) ३२ गुह्मक (बहुवचन) 3३३ महेश्वर (बहुवचन) ३४ असुर (वहुवचन) 
३४ नाटयविध्न (बहुवचन) ३६ दत्य (बहुवचन) ३७ राक्षस (बहुबचन) ३८ नाद्यकुमारी (बहुबचन) 
३९ महाग्रामण्य (यथप्रति) ४० वज्ध ४१ विद्युत ४२ समुद्र (बहुवंचन) ४३ गधव (बहुबचन) ४४ अप्सरा 
(बहुवचन) ४४ मुनि (बहुवचन) 

इस सूची में वंदिक और ता त्रक दोनो धाराओ का दर्शन होता है । विशेषत “नादय कुमारी' में 
स्पष्ट रूप से तानिक धारा कलकती है। 

(ख) रगपूजा के लिए जिस 'मण्डछ' के 'आलेखन की बात कही गई है, उसमे 'रग' वे! मध्य और आठ 
दिशाओं मे देव-निवेश इस प्रकार बताया गया है। (ना० शा० ३ २४-३१) 

१ सध्य में पद्मोपमिप्ट ब्रह्मा । 

२ प्रूव में भूतगण-सहित शिव, नारायण, महेंद्र, स्कद, सूय, अश्विनी कुमार, शशझ्ली, सरस्वती, लक्ष्मी, 
श्रद्धा, भेघा । 

पूव दक्षिण में वह्नि स्वाह्म--सहित विश्वेदेव, गधघव, रुद्र, सपगंण । 

दक्षिण मे यम, मिल, पितर, पिशाच, उरग, गुहयक 

नऋति (दक्षिण-पश्चिम) मे राक्षस, भूत 

पश्चिम में समुद्र, वरुण यादसा पति (जल स्वामी) 

धायव्य (पश्चिमोत्तर) में सप्त वायु गरुड, पक्षी 

उत्तर मे घनद, नाट्यमाताए, यक्ष, भ्रुह्मयक 

उत्तर-पुव मे नदी आदि गणेश्वर, ब्रह्म, भूतंसघ 

यहाँ नाटयमाताओ का उल्लेख आग्रम (तत्र) के प्रभाव का सूचक है | 


(ग) विभिन देवो की पूजा मे विहिंत उपकरणों का विवरण भी आगम धादा की दृध्टि से कम रोचक नहीं 
(ना० शा० ३-३५-४४५ ) 
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देव देवी पूजा से विहित उपकरण 
१ देवता १ सित माल्य अनुलेपन 
२ ग धव, वह्नि, यूय २ रक्त माल्य, अनुलेपन, गघ, 
माल्य, धूप 
३ ब्रह्मा ३ मधुपक, पायस 
४ सरस्वती ४ पायस 


प्रज्ञा प्रदोप/२४ ३ 


शिव, विष्णु, महेंद्र आदि 
हुतभुव_ 

सोम, अक 

विश्वेदेव, गधव, मुनि 
यम, मित्र 

पितर, पिशाच, उरग 
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कि 


११ भूतसपघ 

१२ मत्तवारणी 

१३ रक्षोगण 

१४ दानव 

१५ शेप देव 

१६ सागर, सरित्‌ 

१७ वरुण 

श्ष भुति 

१९ वायु, पक्षी 

२० नाटयमाता (बहुवचन ) 


५ मोदक 
६ घृतोदन 
७ प्रुडोदन 
८ मधु पायस 
१ अपूय, मोदक 
१० सपि , क्षीर, पकवान ( यहाँ तक समवत्त 
पितरो के छिए), मास, सुरा, सीधु, फलासव 
११ चणक पललाप्लत (भीगे हुए चने) 
श्र तथा अडछआ एफ ॥॑ 
१३ पववाम मास 
१४ सुरा, मास 
१५ अपूय, उत्कारितौदन ( फठके हुए चावल) 
१६ मत्स्य, पिष्ट भक्षय 
१७ घतपायस 
१८ नाना मूल, फल 
१९ विचिन भद्ष्य भोजन 
२० अपूय, लाजिका (लाजा) मिश्र भज्य-भोज्य 


(घ) बलि प्रदानार्थ देवों का विहित क्रम और देव देवियों के नामातर भी निगमागम बी तत्त्व-दुष्टि के 


सूचक हैं। (ना० शा० ३-४७-७१) 
देव 


ब्रह्मा 

गणश 

विष्णु 

द्ट्द्र 

स्वाद 

सरस्वती 

राक्षसेद्र (बहुवचन) 
देवी (बहुबंचन) 
वायु 

१० अग्नि 

११ सूय 

१२ चंद्र 

१३ महागणेश्वर (बहु ०) 
१४ पितृगण 

१५ वामपाल (?] 

१६ गषप 


०३) ढक तीज न! 0०0 ० 
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विभिन्न नाम अथवा विशेषोत्लेख 


देवदद, महाभाग, सव-लोकपितामह 
देवदेव, महादेव, निपुरातक 

नारायण, अमितगति, पद्मनाभ, सुरीत्तम 
पुरदर, अमरपति, वज्भपाणि, शतनतु, 
देवसेनापत्ति-भगवान, शकक्‍्रप्रिय, पण्मुख 
देवी, देवमहाभागा, हरिथप्रिया 


सानानिमित्तसम्भूत, पौलस्त्य, महासत्त्व 
लक्ष्मी, सिद्धि, मति, मेधा, सवलोवनमस्दूता 
सवभूतानुभावज्ञ, लोक्जीवन, मारुत 


१० देववकक्‍त, सुरश्रेष्ठ, धमवेतु, हुताशन 
११ सवग्रहप्रवर, तेजीराशि, दिवावर 

१२ सवग्रहपति, सोम, द्विजराज, जगत्प्रिय 
१३ नदीश्वर पुरोगम (बहु०) 

श्ड ननन अनन-+ >गज्र 

१४ ना पञूे 

१६ नारद, तुम्युरु, मिश्वावसु 


न ॥ 6 0 #>द ७ छ 0 “9 


१७ 
१८ 
१९ 
२० 
२१ 
श्र 
२३ 
२४ 
२५ 
२६ 


२७ 


रश्प 
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अम्की. >*रप 
बह... # 


१२ 
१३ 
१४ 


१५ 
१६ 


यम-मित्र (द्विवचन) 
रसातछूंगत पनग 
वर्ण 

गरड 

वुबेर 

नादयमाता (बहु०) 
रुद्रप्रहरण 
विष्णुप्रहरण 
कृता त, वाछ 
मृत्यु, नियत 


वास्तुदेवता 


देव गधव (बहु० ) 


१७ 
१८ 
१९ 
२० 
२१ 
श्र 
२३ 
२४ 
र्५ 
२६ 


२७ 


श्प 


ईश्वर, लोकपूनित 

पापनाशन (बहु०) 

हसवाहन, अम्मसा पति, ससमुद्रनदीनद 

वैनतेय, महासर्व, सवपक्षिपत्ति 

धनाध्यक्ष, यक्षपति, लोकपाल, घनेश्वर, सगुह्मयक, सयक्षक 
प्राह्मी आदि, सुमुखी, प्रसना 

तरिशुलादि (?) 

शब्धृ-चक्र-यदा पद्म (?) 

सवश्राणिवधे श्वर 

(यम और काल, उसी प्रकार भृत्यु और नियति का जोड़ा 
बनाया गया है । दोनो जोडिया सदुझ तो हैं, कितु एकाथक 
नही । यम और वाल सुद्षम हैं, मृत्यु और नियति स्थूल हैं ।) 


मत्तवारणी में स्थित (पूरे प्रेक्षागह में मत्तवारणी 
वो विशेष महत्व दिया गया है ) । 
दिव्य गाघव, अंतरिक्ष ग धव, भोम गधव । 


नादय माताओ के अयत्र (ना० धा० ३-८७) दिये गये नाम है---सरस्वती, धृति, मेघा, हरी, 
श्री, लक्ष्मी, स्मृति, मति । और कहा है कि ये सौम्या हैं, सिद्धिदा हैं ॥ 
पुवरग 


पूवरंग मे (बा० शा० ५ ४५-५२) विभिन अगो के प्रयोग से जिन देवो वा संतोष होता है, 
उनवा विवरण इस प्रकार है । 


पुवरद्ध का भद्भ 
आश्रावणा (निर्गीत भेद) 
वक्‍्त्रपाणि ( ,, ) 
परिषट्ना ( » . ) 
सडघोटना ( १ ) 
मागसारित (_ ,, 
गीतक (बहु०) 

वधमान (गीतव भेद) 
उत्थापन 

परिवतन 

नान्दी 

अवदृष्टा (भू वा) 
शुष्कावक्ृप्टा (वा) 
रज़्दार 

जजर (वदन) 


भारी 
महाचारी 


) 


सातुष्ट देव 
दंत्य (बहू 0 ) 
दानव (बहु०) 
रक्षोगण (बहु० ) 
भुह्यक (बहु०) 
यक्ष (बहु०) 
देव (बहु०) 
सानुग रुद्र 

ब्रह्मा 

९ लोकपाल (बहु०) 
१० चरद्रभा 

११ नाग (बहु०) 

१२ पिठृगण 
१३ विष्णु 
१४ विध्नविनागव (बहु०) > 
१५ उमा 
१६ भूतगण 
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पनिर्मीत' ७» पदरहित अर्थात साथव' पद के गायन के 'योग' ये! बिना वीणादिवाध्यप्रयोग । इसवी 
उत्पत्ति की कथा भी (ना० शा० ५ ३२-४३) बताई गई है, जो सक्षेप में इस प्रवार है | देवो और दानवो 
की सम्मिलित सभा मे नारदादि गधर्वों ने देवस्तुतिपरव' गान सुनाया, जिससे देत्य-राक्षस मत्सर के! वारण 
क्षुभित हो गए। और उ'होंने कहा कि हम तो वाद्य सहित निर्गीत वा ग्रटण वरेंगे (तावि' उसमे देवस्तुति 
का प्रसगा ही न आए)। देवताओ ने रुष्ट होकर नारद से यहा वि इस निर्मात प्रयोग वा नाश होना 
चाहिए। नारद ने कहा कि दंत्य-दानव राक्षसों का प्रिय निर्गीत नष्ट नहीं होना चाहिएं। इससे वे 
संतुष्ट रहेगे और विष्न नही वरेंगे। 


रस-निरूपण 


रसो के देव और वण (रग) इस प्रवार वहे गए हैं (बवा० शा० ६ ४२-४५) -- 


रस | देव 5 5 5 बे ः 3 ॥ शा) वण (रग) 
शृज्भार विष्णु श्याम 
हास्य प्रमथ सित 
रौद्र स्द्र रक्त 
करुण यम वषपोत 
वीभत्स महाकाल नील 
भयानक वाल क््ष्ण 
वीर महे 4 गौर 
अद्भुत ब्रह्मा पीत 


अननिननतगणगीनणयननियिनरमकननममनम-नीय यम यनमननयन-न नमन + 


इस प्रकार हम ने सक्षेप में नाट्यशास्त्र मे अनुप्रविष्ठ निगमागमभधारा का दशन किया । 
३ स्व॒रगत निरूपण ओर नादोत्पत्ति मे निगमागम का प्रभाव 


वेद में जिस प्रकार प्रत्येक सूक्त के छद, ऋषि और देवता का निर्देश हीता है, उसी प्रकार सप्त 
स्वरो के छद॒-ऋ्ूषि, देवता के अतिरिक्त, वण (रग), जाति, कुल आदि का भी निर्देश मिलता है। यथा -- 


स्वर । का | कुछ व जाति लि (रुम) । जे हा । 88 | देवता | छ्द | रस 





न 
क्रापभ 
गाघार| 
मध्यम 








मयूर | ग्रीर्वाण | ब्राह्मण न जम्बू० | वहि वह्लि । अनुष्टुप| वीर 
चातक | ऋषि | क्षत्रिय | पिज्जर | शाक० | वेधा ब्रह्मा | गायत्री | वीर 
घाग | गीर्वाण | वैश्य | स्वण | कुश० शशा्ू अे त्रिध्युप | क्झुण 
क्रौंच | गीर्वाण | ब्राह्मण | कुदप्रभ त्रौंच लक्ष्मी- | शव बृहती | हास्य श्ट गार 


कात 

पचम | कोक्लि| पितू । ब्राह्मण | असित  शाल्मली | नारद | श्रीश | पक्ति | हास्य श्र गारक 
धंवत | ददुर | ऋषि | क्षत्रिय | पीत | श्वेत तुम्बुद| गणेश्वर | उष्णिक | बीभत्स भयाव 
निषाद| गज | असुर | वेश्य | क्बुर | पुष्कर तुम्बुट॒| सहल्लाशु॥ जगती | कल्याण 


मतर शूद्र 


002 0 40 
टिप्पणी--पह तालिका सगीत रत्नाकर (१-३ ४६ गद्य, ४७ कख ५२ ६० कख) के आधार पर बनाई 
गई है। इसके अतिरिक्त बृहद्देशी मे सप्त स्वर वे सक्षिप्त नामों स, रि, ग, म, प, ध। नि 
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को लेबर अकारान्त नामो से, ये, मे, प, थ, में 'विष्णुबीण” और इकारात नामों (रि, नि) से 
वामबीज बताया गया है। (६ बृहद्देशी ६६ ७४ कख ) बीजाक्षर वी बात सीधे आगम से 
जुडी हुई है । 

छ वेदाडयों में से प्रथम है शिक्षा और उसमें अक्षरों के वध (रंग), जाति, देवत आदि देने की 
परम्परा मिलती है (द्रष्टव्य याश्वल्क्य शिक्षा उत्तराध वण प्रवरण मे वणदेवादि अधिकार ?) 'नाद! और 
ज्योति” की अभिशन्नता वही से परम्परा प्राप्त है। उच्चारयिता पशु-पक्षी भी शिक्षा” में से ही आए हैं। 
सप्त स्वरो वे द्वीप, छद और रस की बात समीतशास्त्र की उद्मावना है। रस तो नाद्यशास्त्र से ही 
आया है । 

शिक्षा-ग्र्यों के अनुसार ही सगीत रत्नावर (१ ३ ३,४) मे नादोत्पत्ति का श्रम बताया गया है। 
यथा-- 

आत्मा विवक्षमाणोई्य मन प्रेरयति, सन ॥ 

कायश्य वह्धिमाहीत, स प्रेरयति साण्तम्‌ ॥ 

बह्मग्रा थस्पित सो5घ फ्रमादृष्वपंथे चरन ॥ 

मामिहृत्कण्ठसूर्पाश्येष्वाविर्भावयति ध्वनिमु ॥ 
मर्यात्‌ विवक्षा (बोलने की इच्छा) आत्मा में उठती है । तब आत्मा मन को प्रेरित वरता है और मन देह 
में स्थित अग्नि पर आधात करता है। अग्नि वायु को प्रेरित करता है और ब्रह्मग्रीय से उत्मित बह वायु 
क्रमश ऊध्वपथ में चलता हुआ नाभि, हृदय, कण्ठ, मूर्धा और मुख में ध्वनि वा आविर्भाव कराता है। 
इन में से सगीत में केवछ प्रथम तीन स्थान ही उपयोगी हैं ।) 

पाणिनीय शिक्षा का निम्नोद्धू,त्त अश यहाँ तुलनीय है-- 

आत्मा बुद्ध या समेत्या्यान मनो यु क्ते विवक्षया । 

सन कफायाप्रिमाहीत स॒प्रेश्यति सारुतम ॥ ६ ॥ 

मायतस्तुरसि चरमद्र जनयति हृथरम। 

प्रातातवनयोग त छादोी गायत्रमाथितम्‌ ॥॥ ७ ॥ 

कण्ठे.. साध्या दनयुगभ॒ सध्यम वध्टुभानुगस । 

तार तातोॉयपवन झीपव्य जागतानुगस ॥ ८ ॥। 

सोदोणों मृष्यभिहतों वक्‍त्रमापाद्य सारुत ॥ 

वर्षान्‌ जनयते 
अर्थात आत्मा बुद्धि के द्वारा 'अर्था' को एकत्र करके विवक्षा के द्वारा मन को वियुक्त करता है। मने 
कायापक्‍्नि पर आघात करता है और अप्रि वायु को प्रेरित करता है। मारुत उरस (हृदय) में “चरण” करता 
हुआ, मन्द्र स्वर उत्पन्न करता है। इस माद्र स्वर का प्रात सवन से योग है और छाद गायत्री है। कण्ठ 
मे उत्चित स्वर माध्यादन (सवन) से युक्त है, विष्टुभ उस का छंद है। तीसरा सवन “तार है, जिसका 
स्थान शिरस्‌ है और छद जगती है। वह मारुत मूर्धा पर आघात करने के बाद सुख में पहुंच कर बर्णों को 
उत्पन्न करता है। 


४ राग-रागिणौ-ध्यान-परम्परा 
सगीतशास्त्र में ता्म्रिक प्रभाव वा यह सबसे महत्त्वपुण उदाहरण है। समीतशास्त्र के उपलब्ध 
ग्रथो में से सगीतोपनिपत्सारोद्धार (१४वीं शताब्दी) ही पहला भ्रथ है, जिस में राग ध्यान दिए गए हैं। 
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इन रामध्याना मे राग और रागिणी को देव देवी माना गया है और इसवा प्रमाण है प्रत्येव ध्यान मे शरीर 

के वण (रग), वस्गो के वण (रग), मुखो और हस्तो की सब्या, आयुध (हाथों में पकड़े हुए अस्च्र अथवा 

शख वीणादि वाद्य अथवा कमलादि पदाथ अथवा “वर अभय मुद्रा इत्यादि) और वाहन का वणव । इसी 
पद्धति का अवुसरण वुम्भाकृत सगीतराज में हुआ है। ऐसा अनुमान कया जा सकता है कि ताभिव राग- 
ध्यान पद्धति का आरम्भ मतगद्नत वृहद शी मे ही हो गया होगा । इस अनुमान के आधार इस प्रकार हैं-- 

(१) बृहदंशी के देशी राग-प्रकरण के आरम्भ में देवी वा निम्नलिसित ध्यान है-- 

बधूकाभा त्रिनेत्रामपृतकरकलाशेणरां रक्तवस्त्रा 
पोनोत्त ड्ञ प्रवत्तत्तनभरनममिता यौवनारम्भरुढाम्‌ 
सर्वालकारभूषा सरसिजनिलया बीजस करा तमूरति 
देवी पाशाकुक्षाभ्यामस्यवरवरा विश्यमृरतिनमामि । 
(बृह० 7१० १४१) 

(२) ग्राम-रायों के नाम पुल्लिंग वाची और उनकी भाषा विभायाओं (अकार भेदो। के नाम स्त्रीलिंगवाची 
हैं । यही राग के पुरुपत्व और भाषा (रागिणी) के स्त्रीत्व का बीज है। उल्लेखनीय है कि राग 
ध्यान के प्रथम प्रतिपादक ग्रथ सगीतोपनिषत सारोद्वार भे 'रामिणी” के लिए 'भाषा' सज्ञा ही है| 

(३) समीतराज मे देशी रागो के ध्यानो के प्रसग में कई बार मतग का नाम लिया गया है। उदाहरण के 
लिए नट्दनारायण के घ्यान के प्रसग में कहा है कि जो 'अमतग-मत' मे स्थित है, वे इस राग का ऐसा 
ध्यान देते हैं । 

सगीतोपनिपत सारोद्धार और सगीतराज मे राग ध्यान के प्रसग मे कुछ शब्द बार-बार आए हैं, 
जो इस प्रकार हैं । 

पाश, शख, अब्ज, शूल, जयमालिका, वीणा, बीजपूर, अकुश, फल, चक्र, गदा, अभयकर इत्यादि ॥ 

तत्र मे पाश को इच्छाशक्तिमय, अकुश को ज्ञानरूपी, बाण-धनुप को क्रियाशक्तिमय, चक्र को क्रिया 
चेत-य-रूप कह कर निरूपण क्या गया है। (द्रष्टव्य नित्यापोडशिकाणव, वामकेश्वर तब्त का भाग, 

६,५३-५५) 

राग रागिणी को लोकिक पुरुष स्त्री अर्थात नायक नायिका के रूप मे रखकर श्य गार वी स्योग 


वियोगादि विभिन दशाओं मे उनका वणन परवर्ती परम्परा है, जिसका आरम्भ सोलहवी शती में मावा जा 
सकता है। 
क्र 


५ वाद्य निरूपण 
वाद्य के निरूपण मे सर्वप्रथम दो सदभ उल्लेखनीय हैं-एक तो नाटयशास्न मे शारीरी वीणा वे 
साथ वाद्यो का सम्बंध प्रतिपादन और दूसरा सगीतराज मे वह उल्लेख जिसमे वनस्पति में सरस्वती वे” 
प्रवेण की वात है । 
नाट्यशास्त्र का स दभ इस प्रकार है -- 
शारोमसिय दोणार्याँ स्वरा सप्त प्रकौतिता । 
तेम्यों विनिसृताश्चेबमातोद्य पु द्विजत्तमा ॥ 
पूर्व शरोरादुद्भुतास्ततो गच्छात दारवीम | 
तत पुष्फरण चयमनुर्षाति घन पुन ॥ (ना० शा० ३४ ३०३१ ) 
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अर्थात्‌ सात स्वर शारीरी वीणा मे ही कहे गये हैं। उही (शारीरी वीणा-गत स्वरों) से आतोद्यो (वाद्यो) 
में स्व॒र (प्रविष्ट) होते हैं। स्वर पहले शरीर से उद्भूत होकर फिर दारवी वीणा में जाते हैं। वीणा के 
अतगंत वश का ग्रहण हो ही जाता है और “वश” समस्त सुधिर वाद्यो वा उपल्क्षण है। वहाँ (वीणा-वश) 
से स्वर पुष्डर (अवनठ) याद्या मे और वहाँ से पुन घन मे जाते हैं । 

इस यचन मे स्वरोत्पत्ति के प्रसग में शारीरी वीणा का प्रथम स्थान और उसके बाद वाद्यों में 
स्वर वे उत्कप की दृष्टि से क्रमिकता तिहित है। पहले वीणा-वश, फिर अवनद्ध और फिर घन, यह सर्वर 
वे उत्वप का अवरोह क्रम है। मनुष्य शरीर का प्रथम स्थान वेद की “अध्यात्म-परक' दृष्टि का धोतक है। 

सगीतराज वा निम्नीद्ध,त श्लोक द्रटव्य है-- 

पुराभिसपिणौ बाणों देवेभ्यो ब्रह्मसद्मन । 
बनहपतोन्‌ विवेशातो दाररूपा ध्वनात्यमी | 
(समीतराज ३-१-१ 5) 

ये दारुूूप (लक्डी वे बने वाद्य) इसलिए ध्वनित होते हैं कि धूव मे अभिसपिणी (चारो ओर 
फैलने वाली) वाणी ने ब्रह्मतोक से उतर कर देवताआ थे लिये अर्थात देवताओ वी इच्छा से वनस्पतियों मे 
प्रवेश क्या था । 

अवेतन वाद्यों मं वनस्पतिया के माध्यम से चितिरूपा वाग्देवता के प्रवेश की बात बेद से आई है | 
(द्रप्टव्य काठ सहिता २३-४, विशेष रूप से वेणु में वाग्देवता वे प्रवेश वी बात तैत्तिरीय सहिता ५०१-१ 
में कही गई है ।) 

वाद्यां बे' अधिष्ठातृ-देवो वा निरूपण दो प्रकार से हुआ है, एक तो एक्त-वी वीणा के विभिन्न 
अगो में देवताओं के निवास का वणन और दूसरे कुछ अवनद्ध वाद्यों के अधिष्ठातृ-देवों का वणन । 

एक्तजी के विभिन अगा मे देवताओं का निवास सगरीत रत्नाक्र (६-४५,५६) मे इस प्रकार 
बताया गया है । 


वीणा का अज्भ अधिष्ठाता देव देवी 
१ दण्ड (डाड) १ दाम्मु 

२ तम्तरी २ उम्रा 

है ककुभ (घुडच) ३ कक्‍्मलापति 

४ पत्रिका (वकुभ पर लगी धातु वी पत्ती) ४ इंदिरा 

४ तुम्ब ५ ब्रह्मा 

६ नाभि [तुम्बे वी) ६ सरस्वती 

७ दोरक ७ वासुबि 

रे जीरा (जवारी) ८ सुधाशु 

९ सारिका (पर्दा अथवा एक तभी पर बाए हाथ से तार घवषण ९ रवि 


कटने के लिये प्रयुक्त 'कम्ना' अर्थात्‌ श्ाका । पर्दा तो एक्तन्री में है ही मही ।) 
मनुष्य शरीर के अद्भो, उपागो और प्र॒त्ययो मे दवताओ का निवास बताने की पद्धत्ति बैदिक है 
और आगम धारा मे भी उपासना के समय शरीर के विभिन अगो में देवताओं का “यास करने की प्रणाली 
सवविदित है । एकतञत्री के प्रसग मे इन दोनो धाराओं का सगम देखा जा सकता है । 
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अवनद्ध वाद्यो में अधिष्ठातृ देवो का निरूपण सगीत रत्माकर मे इस प्रवार मिलता है। 


वाद्य नाम अधिष्ठातृदेव 
१ पटह १ स्कद (स० २० ६-६४१७) 
२ मदल २ नौॉदिकेश्वर (वही, ६-१०३०) 
३. हुड॒ुकक्‍्फ़ा ३ सप्त माताएं (वही, ६-१०७७) 
४ फरदा ४ चचिका (वही, ६-१०८५) 
५ कुड़क्‍का ५ क्षेत्रपाल्‌ (वही, ६-१०९८) 
६ रुज़्जा ६ भूगी (वही, ६-११०८) 
७ तरिवलीं ७ त्रिपुरा (वही, ६-११४४) 
कुछ अवनद्ध वाद्या के विनियोग मे देव देवियो के नाम मिलते है। यथा । 
१ मण्डिडक्का १ चर्यागान अथवा शक्ति-पूजा में 
२ दुददुभि २ देवतालय मे 


विष्णु माँ दर मं शख और शिव-मन्दिर मे डमरू बजाने की परम्परा आज भी लोक म॑ है। 
गुजरात में देवी पूजा या देवी के आवेश के प्रसंग मे डाकछा (शायद डबकुली) नाम का वाद्य ही बजाया 
जाता है। 

शिव वे' पच मुख! मे से शअत्येक से अवनद्ध वाद्यो के सात सात हस्तपाटी का उदभव सगीत रत्नाकर 
(६ ८५० और उसके बाद के गद्याश) में ब्णित है। 

सुधिर वाद्यों के प्रसग मे वश के १४ भेदो के नाम द्वष्टब्य है। ये भेद मुखर'भ्र और त्तारर भ के 
अतर (एक अगुल से लेकर १६ अगरुल तक) वो लेकर बनाए गए है। १४ नाम इस प्रकार है। 
(स० २० ६-४३ १-३६) 


भुख रन्प्र और तार रन्प्न का अन्तर भेद नाम 

१-एवं अगुछ .। १-एक्वीर 
ए-दो अमुल २ उमापति 
३-तीन अगुल ३ त्रिपुरुष 

४ चार अगुझ ४-चतुमु स 
५-पाँच अगुंठ भू पंचववरत्र 

६ छह गुल ६-पण्मुख 
७-सात अगुल ७ मुनि [सप्त्ि] 
दन्भमाठ अगुल ८ बसु 

९-मौ अगुर ९ नाधोद्र [पाठभेद नागेद्] 
१०-देस भगुल १० महान द 
श्श्तयारह्‌ अगुर ११०८५ 

१२-यारहू अगुल १२-आदित्य 
१३-घोदह अगुल १३-मनु 
१४-मोलह अथुरू १४-वलानिधि 
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इस नामवरण में निगम और आगम दोनो का प्रभाव स्पष्ट है । 
पाविबा नामक सुपिर वाय कै लिये कहा गया है कि वह 'नाग” और 'यक्ष” को आवेश दिलाने 
वाली है (स० २० ६-७८६ के स) यहाँ 'लोन” और “निग्मागम' का सगम है । 
घन वाद्यों मे प्रथम है 'ताल' या मजीरा। इसके लिये वहा है-- करा 
अल्पनादो भवेच्धक्तिभ्‌ रिनाद शिवों भवेतु । #* 
शिबे स्निग्ध घतो नाद दशाक्तो स्पात्‌ तद्‌ विपयम 
घामेन घारयेच्छक्ति शिव दक्षिणपाणिता | 
अश्वसेघषफल चंद प्रापुपाद दोषभायथा ॥ 
देवता तुम्बुण्यु म्मे दाक्ति शक्तो शिवे शिव । । (श्लपफ् या 22 लक 
(सि० र० ६-११७८ गध-११८०) 
"अर्थात्‌ 'ताछ” (मजीरे) का बाएं हाथ मे पवडा जाने वाढा भाग शक्ति-हप है और दाएं हाथ मे पकडा 
जाने वाला भाग शिवरूप है। 'द्षिव' का नाद बडा और स्निग्ध है और शक्ति का नाद छोटा और रुक्ष है । 
वाम बौर दक्षिण हस्त वा यथायथ प्रयोग करने से अश्वमेध का फल मिलता है और इसमे भयथा बरने से 
दोष होता है ! जोडे वे देव तुम्बुरु हैं और बाम भाग की देवता झक्ति और दक्षिण भाग के देव शिव हैं । 
बुद्ध आय घन-वाद्यो में देवता निवेश इस॑ प्रकार बताया गया है-- 












# 


है 
रे 


वाद्य का नाम अधिष्ठातृू देव-देवी 

१-वास्यताल (ताछ से बुछ बडा) १-मारद (स० र० ६ ११८४) 

२-घण्टा २-सवदेव, देवताचन मे वादन 
(वही, ६-११८८५) 

३-शुक्तिवाद शेन्यक्ष, रुद्रप्रिय 

४ पट्वाद्य ४-सप्त देवमुनि 


वाद्य निरूपण में निगमागम धारा वी कुछ भछव हमने देखी । 


६ प्राम-मुछेना के अधिष्ठातू देवों और तान-भुति नामों में नियमागम का प्रभाव 


पडज मध्यम और गाघार नामव तीन ग्रामो के अधिष्ठातृ देव संगीत रत्वाकर (१-४७) में 
क्रमश ब्रह्मा, विष्णु, मद्देश्वर कहे गए हैं। मूछनाओों वी दंवता इस प्रकार हैं-- (स० २० १-४-२९,२१) 


सूछना नाम देवता 
१-उत्तरमन्द्रा (पंडजग्राम) श्न्यक्ष 
२ रजनी का २-रक्षस 
३-उत्तराया. » है नारद 
४-शुद्धपाडजी ४ अब्जभव ([त्रह्मा) 
प-मत्सरीक्ता +» ५ नाग 
६-अश्वक्राता  + ६-अश्विन 
७ अभिरुद्रता. +# ७ पाशिन्‌ (शिव) 
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८ सौवीरी (मध्यमग्राम) ८ ब्रह्मा 


९-हरिणाशवा ,, ९-इद्र 
१०-कलोपनता ,, १०"वायु 
११ शुद्धमध्या 93 १९१-ग्रधव 
१२-मार्मी ३ १३ सिद्ध 
१३ पौरवी कि १३ -दुहिण (बर्या) 
१४ हृष्यकरा हि १४-भानु 


गरद के वास से (सर० १- ४३३ २५) मूछनाओआ के अन्य गम भी दिये गए हैं, जो कि इस 
प्रकार हैं । 
डेजग्राम की सात मूछनाएं ऋषियों की हैं, ऐसा कहकर ये सात नाम दिये हैं--१-उत्तरवर्णा, 
२ अभिरद्रता, ३ अश्वका-ता ४ सोवीरी, ५ हृष्यक्ा ६ उत्तरायत्ता ७ रजनी 
मध्यमग्राम की साल मूछनाएं" पितृगण की हैं, ऐसा कहकर उसकी भूछनाओ के नाम दिए हैं। 
(नर्दा, २ विज्ञाला ३ सुमुखी ४ चित्रा ५ चित्रवती ६ सुखा ७ आछापा 
पडुज़ मध्यम दानो ग्रामो की मूछनाओ में से एक या दो स्वर वर्जित करके उनके जो पाडव-औडव 
१ बनते हैं, उद्दे नाद्यशास्त्र में मुछेवा-तान कहा है और उनकी सय्या चौरासी निश्चित की है। बृहददेशी 
मे इन्ही चौरासी तानो को यज्ञी के नाम दे दिये गये हैं। समीत रत्नाकर एवं सगीतराजादि परवर्ती ग्रभों 
मैं यही यत्त नाम दोहराए गए हैं। निगम-धारा के प्रभाव का यह ज्वलूत उदाहरण है । सगीत र॒८्नावर 
(१-४-७२-९० कख) के आधार पर यह नाम सूची प्रस्तुत्त है । 
पडुजग्राम-पडूजहीन पाडव तानें--१-अग्निष्टोम २ अत्यप्रिष्टेमत ३-वाजपेय ४ पोडशी १-पण्डरीक 
<-भश्वभेघ ७-राजसूय 
ऋषभहीत पाडव ताने-- १ स्विध्टकृत्‌ २-बहुसोवण ३-गोसव ४ महाब्नत ५ विश्वजित ६-ब्रह्मययज्ञ ७-प्राजापत्य 
पैचमहीन पाडव तानें-- (-अश्वक्रा-त २-रथनात ३-विष्णुक्नात ४सुयत्रात्त ५नगजत्रातव 
६-वलपमित्‌ ७-नागपक्ष 
निषादहीन पाडव तानें २ -वातुर्मास्थ २ सस्था ३ शस्त्र ४-उक्‍्य ४-सौन्नामणी ६-चि्रा ७ उदभित 
मध्यम प्राम--पडजहीन पाडव तानें--१-सावितन्री २-अधसावित्री ३ सवतोभद्व ४-आदित्यानाममन 
४गवामयन ६-सर्पाणामयन ७ कौणपायन हे 
ऋपभ-हीच घाडव तानें --१-अग्निचित २ द्वादशाह ३ -उपाशु ४ सोम ५ अश्वप्रतिग्रह ६-वहि. ७-अभ्डुदय 
गाधारहीन पाडव तानें--१-सवस्वदक्षिण र-दीक्षा ३ सोम ४-सममित ४ स्वाहाकार ६-तपूनपात 
७ गीदोहन 
पडुजप्राम--पडजपचमहीन ओड़व तानें-- १-इडा २-पुरुषममेध ३-श्येन ४-वज् ५-इपु ६-अध्िंगरा पड 
निषाद-गधार हीव औडुव तानें--१ ज्योतिष्टोम, २-दश हन्‍्वादी डेनपौणमास शन्‍अश्वप्रतिग्रह 
६*रात्रि ७ सौभर वेनतेय.. ६-उच्चाटन 
हधपम-पचमहीन तानें--१-सौमाग्यक्ृत २-कारीरी ३-शाावद्ठत्‌ ४ प्रुष्टिशत ५ वेनतैय ६-उच 
अवगीकरण है 
भध्यमप्राम--ऋषमघ॑वतद्ीन औडव तानें-- १-भैरद २ कामद ३-अवभृथ ४-अप्टक्पालक ५ स्विप्टडत्‌ 
६वपटकार ७ मोलद 
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तानो वे यज्ञवाचव नाम देने ये तुरन्त बाद यह कहा गया है कि जो तान जिस यज्ञ नाम से कही 
गई है, उसके प्रयोग से उसी यज्ञ का फल मिलता है। (स० र० १-४-९० गध) 

बाईस श्रूतियों के नामकरण में भी निगम आगम दोनो का प्रभाव दियाई देता है। ये नाम नाद्य- 
शास्त्र मे तो नही ही हैं-शूहद्देशी में भी नही है। व्यवस्थित रूप से ये सगीत रत्नावर (१ ३-३५ गध-३८) 
में ही सवप्रथम मिलते हैं। यथा-- 
१-तीव्रा २-कमुद्रती ३-मदा ४-छदोवती ५-दयावती ६-रझ्जनी ७-रतिवा या रक्तिका ८-रौदी ९-क्रोधा 
१०-वर्त़्िवा ११-प्रसारिणी १२-प्रीति १३ माजनी १४-क्षिति १५४-रक्ता १६-सदीपिनी १७-आलापिनी 
१८-मदती १९-रोहिणी २०-रम्या २१-उग्रा २२-क्षोभिणी 


ओमापतम्‌ मे विशेष रूप से आगम घारा फा दर्शन 


गवनमेण्ट आरिएण्टल मेनुस्त्रिप्टस लाइब्र री, मद्रास से १९५७ मे श्री के० वायुदव शास्त्री द्वारा 
सपादित 'औमापतम्‌ नाम का सगीतशास्त्र-ग्रथ प्रबाशित हुआ है। पाठ अयत अ्रष्ट है. कितु विव- 
पावती के सवाद के रूप में रचित यह ग्रथ आगम-परम्परा कय महत्त्पूण उदाहरण है। मूल प्राठ केवल 
७६ पृष्ठो में है, इसवे' दो एक रोचक प्रसग यहाँ उद्धू,त हैं । 

“राग! को त्रिविध बताया है--सजीव, मिश्र और निर्नजीव ॥ नरकण्ठज को सजीव, वेणिक कौ 
निर्जीव ओर वेषूज को मिश्र कहा है । (२१-३६० ) 

शुद्ध रामो को शिवरूप, सारूग (छायालुग) रागो को छ्क्तिर्प और सबीण राग्रो को शिवशक्ति 
का मिश्र रूप बताया है। (१२-१९२ गघ, १९३) 


उपसहार 

अत्यात सक्षेप मे हमने माटयश्ञास्त्र और परवर्ती सगीतझास्त्र में विकीण उल्लेखा के! आधार पर 
नाट्य और समीत के शास्त्रीय निरूपण मे अनुप्रविष्ट निगमागम धारा का अवलोकन किया | इस अवलोकन 
से हमे भारतीय प्रज्ञा वी समग्रता और अखण्डता का यत्किचित्‌ अनुदर्शन हो सके और उसे समभने की 
प्रेरणा मिले, यही इस लेख वी साथक्ता होगी ! » 
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भारतीय शिल्प में अन्तरधर्मीय प्रतीक 


डॉ० रमेश घन्द्र शर्मा 


दि काल से ही मानव ने अपनी भावाभिव्यक्ति के लिए प्रतीको को माध्यम बनाया है । प्रायति 
हासिक युग अर्थात्‌ भाषा की उत्पत्ति के पूव तो प्रतीको का महत्व था ही किसु अब जबकि भाषा साहित्य 
और लेखन समाज के अभिन्न जग है इनका महत्व भक्षण्ण है । विभिन दलों व रप्द्रो के ध्वजा में प्रयुक्त 
चिन्हें सामाजिक, धामिक व सास्इतिक उत्सवो एवं अवसरों पर शोभा सज्जा वे लिए बनाई रूपाकृतियों 
से अनुमान छगता है कि तकनीकी दघ्टि से विकसित विज्ञानवादी युग में भी प्रतीका का सावभौम प्रयोग है। 
प्रतीकों से मात्र धार्मिक तथा आध्यात्मिक सूक्ष्म तत्वी वी ही व्याय्या नहीं होती अपितु उनसे 
मानव मत और उसके व्यवहार का भी अच्छा दिगूदर्शन होता हैं। इस प्रवार भावो की अभिव्यक्ति मे 
प्रतीको की भाषा वाणी से कही अधिक सक्षम एवं सशक्त है। 
देश काऊ और परिस्थिति जय विशिष्टताओ के अनुसार प्रतीक! म॑ प्रकारातर से भेद दिखाई 
देवा है किंतु उनमे अनेक ऐसे हैं जिनका अथ रहस्य अथवा स्‌ देश प्राय समान है । अवश्य ही ऐसे प्रतीक 
विभिन व्यक्ति समुदायों में एकता की कडी का काय कर सकते है और उनसे अतरधर्मीय सामजस्य एंव 
समसय की वृद्धि होती है । 
भारतीय सरकृृति की गात्मा वी प्रतीको के माध्यम से ही ग्राह्म है। आरगतिहास, प्रा इतिहास 
एव इतिहास तीनो य्रुगों मं प्रतीको का भरपूर प्रयाग हुआ है । यद्यपि घम, दर्शन एवं साहित्य मे भारतीय 
सामाजिक सरचना अत्यधिक प्रभावित रही है कितु कला जो मानव के अतमन को मुसरित करने का एक 
विशिष्ट माध्यम बनी, आरम्भ से ही प्रतीको से आच्छादित रही । वयोकि वक्त और घम का प्रगाढ सम्ब ध 
था। अत घधामभिक विचारों और मायताओ के स्पष्टीकरण और व्यास्यातों के लिए प्रतोकी वी आधार 
बनाया गया! ।  आरम्म में ही यह अनुभूति हो गई थी कि प्रतीक अथ वे सच्चे सवाहव हैं । यदि प्रतीष/ 
शोभा चि'हों के रुप मे भी अश्ित हुए होते तो भी उनका आधिदेबिक महत्व और रहस्य बक्षुण्ण 
बना रहता । डे ” #ु 
भारत में मिले प्रार्गतिहासिक गुहा चिभो ग के में अनेक 
प्रतीव द्रष्टव्य हैं । सिघु जयवा हडप्पा सस्कृत्ति वे मृत् स्न्हु «। पर 
भी इनका प्रचुर अवन हैरे । 
वैदिक याहित्य तो प्रतीकों शा भप्झार है । इसम 
वा साने तिव विवरण अवावनीय है ।  #_ हे गुढ़ ६ 
अग्वि-सोम, दावा-पृथिवी, हिरण्यग्रभ भर ।य 
गूदम परते छिपी हैंग। उनरा उचित है 
बैदिका' प्रतीका को परवर्ती साहित्य भ॑ 


भ्ग. 
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उपमा, उद्धरण, प्रश्वति वणन अथवा उसके क्मतीय स्वरूप शब्द चित्र, विभिन्र यज्ञों वी प्रक्रिया एवं 
सम्पादन आदि मे प्राय प्रतीक भाषा का प्रयोग हुआ है । 
यह भी रोचक तथ्य है कि भारत मे मुद्रा पद्धति का विकास प्रतीको से ही हुआ। प्राचीनतम 
पक्के जिहे आहत मुद्रा कहते हैं लगभभ ई० पू० सातवी शती से दूसरी दतो ई० पुू० वे हैं; । इनमे 
अनेक प्रकार के चि'ह अवित रहते हैं जिनकी सख्या सेक्डी मे पहुच चुकी है। इनका वास्तविक उद्द श्य 
वया था यह अभी तक पूणतया रुपष्ट नही है तथापि विद्यनों का अनुमान है कि ये धामिक आध्यात्मिक तया 
कलात्मक अभिरुचि अभिव्यक्त बरते हैं। इन सिक्‍को का मुद्राशास्तीय महत्व तो था ही क्योकि विभिन्न 
व्यापार श्रेणियो द्वारा व्यापार के लिए अपने अपने चिन्ह अवित कर इहे परिचालित किया था और इ हे 
सिकयो दे रूप मे मायता प्राप्त हुई । 
इस प्रकार भारतीय समाज प्रतीकों से आरम्म से परिचित रहा और इनका वा सौप्ठव, धामिक 
तथा सामाजिक अनुष्ठाना कमकाण्डीय विधान, आध्यात्मिक प्रवचनों तथा साहित्य सृजन आदि की अभि- 
व्यक्ति के माध्यम वे फलस्वरूप महत्व बना रहा । इनमे से अधिकाश प्रतीक सवमान्य थे और घामिक 
अथवा साम्प्रदायिक बधन से मुक्त थे। प्राचीन भारतीय स्थापत्य चाहे वह हिंदू, बौद्ध अथवा जैन धर्म से 
सम्बीधत हो, प्रतीको के प्रदर्शन के बारे में उदार दृष्टिकोण वा द्योतव' है। अयाय कलारूपो वे! परस्पर 
सम्मिलन से विभिन्न घर्मं तथा मतावरूम्बियो मे भी सामजस्य एवं सौहाद की वृद्धि हुई क्योकि उहे अयन 
भी अपने अन्तमन वी भावना का ही दिग्दर्शन हुआ । कभी-क्मी मान्यताओ के' भेद से प्रतोकों वी व्याख्या 
अथवा अथ परिवतन होने पर भी स्वरूप प्राय अपरिवर्तित रहता क्योकि विद्वानां का शास्ताथ और खण्डन 
मण्डन एक विश्विष्ट दुद्धिजीवी वग तब ही सीमित रहता ओर छोक में आरूढ प्रतीको के प्रति भनिष्ठा 
अक्षुण्ण बनी रहती । फलत अधिकाश प्रत्तीको बी सवमायता स्थिर रही और वे धम विशेष की सीमा मे 
आबद्ध नही रहे ।ह 
इस प्रकार थे भतरघर्मीय प्रतीक भारत में अनेक हैं तथापि सुविधा की दृष्टि से उनका निम्नवत 
वर्गीकरण हो सकता है ॥९ 
१. बनस्पति तथा पशुपक्षी जगत. विभिन वृक्ष, पुष्प, पशु, पक्षी और उनके विविध काल्पनिक स्वरूप । 


२ आयुध जैसे त्रिशूल, वज्च, इन्द्र, यप्टि, गदा, घनुपष, वाण, दाह, चक्र आदि | 

३ शोभा विद्ध पृण कुम्म या मगलू कलश, यूृपस्तम्भ या स्तम्भ रत्न, निधि (सम्पत्ति), 
पात्र, केतु, या ध्वज, छत्र, आसन, रथ आदि । 

४ दार्शनिक आधिदेदिफक यक्ष, सू, चद्ध, अग्नि, वामन, अग्निसौम माठृ्का तथा अ-य देवतागण । 


भारतीय समाज मे जहां प्रत्येक सु दर व विशिष्ट वस्तु मे दिव्यता का अधिप्ठान' अभिप्रेत हो < 
वहाँ शुभ चि हो की सख्या का परिस्तीमन सम्भव नही है तथापि इ/ह अष्टमगल चि'ह की सन्ना से आठ की 
परिधि में बाधा गया है कित्तु महू सप्या सवमा-य रूप से कभी स्थिर नही रही । जो आठ मगर प्रतीक 
जैन, बौद्ध और हिन्दू धमस्थलो में बहुधा मिलते हैं वे हैं पूण कुम्भ, वृक्ष, स्वस्तिक, चक्र, मीन मिथुतर 
अथवा मत्स्य युग्म, शराव सम्पुट (सकोरो का जोडा), भद्रासन या मगलपी6 और तिरत्वन जिसमे चक्र, 
वबृमल और नारद पद वा सयुक्त अकन रहता है। ये मगर चिह्न महापुरुषो के भी परिचायक हैं। चक्रवर्ती 
राजा, अवतार और महान विश्वृत्ियो जसे बुद्ध, महावीर आदि, को शोभा चिही से युक्त प्रदर्शित करने को 
परम्परा रही है। मध्य, मुमठ और आधुनिक युग मे भी मंगल चि/ह की मायता बनी हुई है । 


प्रज्ञा प्रदोष/२५५ 


भारतीय शिल्प में अन्तरधर्मीय प्रतीक 
डॉ० रमेश चन्द्र शर्मा 


आदि वाल से ही मानव ने अपनी भावाभिव्यक्ति के लिए प्रतीको को माध्यम बनाया है। प्रार्गति 
हासिक युग अर्थात भाषा की उत्पत्ति के पृ तो प्रतीको का महत्व था ही कवि अब जबकि भाषा साहित्य 
और लेखन समाज के अभिन अग है इनका महत्व अक्षुण्णप है। विभिन दल्पे व शप्ट्रो के ध्वजो मे प्रयुक्त 
चि ह सामाजिक, धामिक व सास्क्ृतिक उत्सवा एवं अवसरी पर दांभा सज्जा के लिए बनाई रूपाइतियी 
से अतुमान रूगता है कि तकनीकी दष्टि से विवसित विज्ञानवादी गुग मे भी पतीको वा सावभौम प्रयोग है । 
अतीको से मात्र धाभिक तथा आध्यात्मिक सुक्ष्म तत्वों वी ही व्याय्या नहीं होती अपितु उनसे 
मानव मन और उसके व्यवहार का भी अच्छा दिगदर्शन होता है। इस प्रकार भावों की अभिव्यक्ति मे 
प्रतीको की भाषा वाणी से कही अधिक सक्षम एवं सशक्त है । 
देश काल और परिस्थिति ज य विशिष्टताओ के अनुसार प्रतीको में प्रकारातर से भेद दिखाई 
देता है क्तु उनमे अनेक ऐसे हैं जिनका अथ रहस्य अथवा स देश प्राय समातर है । अवश्य ही ऐसे प्रतीक 
विनिज व्यक्त समुदायों मे एकता की कड़ी क्य काय कर सकते है और उनसे अतरघधर्मीय सामजस्य एवं 
समवय वी वृद्धि होती है। 
भारतीय सस्क्ृति की आत्मा तो प्रतीकों के माध्यम से ही ग्राह्म है। प्रार्गतिहास, पुरा इतिहास 
एवं वतिहास तोनों युग्रो मे प्रतीको का भरपूर प्रयोग हुआ है। यद्यपि धम, दर्शन एवं साहित्य मै भारतीय 
सामाजिक सरचना अत्यधिक प्रभावित रही है कि तु कछा जो मानव के अतमन की सुखरित करने का एक 
विशिष्ट माध्यम बनी, आरम्भ से ही प्रतीको से आच्छादित रही । क्योकि वछा और धम का प्रयाढ सम्ब घ 
तल ते धामिक विचारों और मा यताओ के स्पष्टीकरण और व्याख्यानो के लिए श्रतीको को हक 
बनाया गया!। आरम्भ मे ही यह अनुभूति हो गई थी कि प्रतीक अथ के सच्चे सवाहेक है। यदि दि 
शोभा चिहो के रूप मे भी अकित हुए होते तो भी उनका आधिल्विक महत्व भौर रहस्य अक्ष 
बना रहता। उडीसा) में अनेक 
भा त मे मिले प्रार्यंतिहासिक गुहा चितो (जैसे मध्य प्रदेश, उत्तर प्रदेश तथा उडीस क्र 
प्रतीक द्ष्टव्य हैं?। सिधु अथवा हडप्पा सस्कृति के मृत्पानो पर तो शोमा चिट चित्रित हैं ही, मुहरो प 
भी इनवा प्रचुर अक्‍न है३ । 
वेदिक साहित्य तो प्रतीको का भण्डार है। इसमे प्रकृति के उपादानो एव उनसे उदभूत 52 
वा सावे तिक विवरण अवलोक्नोय है । सरल दाद भी गूढ रहस्य से गुम्फित प्रतीत अर के बरी 
अग्नि-सोम, दावा पृथिवी, हिरण्यगभ आदि ऐसे प्रयोग है जियमे सृष्टि की प्रत्रिया और उसके विषास 
भुह्म परतें छिप्री हैं" । उनका उचित प्रयोग और व्याड्या स्वय ही एक गूढ और महत्वपूर्ण विषय को । 
बेदिक' प्रतोकों कौ परवर्ती साहित्य और क्यानको के माध्यमो से स्पष्ट वरने का प्रयास हुआ । वंदिक 
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उपभा, उद्धरण, प्रशति वणन अथवा उसके वमनीय स्वरूप शब्द चित्र, विभिन्न यंज्ञों की प्रक्रिया एव 
सम्पादन आदि मे प्राय प्रतीक भाषा या प्रयोग हुआ है । 

यह भी रोचव तथ्य है कि भारत मे मुद्रा पद्धति का विकास प्रतीकों से ही हुआ। प्राचीनतम 
सिक्‍के जिरहें आहत मुद्रा बहते हैं ठ.झभम ई० पू० सातवी धती से दूसरी शती ई० पूृ० के हैं'। इनमे 
अनेक भ्रवार के चिह अवित रहते हैं जिनवी सख्या संक्डो में पहुच चुकौ है। इनका वास्तविक उद्देश्य 
ब॒या था यह अभी तक पूणठया स्पष्ट नहीं है तथापि दिद्दानो का बनुमान है कि ये धामिव आध्यात्मिक तया 
कुछात्मक अभिश्चि अभिव्यक्त करते हैं। इन सिक्कों वा मुद्राशास्तरीय महत्व तो था ही क्योकि विभिन्न 
व्यापार श्रेणिया द्वारा व्यापार के लिए अपने अपने चिन्ह अकित कर इहें परिधालित किया था और इहे 
सिक्‍की ये रूप में मागता प्राप्त हुई । 

इस प्रवार भारतीय समाज भ्रतीकों से आरम्भ से परिचित रहा और इनका कला सौप्ठव, धामिक 
तथा सामाजिक अनुप्ठानो कमवाण्डीय विधान, आध्यात्मिक भ्रवचनों तथा साहित्य सृजन आदि की अभि- 
व्यक्ति पे भाध्यम थे फलस्वरूप भहत्व बना रहा | इनमे से अधियाश प्रतीक सवभाय थे और घाभिक 
अथवा साम्प्रदायिक बन्धन से मुक्त थे। प्राचीत भारतीय स्थापत्य चाहे यह हिन्दू, बौद्ध अथवा जैन धम से 
सम्बाधित हो, प्रतीको के प्रदर्शन के बारे मे उदार दृष्टिकोण वा धोतक है। अयाय कलारूपो के परस्पर 
सम्मितन से विभिन्न घम तथा मतावलूम्बियों में भी सामजस्थ एवं सौहाद की वद्धि हुई क्योवि उहे अयत्र 
भी अपने भत्तमन की भावना वा ही दिग्दर्शन हुआ । वभी वभी मान्यताओं के भेद से श्रतीको की व्याख्या 
अथवा अथ परिवतन होने पर भी स्वरूप प्राय अपरिवर्तित रहता क्योकि विद्वानों का शास्त्राथ और खण्डन 
मण्डन एवं विशिष्ट बुद्धिजीदी वग तक ही सीमित रहता और छोव' मे आरूढ प्रतीकों के प्रति निष्ठा 
अक्षुण्ण बनी रहती । फलत अधिवाश्म प्रतीकी वी सवमायता स्थिर रही और वे धम विशेष वी सीमा में 
आवद नही रहे ।ह 

इस प्रवार वे अतरघर्मीय प्रतीव भारत मे अनेक हैं तथापि सुविधा वी दृष्टि से उनका निम्नवतत 
वर्गीवरण हो सकता है ।५ 
१. बनस्पति तभा पशुपक्षो जगत. विभिन्न वृक्ष, पुष्प, पशु, पक्षी और उनके विविध काल्पतिक स्वरूप । 


२ भापुध जसे त्रिशुल, वस्य, इन्द्र, यप्टि, गदा, धनुष, वाण, दाश, चक्र आदि | 

३ शोभा विह्न पृण वुम्भ या मगल कलश, यूपस्तम्भ या स्तम्भ रत्न, निधि (सम्पत्ति), 
पात्र, वेतु, या ध्वज, छत्र, आसन, रथ आदि । 

४ दार्शनिक लाधिदेधिक यक्ष, सूर्य, चंद्र, अग्नि, वामन, अग्निसोम माव़का तथा अगय देवतागण । 


भारतीय समाज में जहा प्रत्येक सुदर व विशिष्ट वस्तु मे दिव्यता का अधिष्ठान अभिप्रेत हो < 
वहा शुभ चि'हो की सख्या का परिसीमन सम्भव नही है तथापि इ हेँ अष्दमगछ चिह की सज्ञा से आठ की 
परिधि में बाधा गया है कितु यह संख्या सवमा-य रूप से कभी स्थिर नहीं रही । जो आठ मगल प्रतीक 
जैन, बौद्ध और हिंदू धमस्थलो में बहुधा मिलते हैं वे हैं. पूर्ण शुम्भ, वृक्ष, स्‍्वस्तिक, चक्र, मीन मिथुन 
अथवा मत्स्य युग्म, शराव सम्पुट (सकोरो का जोडा), भद्वासन था मगलढपीठ और भिरत्न जिसमे चक्र, 
कमल और नाद पद वा सयुक्त अकन रहता है। ये मगर चिह्न महापुरुषों के भी परिचायक हैं। चक्वर्ती 
राजा, अवतार और महान विभूतियो जंसे बुद्ध, महावीर आदि, को शोभा चिहा से युक्त प्रदर्शित करने की 
परम्परा रही है । मध्य, मुगल और आधुनिक युग मे भी मगर चि'ह की भायता बनी हुई है । 


प्रज्ञा प्रदोप/२५५ 


माँ दर, स्तूप, चैत्य, मठ विहारो वे' अतिरिक्त राजप्रासाद, सावजनिए भवन तथा निजी इमारता 
एवं मकानों को भी प्रतीकों से सजाया जाता था | दान सम्वाधी अभिलेखा, ताम्रशासनों और इसी प्रकार 
के इष्टापूत कार्यों के सम्पादन के उल्लेख के पूव मज्भल चि.हो को उत्वीण करने की प्रथा रही। कभी कमी 
इह इतना बद्धमूल ढग से अतिरजित कर प्रदर्शित किया गया है कि उनके यथाथ स्वरूप का निर्धारण एक 
समस्या बन जाती है। दूसरी ओर प्रतीको के माध्यम से सम्पन्न विधान की प्रश्नति का बोध भी होता है । 
जब चौबीस तीथ करो का प्राय एक सा प्रतिमा विधान होने से उनके पहचान की कठिनाई प्रतीत हुई तो 
उसका समाधान विभिन छाच्छनो से किया गया | तदनुसार ऋषभनाथ को व थो पर छटकी जटाओ और 
पाश्वनाथ या सुपार्शनाथ को सपफणो वी छतरी से आच्छादित दिखाया गया तथापि आय वाईस की 
समस्या बनी रही, फलत गुप्लोत्तर काल में सभी चौबीस जिनो की प्रतिमाओ के नीचे उनकी पहचान का 
एक चिन्ह बना दिया गया। ज॑से ऋषभनाथ के नीचे बल, शा्तिनाथ के नीचे हरिण और महावीर के 
नीचे सिंह का अकन होने छूगा | यद्यपि उनमे से सभी या तो दण्ड या कार्योत्सग मुद्रा में खडे होकर अथवा 
ध्यानस्थ भाव मे तपस्यारत दिखाया गया है ।९ 
बुछध प्रतीक तो इतने छोकप्रिय हुए कि वे अनेक देशो मे किसी-न किसी रूप मे अब तक प्रचलित 
हैं। यहा यह स्पष्ट करना आवश्यक है कि ये मात्र भगल चिहो के रूपो में ही ग्राह्म नहीं हुए। कितु 
कभी-कभी उनसे एक विचित्र आतकमय स्थिति का भी बोध होता है और इस दष्टि से उहं त्याज्य या 
अमगछ सूचक मान लिया गया । उदाहरण के लिये स्वस्तिक आदि काल से ही बहुत छोकप्रिय रहा | कितु 
इसे हिटलर ने अपनाया और जमनी के राज्य चिःह का भौरव भी दिया, साथ ही उसने यहूदियों पर भीषण 
अत्याचार कर अपनी साम्राज्यवादी प्रवृत्ति का प्रदर्शन क्या तो स्वस्तिक को अधिनायकवाद, आतर्क और 
अत्याचार के प्रतीक के रूप में माना जाने लगा है और आज भी इसके प्रयोग के रूप में शका उठाई जाती है 
वास्तव में दोष प्रतीक का नही अपितु उसके प्रयोग के पीछे निहित मनावृत्ति या विचार धारा वा दोष है 
जिसके फलस्वरूप एक सु दर और मगलदाथी प्रतीक भयावह रूप मे मान ल्या गया। इसी प्रकार 
त नोपचार मे अनेक प्रतीक स्वीकार किये गए । उनमे से बहुत से विचित और अमगलकारी श्रतीत हीते हैँ 
जसे मानव क्काल या सुण्ड । अवश्य ही इससे मगल भावा का भप्रस्फूटन ने होकर भय और मृत्यु की सूचना 
मिलती है और ये प्रतीक क्सी क्रिया विशेष के लिए आवश्यक और ग्राह्म हो सकते हैं कितु उहे शाभा 
प्रतीक वे' रूप मे समाज ने नही अपनाया । 
अतरधर्मीय शोभा चि'हो की सय्या तो बहुत है कितु यहा कतिपय विशिष्ट विहो पर ही 
प्रदाश डालना सम्भव है । 


कल्पब॒क्ष 


इच्छाओं या कामनाओ को पूण करने के लिए मायता प्राप्त वृक्ष को कल्प वृक्ष या वेल्यहुम क्ह्ते 
हैं। दिव्य शक्ति से अधिष्ठित होने के फलस्वरूप इसे सुरतरु अथवा देवतरु भी कहा जाता है। मे 
इसे न केवल पत्र पुष्प और फला से रूदा दिखाते हैं अपितु इसे बहुत से वस्त्र एंव आभृषणो से भी मण्डित 
बनाया जाता है। भाव यह है कि मनुष्य के जितने भी इृष्ट पदाथ है वे सभी कल्पतरु से श्राप्त हो सकते 
हैं। मनोवाधित पदार्थों की उपलब्धि क्से ग्राहय नही होगी ? व्यक्ति किसी भी धम, समस्मदाय, सह या 
देश वा हो ऐसे वृक्ष वी वह पूजा करेगा ही । अभिज्ञान शाकुतल मे उल्लेख है कि जब शर्ड ते । 
वन से तपोवन वे ल्यि विदा हुई तो वृक्षो ने वस्त्र एवं आभूषण उसे श्रदान क्ये ("९ रामायण, 
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महाभारत, जातक क्थाओ, सस्कृत साहित्य और जैन ग्रथों में कल्पवृक्ष के अनेक सदभ मिलते हैं। 
भरहुत, साची, भाजा, मथुरा, मधार सतथा अय बला शित्पो मे कल्पवक्ष का अबन द्वितीय शती ई० पू० से 
तृतीय शती ई० तक मिलता है ।!! भारतीय सम्रहालय, कलकत्ता मे द्वितीय शती ई० पू० का विदिशा, 
मध्यप्रदेश से प्राप्त एक प्रस्तर शिला को कल्पद्बरुम का यधावत स्वरूप प्रदान क्या गया है। तदनुसार एक 
वटवृक्ष से अष्द निधियां को निकलता दिखाया है ॥१९ 
वभी-क्भी नर और नारी युगल को प्रणयरत भाव में कल्पवृक्ष पर उत्वीण किया है । सम्भोग का 
सुख मनुष्य की चरम अभिलापा मानी गई है और घम, अथ, काम और मोक्ष इन चार पुरुषार्थी से काम 
का भी महत्वपूण स्थान है। अत कल्पवृक्ष को इस इच्छा के पूरक के रूप मे भी सम्मान मिला । कल्पद्रम 
के स्‍त्री भेद भी मिलते हैं जिहू कल्पछता, वारीलता या कामलता के नाम से शिल्प मे अकित क्या है। 
यदयपि इन सभी का अभिप्राय समान है। कल्पवृक्ष के पीछे अनेक कथाओं अथवा इतिहासपरक घटनाओं 
वा घटाटोप है और उनसे भी इसकी दिव्यता पर प्रकाश पडता है। माकण्डेय भुनि को वटवृक्ष पर बाल 
कृष्ण वा दशन हुआ था। महात्मा बुद्ध ने बोध गया में पीपल के वृत्ष के नीचे महान सकलप लेकर तपस्या 
की और अततत बोधि का परम लद्ष्य प्राप्त किया । फ्तत आरम्भिक शिल्प में बुद्ध को वोधि वृक्ष के नीचे 
तपस्थारत दिखाया जाता है। कभी-कभी घटनाक्रम में बुद्ध स्वय उपस्थित नहीं रहते और मात्र बोधिवक्ष 
के अकन से बोधि प्राप्ति की घटना का आभास होता है। फ्लत भक्त गया वृक्ष की पूजा, अर्चा और 
परिक्रमा तथा उस पर पुष्प माला आदि भर्पित करते है। बोभिवृक्ष को प्राचीन शिल्प में प्रासाद था भवन के 
मध्य भी अकित क्या गया अथवा भवन से वृक्ष वी शाखाएं निकछती रहती है। इस द्रष्टि से लगभग 
प्रथम शती ई० पू० की मथुरा सम्रहाल्य मे सुरक्षित एक तोरण सूची उत्लेखनीय है ।(१ अनेक तीर्थों में 
अभी तक यह मायता बलवती है कि वृक्ष विशेष पर वस्त्र या कलछावा चढ़ाने से मनोवाछित फल की प्राप्ति 
होती है । इस श्रद्धा की प्रृष्ठभूमि मे कल्पवक्ष की मायता ही वद्ध मूल है । 
कल्पवृक्ष के आधिदेविक स्वरूप का विःतन भी वरेण्य है। इसका अभिप्राय है अभीष्ट के प्रति 
उत्कद सवल्प भ।वना और प्रयासपुवव लक्ष्य की प्राप्ति। कल्प का अथ है कल्पना था चिन्तन । यह दो 
प्रकार का हो सकता है सतत कल्प अथवा सकलप और दूसरा विकल्प । सत्कतप का अथ है अच्छा विचार 
विकल्प वा अथ है दुविचार । सकलप समाधि की भोर प्रेरित करता है जिससे उचित फल की प्राप्ति होती 
है । विकल्प (बुरे विचार) व्याधि अथवा अतिष्ट की ओर ले जाते है वस्तुत कल्पवृक्ष के नीचे स्थित होना 
एक मानसिक स्थिति है जिसमें सभी प्रकार की आकाक्षाओं और वासनाआं वा उपश्वम होता है और जब 
वासना ही समाप्त हो गई तो कसी वस्तु की प्राप्ति के लिये प्रयास का प्रश्न ही नही उठता । यह मन की 
आत्यतिक सतुष्टि वी स्थिति है 'मनसि च संतुप्टे कोष्थवान को दरिद्र । इस प्रकार सुकलप वृक्ष के 
नीचे अर्थात सुचितन से हमारा अभाव स्वय ही समाप्त हो जाता है और याचना के लिये कुछ शेष बचता 
ही नही है । यही बल्पवृक्ष का प्रतीक रहस्य है. इसके महत्व के कारण इसे चाव से भारतीय शिल्प में 
यनर तत्र अकित कया गया है । 


पूर्ण कुम्भ 

समृद्धि, वाहुल्य, और हप म प्रतीकपूण कलश का प्रचुर अक्न भारतीय कला मे मिलता है और 
यह सभी मताबठम्वियों में लोक प्रिय रहा है। प्रूणकुस्म, पूणाएलझ, पूणप्रात्, भद्र पात्र, मंगल कलश, 
मंगल पात्र, पुणघट, भद्बघट आदि इसके अनेक नाम मिलते हैं। जल भरे पात्र से निकलती लता, पुष्प 
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अथवा पन्नों सहित दिखाने का इसका विधान है। इसवे सुदर रचना सौप्ठव को देसकर ही मगर 
भावनाओ का हृदय में सचार होने लगता है। पात्र से निव्छती सपुप्पलता जीवन वे! सुस्त और अभ्युदय 
की सूचक है। अत वेदिक काल से ही भद्र क्छश वा विधान मिलता है 'एतानि भद्रा कछश शियाम 6४ 
कीति और समृद्धि का विस्तारक यजमान का पूण वलश पोते वे” लिये सदा भरा पूरा रहे -- 
आपूर्णो अस्य कछुश स्वाहा | सिक्‍तेव कोश सिसिचे पिवध्ये!९ क्मी-व्की पुण कछश वा स्वण 
से बना और दूघ से भरा होने का उल्लेख है ।(६ और उससे चमवीलछा द्रव निवरुता रहता है ।(० यह भी 
सकेत किया गया हैं कि जब सोम रस कलश मे प्रवेश करता है तो उसके साथ विश्व वी समस्त शौमा पात्र 
में निवास करती है ।९८ अत सोम व श्री परस्पर सम्बद्ध हैं। ऐसे प्रसया में सोम पुरुष और श्री नारी तत्व के 
प्रतीक हैं। उनके सयोग से जीवन का चरम आनद भ्रस्फुटित होता है। अथवंवेद में पृण कुम्म को समय 
वा भी प्रतिमान माना गया है जिसे अनेक रूपो में देखा जा सकता है --'प्रुण कुम्भोड्धिकाल अहितस्त वे 
पश्यामो बहुधा नु सःतम्‌' ११ यहा वहुधा शब्द बडा साभिप्राय प्रतीत होता हैं। 'फतुओ के परिवतन से 
कालचक भिन्न रूपो में दियाई देता है। जीवन में भी समय की गति बदलती रहती है । सृष्टि का क्रम भी 
परिवतनशील है । इसीलिये पूण कलश भी विविध रूपों मे अवित पाया जाता है। उससे निकलती 
पत्नावली नित्य नवीनता की प्रतोक है । 
परिपुणता पूण कलश की मुय्य विशेषता है जीवन को पृण बनाने वी प्रत्रिया के रूप मे पूणघट को 
व्यक्त किया भया हैं। अथववेद में जीवन वे समस्त सुख, आानेद, प्रसम्नता आदि वा अधिप्ठान यह मगछ 
क्लश ही माना गया है +- 
आनादा भोदा प्रम्ुदोइभोमोद सुदश्च ये। 
हतो भरिष्टा मत्तानि शरोसनु प्राविशन २०। 
जीवन की यही सम्पूणता उपनिषद में बताई गई है जो सभी परिस्थितियों मे पृण है. परणमद पुणमिद पूर्णात्‌ 
पूणमदुच्यते । पूणस्य पूणमादाय पूणमेवावशिष्यते ९( 
पूण बुम्भ वी यह पूववर्ती विशेषता परवर्ती काल में भी अक्षण्ण रही और वौद्ध व जैन साहित्य 
एवं शिल्प में इसे विविधता एवं रोचकता के साथ अपनाया गया । भरहुत, साची, मथुरा, भधार, 
अमरावती आदि में इसका प्रचुर अकक्‍न किया गया। बौद्ध साहित्य में घरो को मगल कलश से बलबृत 
करने का उल्छेख है और ऐसे घरो को 'पुण्ण घट परिमडित्त धर बताया है*३॥ मध्य कालीन माँ दरो में 
स्तम्भो के मूठ भाग को प्राय पूर्णघट से उत्कीण करने का विधान था। आज भी विवाह आदि मागलिव 
अवसरों पर पूणघट दी प्रतिष्ठा चली आ रही है । 


स्वघ्तिक 


परस्पर मिऊती आगे बढती दो रेखाएं स्वस्तिक बनाती हैं। यही रेखाए चारो ओर वृत्त वी 
और अग्रसरित होती हैँ । स्वस्तिक शुम का पर्याय है और सम्भवत यह वँदिक स्वेस्तिक बाचन से लिया 
गया हैं जहा वार्यों वी सिद्धि सफ्लता के! लिए स्वस्ति वाचन क्या जाता था। स्वस्तिव' की रचना पर- 
स्पर मिऊकर वृद्धि वी ओर सवेत करती है । अकेला एक ही दिज्ञा मे चलेगा रेखा भी एक ही ओर बढती 
है विःतु बहुत से लोगो के मिलने पर जीवन की दिद्याएँ खुछ जाती हैं। विचार विभश होता है और आगे 
को व्यूह रचना वी जाती है। चारो ओर सोज होती है। भागे चलकर पुन मुडते हैं भौर जीवन चक्र 
भागे बढ़ता जाता है । 
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अग्रभाग के दाहिनी ओर मुडने पर स्वस्तिक चक्रवत्‌ दिखाई देता है और तब यह सूय का प्रतीक 
होता है। यही पुरुष शक्ति, तेज या पौरुष का अभिप्राय है कि व्यक्ति शक्ति सम्पन्त हो निरतर गतिशील 
रहे । यदि स्वस्तिक के अग्रभाग वाई ओर मुडते हैं तो यह चन्द्रमा का प्रतीक माना जाता है जिसकी 
धीतलता, वोमलता और सौ<दय से स्त्री वा लछावण्य अभिव्यक्त होता है । 

चारो दिश्वाओ में उमुख होने के फलस्वरूप स्वस्तिक को चारो वेद या वेदपाठी चतुमु ख ब्रह्मा ने 
रूप मे मायता प्राप्त है। झुछ लोग इसे जीवन वी घार अवस्थाओ के रूपो मे स्वीकार करते हैं अर्थात्‌ 
प्रह्मचय॑ं, गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा सयास। जीवन के चार प्रमुख लक्ष्य भी इससे अनुमानित होने हैं. धम, 
अर्थ, काम एवं मोक्ष । चार वर्णों अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्व व शुद्र का समवेत भाव भी इससे अभीष्ट 
है। इस प्रवार कुछ मिलाकर स्वस्तिव एकता वा सकेत करता है। चतुप्पदा गो या चारो ओर समुद्र 
से घिरी पृथ्वी का स्वस्तिक सकेत देता है। ज्ञान का प्रकाश चारा ओर फंलाने वे रूप मे बौद्ध व जैन 
परम्पराओ ने भी स्वस्तिक वो मायता दी ! 

सिख सस्ृत्ति मे स्वस्तिवः वा स्पष्ट अवन है। जैन व बौद्ध स्थापत्य म॑ भी इसे प्रचरता से 
उत्कीण किया गया है। स्तूप अथवा चंत्य स्वस्तिक की आइ्ृति के आधार पर ही निर्णीत किए जाते थे । 
ऐसी सरचना का व्यावहारिक वारण यह था कि वय पशु सीधे प्रवेश न कर सर्वे क्योकि आगे की ओर 
मुडी भुजाएं उनके प्रवेश में प्रतिरोध का काय करती थी वंसे स्तूप या चत्य का विकास वैदिक यज्ञ वेदी से 
हुआररे। जहा स्वस्ति वाचन यज्ञ का आवश्यक अग माना जाता था अत शुभ के प्रतीक के रूप में स्तृप 
नी सरचना का आधार यज्ञवेदी हुई । महान्‌ विभूति की समाधि या स्मारक के रूप मे बने स्तूप या चेत्य 
से उस विभूति के स्मरण से उत्तम सचार होता था जिससे सु अथवा शुभ की अभिवृद्धि होती थी११ । ईसाई 
घमम में स्वस्तिव "क्रॉस! को ईसा मसीह के चरम बलिदान के रूप मे समादत किया जाता है। इस प्रकार 
स्वस्तिक चिह वा सभी युगो मे सावभौम प्रतीक ने रूप में प्रयोग हुआ । 


पद्म्त 

भारतीय कला मे कमर सबसे सु दर शोभावि ह है और इसे सभी धम व सम्प्रदायो ने अलकरण 
के रूप में अपनाया है। यह ज्ञान एव प्रकाश का प्रतीक है। सूय सृष्टि अथवा ब्रह्मा के रूप मे माय है 
और सृष्टि वा विकास एवं उत्पत्ति कमल द्वारा अभिव्यक्त होती है। सुर्ये के उदय होने के साथ ही कमल 
विकसित होते हैं ओर सूर्यास्त के समय वे मुकुलित हो जाते हैं। कमल को महापुरुषी की मूर्तियों अथवा 
चित्रो में प्रभा मडछ के रूप में प्रदर्शित किया जाता है और यह उनके ज्ञान अथवा प्रकाशन का प्रतीक है । 

क्योंकि कमर सृष्टि व विकास से सर्म्बा घत है अत ब्रह्मा को क्मल पर आसीन दिखाया जाता 
है और यह विष्णु की नाभि से निकलता है । 

अ्रह्म हू व ब्रह्माण पुष्करे ससृजे ९४ 
कमल की पखुडियो को सृष्टि का गर्भ बताया गया है । 
'थोनियें पुष्कर पर्णम्‌! २६ 

जन तथा बौद्ध स्तूप वी वेदिकाओं में कमल के विभिन रूप देखने को भिलते हैं और इसलिये इ'ह॑ पद्मवर 
वेदिका कहा गया है । पद्म या कमल के आय भी नाम मिलते हैं जेसे सरसिज, पुष्कर, पकज ) कमी-कभी 
कमल के विविध प्रकार उसके नामो से भी अभिव्यक्त होते हैं जसे श्तदछ, सहल्तदल से पखुडियो वी सख्या का 
अनुमान रुगता है उसी प्रकार 'वीलोतपल्, नीलाम्बुज, रक्ताम्मीज से क्मछ के वण का आभास मिलता है । 
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वमल से सौदय व लावण्य भी अभिप्रेत हैं। दिव्य अथवा बमनीय व्यक्तियों बे शारीरिय अवयवो 
की तुलना कमल से वी गई है ज॑से मुख कमल, नेत्र वमछ, पद्मपाद आदि। विशेष रूप से नेत्रो वी उपमा 
प्राय कमल से दी जाती है। कुपाण युगीन हिंदू, जन व बौद्ध मूर्तियां में प्राय खुले कितु छोटे आकार 
के कमल के समान नेत्र मिलते हैं कितु ग्रुप्त वालीन मूर्तियों मे नेत्र रचना अर्धोॉमीलित वडी कमर कली 
के सदृश है। प्रथम प्रवार ससार के कष्ट और दु खो को देखना, समझना और स्मित भाव से सहने को 
सकेत करता है और दूसरा दु खो वे निवारण के प्रयास मे अ'तमु खी व ध्यान माव है जो लोकोत्तर भान 
की छुटा से प्रकाशित है । 

भारतीय शिल्प भे क्मल का अकन पूण विकसित, अधविक्सित अथवा कली के रूप में किया गया 
है। इससे विकास के विभिन्न सोपान इ गित होते हैं। यदा कदा कमल को लता के रूप में भी स्तूपो के 
उष्णीप मा दरो या सामाजिक भवनो के द्वार शाखा, ध्वीष पट्टी अथवा स्तम्भों पर उत्कीर्ण क्या गया है। 
इनमें बीच-बीच मे मानवे आइतिया भी दिखाई गई हैं यह रचना बहुत मनोन प्रतीत होती है । 


चक्र 


चक समय और गति का प्रतीक है और भारत मे इसका अकन सभी मायताओ में अभीष्ठ है । 

हमारे राष्ट्रीय ध्वज में चक्र केद्र विदु के रूप भे चि।हित रहता है। समय के प्रतिमान के रूप 
में इसे काल चक्र कहते है। तानो की सख्या के आधार पर भी इसकी व्याख्या वी जाती है । यदि सख्या 
छ है तो ऋतुओ का सकेत है और बारह होने पर महीनो की सूचना मिलती है। विष्णु के हाथ मे हजार 
तानो वाला सुदर्शन चक्र रहता है२९। महात्मा बुद्ध के प्रथम धर्मोपदेश को 'धम चक्र प्रवतन” वहते हैं 
और कला में कभी-कभी उह चक्र को छुते दिखाया है। बौद्ध व ज॑न शिल्प में खम्भे पर पहिया दिखाया 
गया है ओर इस स्तम्भ चक्र वा भक्त बडे सम्मान से पूजन व परिक्रमा करते हैं। इस प्रकार के भ्रदशन 
का तात्पय है महापुरपों के उपदेशो के प्रति आदर भाव। अश्ञोक के तृतीय शताब्दी ई० पू० के प्रसिद्ध 
सारनाथ सिह स्तम्भ के ऊपर एक विशाल चक्र था जो कालगति से टूट गया। यह बुद्ध वाणी का धमचक्र 
था जो सिंह रूपी शक्ति का नियत्रक था अथवा बुद्ध का धर्मोपदेश सिह नाद के समान था क्योकि बुद्ध को 
शाक्‍्य सिंह कहा गया है। सूय के रथ को एक चक्र रथ बताया है। इससे सूय की निरतर गतिशीलता 
अभिव्यक्त होती है। उसे कही रुकना नहीं होता३८। यदि अकेला पहिया रुक गया तो बह तुरात गिर 
जाएगा उसकी स्थिति निरन्तर गति बनाए रखने मे ही है। जीवन मे सुख-दुखो का आवागमन चक्र के 
अरे वी गति की भाति होता है**। चक्र को भारतीय कछा ने आदि काल से ही स्थान दिया । 


धो लक्ष्मी 


श्री अथवा लक्ष्मी को कमल पर आसीन दिखाया जाता है। इससे शोभा (श्री) और समृद्धि 
(लक्ष्मी) दो पक्ष इगित होते है इसीलिए कभी कभी श्री और लक्ष्मी को पृथक दिखाने वी भी परम्परा 
रही है। कऋगवेद के श्री सूक्त मे श्री लक्ष्मी का प्रथम बार वणन मिलता है और इसे कमर से सर्म्बा धत 
बताया है" । देवी को पद्म सम्भवा', 'पद्मवर्णा', 'पदिमनी', 'पदभेस्थिता', 'पदमाक्षी', 'पद्मोर आदि 
नामो से सम्बोधित क्या गया है । 

समृद्धि की अधिष्ठातृ देवता के रूप मे लक्ष्मी को सवर्णाभूषण युक्त तथा सरोवर निवासिनी 
बताया है। जल और कमल लक्ष्मी के दो अभिन्न सहचर हैं। ये दोनो सृजन के भी प्रतीक हैं। पौरा 
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णिव परम्परा के अनुसार छक्ष्मी की उत्पत्ति समुद्र से हुई। कला में लक्ष्मी को दो हाथियों द्वारा अभिषेक 
बरते दिखाया गया है। ये हाथी भी दिग्गज अर्थात्‌ दिश्ञाआ के प्रतिनिधि स्वरूप हैं | 


श्री छदमी या गज लक्ष्मी वा अकन भारतीय शिल्प में द्वितीय शती ई० पू० से मिलता है। 
बयोकि शोभा और समृद्धि वी अभिलापा मानव मात्र को है अत इस प्रतीक को सभी ने समान रूप से 
अभिरचि पूवक अपनाया और इसम धम, सम्प्रदाय या मान्यताओं की सीमाए बाधक नही बनी । यहा तक 
वि धम्र निरपक्ष तथा नास्तिकों को भी लक्ष्मी के वेभव ने निरतर आकृप्ट किया । दीपावली के प्रकाशो- 
त्सव की शोभा में लक्ष्मी पूजन आज भी एक महत्वपूर्ण आक्पण है । 


थोवत्स 

इसका अथ है श्री वा पुत्र और इसका अकन विभिन्न रूपा में किया गया है किन्तु अभी तक उसका 
वास्तविवः स्वरूप अनिर्धारित ही है। मुख्य रूप से यह अतिरजित मानव वक्ष की भाति अण्डाकृति का है 
कभी-कभी लम्वोतरी ढाल की भाति प्रतीत होता है। विष्णु के वक्ष पर श्रीवत्स का चि!ह एक अपरिहाय 
रूप से मिलता है। मथुरा से प्राप्त कुपाण युगीन बराह मूति भी इससे छाछित है। प्राचीन ज॑न तीथडूरे 
के वक्ष पर भी श्रीवत्स चि/ह उत्कोण है। वितु इससे भी पूव का अकन द्वितीय शत्ती ई० पू० के भरहुत 
शिल्प में मिलता है। छा यक्षी वे” वण्ठ हार में इसे स्थान मिला है। साची में श्रीवत्स का पक्तिवद्ध 
अवन प्राप्त हुआ है और नासिक की गुहा स० १२ के चेत्य में भी यह प्रतीक आलेखित है १३१ यह आश्चय॑ 
यी बात है वि' लगभग एक सहस्र ई० पु० के ताम्रयुगीन उपकरणों में से कुछ मानवाकृतिया श्रीवत्स चिह 
से वहुत मिलती हैं। कभी-कभी श्रीव८स वी दी भुजाओ के बीच एव ' दूसरे को देखते हुए दो सपफणों की 
भाति बनाते हैं ।१३ बुद्ध दक्षिण भारतीय भवनी में श्रीवत्स वा अकन दो भुजाएं उठाए शिशु के रूप में 
करते हैं। साथ ही इसे कमल पर आसीन और दो हाथियों द्वारा अभिषिक्त दिखाया मया है। इस अकंन 
में गजलक्ष्मी से पर्याप्त साम्य है जिससे इस चिहु का नाम श्रीवत्स साथक प्रतीत होता है ।९४ 


यक्ष 
यक्षों का अवन भी प्राचीन भारत के सभी धर्मो मे माय था। इसकी व्युत्पति यज शब्द से है । 

जिसका अभिप्राय है यजन या पूजन और यह वंदिक यज्ञ से सर्म्वा घत है । अथव वेद में विश्व व्यापी यक्ष 
वी कल्पना की गई है “मह॒द्‌ यक्ष भुवतस्म मध्ये'२६ आयत्र ब्रह्म को ही शक्ति सम्पन्न यक्ष माना है।रे० 
उपनिपद में अय भी देव यद्षा की शक्ति से परिचित ही नतमस्तक हीते हैं ।१८ कालातर मे यक्ष सम्बधी 
यह अवधारणा हासो मुख होती जाती है और यक्ष इप्ट कारक एवं अनिष्टकारक दो वर्गों में मिलते हैं। 
उनकी अलौक्कि शक्ति का कारण जादू टोना बताया है। विशेष रूप से यक्षिणिया इन क्लाओ में बहुत 
सिद्धस्थ रही । अपनी ऐसी प्रवृत्ति के फलस्वरूप उनकी स्थिति या मायता गिरी और वे केवल राजसी 
लोगो वी पूजा के लक्ष्य बने एवं सात्विक छीगा ने उनवी उपक्षा की ।३१ 

यजतु सात्यिका देवान्‌ यक्ष रक्षासि राजसा , 

प्रेतान भूत गणाश्चा'ये यजते तामसा जना ॥॥ 


बाला तर मे यक्षो को दुष्ट प्रह्ृति का माना जाने लगा और उनकी यज्ञ विध्वसक राक्षसां से 
तुलना की गई । फलछूत उनका दमस आवश्यक माना गया और यह प्रक्रिया हिड्ूं, जेन एवं वौद्ध तीनो 
धर्मो मे मिलती है। जैन शिल्प म॑ं मक्ष और यक्षिणियो को तीथ करो म॑ अनुशासन देवता के रूप मे अक्ति 
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किया जाता है और भगवान्‌ बुद्ध ने यक्षो को शासित कर उह्े सन्‍्माग वा उपदेश दिया । इस प्रवार यह 
अन्य लोक प्रचलित देवो के अधीन परिचारक' रूप में रह गये ।१" और उनवी प्रवृत्ति वो सुधारा गया। 
शने शरने यक्ष परम्परा या तो अय धर्मों मे समाहित हो गई अथवा लछोव' घधम के रूप में चलती रही। 
अभी तक जाख, जखेंया या वीर का पूजन अथवा उनसे सम्बाधित स्थानों पर मेले यक्ष पूजन के साक्षी हैं! 
भारतीय शिल्प व कला में उनका प्रतिनिधित्व मौय युग से ही हो गया और अभी तक प्रचलित है। इस 
प्रकार यक्ष परम्परा एव अतर धर्मीव परम्परा के रूप में समादुत रही है । 


आधिदविक का दाशनिक प्रतीक 


बहुत से प्रतीक ऐसे भी हैं जी दार्शनिक महत्व के हैं। उनके छीछावपु का वथानवी वे रूप मे 
विस्तार अवश्य हुआ कितु उनमें अतनिहित सदेश आधिदविक' कोटि का होते से वे सवमाय अथवा 
अतधर्मीय बने रहे । 'दंवासुरम! जिसमे देवताओ और असुरो के सघप में अन्ततोगत्वा देवों वी विजय 
होती है अधकार पर प्रकाश की अथवा असत्य पर सत्य वी विजय वा प्रतीक है। दुर्गा द्वारा असुरो का 
सहार तथा श्रीराम वी रावण की विजय इसी चिरन्तन सत्य की व्याय्या है इसी प्रकार विष्णु के दशावतारों 
में सृष्टि के कमिक विकास का रहस्य छिपा है। वामन विष्णु अथवा त्रिविक्रम का क्थानर्व पिण्ड और 
ब्रह्माण्ड अर्थात सूक्ष्म व विराठ के सम्ब॒ध पर प्रकाश डालता है। गजेद्र मोक्ष जीव की मुक्ति के लिये 
आत पुकार है । 

इन सभी प्रतीको, कथानको एवं आख्यायिकाओ में अतनिहित चि.तन एवं भावता मानव मात्र 
वी सूक्ष्म सवेदना का साक्षात्कार है और यह देश, काल, परिस्थिति एव मत मता तरो की मर्यादा से ऊपर 
है । किसी धम विशेष द्वारा अपनाने पर भी प्रतीक का छोक महत्व बना रहा और उसकी अतरधर्मीय 


रूप मे क्सी न किसी रूप की प्रतिष्ठा अक्षुण्ण रही । भारतीय शिल्प इस अतरधर्मीय आदान प्रदान का 
प्रामाणिक कोष है । 
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भारतीय चित्रकला और धर्म 
डा० प्रभाकर भाचवे 'चित्रभानु' 


अब हिंदी में चित्रकला पर लिसनेवाले रायइ्ृष्णदास या डा० मोतीचद् वहा हैं ? इस अभाव में 
वस्तुत , हिंदी मे, उपयुक्त विषय पर, मौलिक छेख लिखाने वी बात जब उठी, तो दिल्‍ली स्थित सस्था 
के द्रीय ललित बला अकादेमी में इस विपय पर अधिवार पुवक लिसनेवाले व्यक्तियो वा अमाव पाया गया। 
अधिकतर कला समीक्षक जो दिल्‍ली मे हैं वे या तो अग्रेजी म॑ लिखते हैं या उनका दुष्टि क्षेत्र आधुनिक तथा 
समकालीन कला तक सीमित है। चित्रवार कई सुविख्यात हैं, परतु वे अधिकतर अहिदी भाषी हैं और 
धम निरपेक्ष हैं। और जो घम-विश्वासी इवके दुक्वे' चित्रवार हैं वे भी लेख लिखने मे असमर्थ हैं। ऐसी 
स्थिति मे इस महत्त्वपृूण विषय पर एक सवलनात्मक लेख तेयार करने का उत्तरदायित्व हमने लिया है। 
इसमे विविध विद्वानों के ग्रथो और स-दभ कोशो से जानकारी एकत्रित की गई है। इससे विचारोत्तेजना 
हो सकेगी ऐसी आशा है । 
धामिक विषयो पर उदाहरणों का अकन करना न तो घामिव चित्रकला है न चित्रकला में पर्मा 
है। अययथा सारे सस्ते करेंडर और चित्र-कथाएं और अमर चित्रमालाएँ इस कोटि मे आ जाती । अनेक 
धमस्थानों मे आधुनिक काल मे विपुल चित्रकृतियाँ दीवारों पर अक्ति होती हैं, पर-तु थे व्यावसायिक चित 
कला की कोटि में आती हैं। वे धम-प्रेरित चित्रकला अथवा चित्रकला और घम के गहरे सम्बंधों को 
व्यक्त नही करती । वंसे भी भारत मे अनेक घम है, परतु प्रमुख धम हि दू, बौद्ध, जैन, इस्लाम, ईसाई, 
सिख आदि का ही हम विचार करेगे, अनेक पथ-उपपथ और धम सदश्य मत मता तरो का नही । अंत वे 
सब प्रयत्न जिनमें सम्प्रति धम का उपयोग अपनी लोकप्रियता बढाने के लिए या विदेशी क्लाप्रेमियो का 
ध्यानाकपण करने के लिए किया जाता है, हमारे लेख की कक्षा मे नही आते । यदि मक्बूल फिदा हुसेन 
बागलादेश की मुक्ति के समय श्रीमती ई दरा गाँधी को व्याप्रवाहिनी देवी दुर्गा बना दें, या अपना उत्सव 
मे गधमादन पवत उठाकर उडतले वाले विराट हनुमान का पोस्टर लाल किले में बता दें तो यह उनवी 
रुचि और रस का प्रश्न है, ठीक जैसे गुलाम रसूछ सतोध नामक आधुनिक काश्मीरी चित्रकार तातनिक 
आकृतियां और यत्रो का प्रयोग करते है, परन्तु उनका विचार हम यहाँ नही करेंगे । किसी चित्र मे धार्मिक 
प्रतीको का प्रयोग चित्रकार अनेक प्रयोजनों से कर सकता है । अभी हाल में एक विदेशी चित्रकार ने एक 
कनवास पर होली के गीले सुख रग छिटक दिये, और उसे 'होली कहां, वेसे ही एक अय चित्रकार ने 
पूजा-सामग्री के उपकरणों का वास्तविक अकन करके चित्र का शीपक दिया--'उपासना' तो उससे चिंत्र- 
कला और “'घम' विषय का समाधान नही हो जाता । चित्रकार को छुट है कि वह चाहे जसे मूल विपय 
को सतही, या आक्ृति-मूल्क या कभी विकृत रूप मे भी प्रस्तुत क्रे। परतु बह कसी धम की आस्था 
से बहुत दूर, निरा विहगम अवछोकन होगा । “यूयाक में मुझे एक भारतीय चित्रकार ने पच्चीस बष पूव 
वहा था कि 'ससार के महान धमग्र-य भगवदगीता' के अनुवाद के पृष्ठाक्न के लिए उसने एक भगवे 
कायज पर एक चदनी रण से पैरो की छाप और एक स्वस्तिक बना दिया था--प्रकाझक ने परम प्रसन्न 
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होकर पाँच सी डालर दिये थे (जिसका उपयोग चित्रकार अपने ढग से करता रहा--उस जीवनपद्धति से 
घम-अधम का कोई विचार नही था !। 
धर्म बेवल साधन नही है, साधता है। चित्रकला भी केवल रेखा-रगो का चतुर या कुशल 
सन्धान नही है, चिंत्रकार की आत्माभिव्यक्ति है। यही इन दोनो बिर्दुओ का --धम और चित्रकला वा--. 
मेल था समेकन है। यहाँ भारतीय चित्रकला के प्रदीघ इतिहास से बुद्ध प्रमुख प्रमाणो से अपनी बात 
पुष्ट करने का यत्न क्या जा रहा है। जहा तक प्रागंतिहासिक आदिम मानव के ग्रुफाचित्री का प्रश्न है 
डा० वाकणकर, डा० जगदीश गुप्त के ग्रथ और अ य लेखो मे आखेट, वयवशु, प्राणी, उत्सव, नृत्य आदि 
के रेखाकन तो हैं, परतु कोई धामिक सकेत उस समय के समृगयाजीवी आदिवासियों में नहीं मिलते। 
नील्गाय, साभर, हाथी, बाघ, भौकते कुत्ते आदि के अकन छाल गेरू के रग से, और कही सफ़ेद चूने वे” 
रग के मिले है, विध्य पव॑त में महादेव भरिरि, मिर्जापुर में भालदुरिया में, कैमूर वी घाटी मे, बादा में, सोन 
घाटी मे लिखूनिया मे । घोडमग़र और हरिण हरना मे गैंडे के शिकार के भी दृश्य हैं, भाले और लाठियाँ, 
धनुपवाण आदि हैं। परवु कही कोई धामिक अकन नही मिलता । पचमढी में एक बदर आँसुरी बजा 
रहा है ऐसा दृश्य भी गहरी घाटी मे पामा गया । दक्षिण में बेलजारी जिले मे कापगल्ल में हाथी, पक्षी, 
पृवडवाले बडे बंछ आदि ऐसे रेखाकनो में है । 
वस्तुत जब भारतोय समाज दृषिजीवी अवस्था में आया, तभी ललछितकलाआ का विकास अधिक 
हुआ। रगकम, चित्रकम आदि तभी विकसित हुए । सस्द्ृत भाषा मे चित्र, अधचित्र, चित्रमाछा (दुष्य/त 
सु८दर रूप को देखकर 'स्खलतिव म॑ दृष्टिर निम्नोन्नतेपु' कहता है) और चित्रकला के पडग दिये गये हैं 
“रूप भेद (वराइटी आफ फाम) 
--प्रमाण [प्रोपोशन ) 
“-भाव-योजना (इप्यूजन आफ इमोश”“स) 
- लावण्य योजना (क्रियेशन आफ लस्टर और इरिडेसेस) 
--सादृश्य (लाइकनंस) 
-- वेणिका भग (क्लर-मिविंसग) 
ये अग्रेजी पर्यायवाची डा० सी० शिवराममूर्ति ने दिये है। “विष्णुधर्मीत्तरसूत्र” में चित्रकला 
सम्ब धी और भआदेश्य पाये जाते है--'रेखाम प्रशस-त्यचर्याह--चर्या की रेखा की प्रशसा वी जाती है । 
'वर्तनम्‌ अपरे जगु “--बुछ लोग 'शेडिग” और “मा्डेलिंग! प्रसद करते हैं । 
“स्त्रियो भूषणम्‌ इच्छीत--स्त्रिया भूषण पसंद करती हैं । 
'वर्णाद्याम हतो जन '--सामा-य दशक रगो का चटसपन चाहते हैं । 
वतन! या 'शेडिंग” तीन तरह का हीता था--'बिदुजवतन', 'पत्रावतन” और “र॑ंखिक वतन--- 
यानी बिदुओ से, पत्रो वी तरह या रेखाओ से । विद्धशालूभजिका! में विदूषक कहता है--'सबसे अच्छा 
चित्र वह है जो सकेत से पुरा आशय बता दे (अपि रूघु लिखितेयम दश्यते पूर्णमुरति ) 
डा० शिवराममूर्ति के अनुसार प्राचीन चीनी चित्रक्‍क्‍र जया आँख देखती है। बेंसा ही सपाट 
चित्रण बरते थे। भारतोय प्राचीन चित्रकछाए केवल आँखें ही नही देखती, 'स्पश' भौ प्रधान है। यानी 
चित्र में गोलाई, धनता, चित्रकार की कल्पना, मन की वृत्ति सब आ जाती है। भास के *दृतवावर्या में 
दु शासन द्रोपदी का वस्त्र हरण करता है यह एक चित्र-पट खोलकर दिखाया जाता है । “प्रतिमा नाटवः 
में शबीह या 'पोद्रेट' प्रमुख है। भारतीय चित्रकछा का 'रस' से सम्बंध है । और 'रसो व सर है । 
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“यायकोश' में 'अ+ क्षर वा अथ दिया है वण स्मारव रेसात्मका लिकिसस्रिवेश  (वण या 
रमरण करा देनेवाला रेखात्मक लिपि प्रवार) । हमारे यहाँ प्राचीन दशन में 'वण' शब्द भी अनेव अर्थों में 
प्रयुक्त है. 'वण” शब्द जिस धातु से वना है उसवा अथ है 'रगना' या रणित करना। वर्णात्मक अक्षरा 
की खोज सिधु सभ्यता के समय से ही हो गई थी अथवा नही इसके विपय में दो मत हैं। परल्तु वैदिव 
काल में भारतीय अक्षर और वण का सम्बंध जान गया था यह ऋग्वेद में वणमाला को अक्षर वहां गया 
है (१ १६४ तथा २४ से ३९)। तब अक्षर उत्बीण किये जाते थे--खोदकर बनाये जाते थे, जिनमें 
मसि डाली जाती थी। जिसमे से मसि न भरे वह “अक्षर । वर्षो वे' छद-रचनायें शुभ, अशुभ और 
दग्ध वर्गीकरण वे' अनुसार काव्यरचना म प्रथमाक्षर अशुभ नहीं होता चाहिए यह विधान था। महादेवी 
वर्मा ने हमसे एक बार कहा कि वविता की प्रथम पक्ति मे वे महाप्राण वण वा प्रयोग नहीं करती थी, 
इसलिए “टीस' वे नही लिखती थी, 'पीर' से काम चछ सकता था। अक्षर अ-क-च टझ-त-प यश इस 
अण्टवग में विभाजित थे, जिनके देवता और फल निम्नाक्ति थे-- 


देवता फल 
ञ सोम आयुवृद्धि 
क्‌ अगारक क्ाति 
च बुध धनप्राप्ति 
ट गुरु सौभाग्य 
त्त शुक्र कीति 
प शमि मदता 
हु यूय सृष्यु 
द् राहु शूयता 


आ तम दोनों यानी कैवछ 'य श' के पीछे छगनेवालो को भृत्यु और शून्य ही प्राप्त होता है। 
अ क-प ८ लोग दीर्घायु, कातिमान, धीमे पर तु सौभाग्यशातठी होते हैं । 

वर्ण शब्द भी सस्दृत में अनेकार्थी था। भावेस्ता में, पारप्तियों का धरम ग्रथ है, चार वण-- 
पुजारी सफंद, योद्धा छाछ, व्यापारी पीछा और दास या शुद्र कृष्ण वण से अभिहित थे । ऋग्वेद में वण 
“रग' के अथ म ही है, वग के अथ में नही । आय-अनाय सघष होता तो काला और सफ़ेद दो ही रगो 
का भगडा होता । पर तु इसमे अनेक वण वाली वर्णमाला बनी । उसके भो ध्वति और अक्षर दो रूप 
हुए। सगीत और चित्रकला का बीज इसी मे से उत्पन्न हुआ । आगे चलकर तत्र शास्त्र ने तो प्रत्येक 
वण की मातृका बनाकर बीज भन्न और उसके लेखन को ज्यामितीय आधार दिया । मडलछ, त्रिकोण, 
पचकोण, पटकोण आदि बने। और वृत्ताकार रचना में से सहस्नदक-कमलछ तक यह योजनाएँ 
बनती चली। 

आदि मानव को प्रकृति के रगो ने बहुत लुभाया होगा । इसलिए अरुण, हिरण्यगंभ, नीककठ, 
पीताम्बर, या बु"देदु तुधारहार धवला या श्वेतपद्मासना' आदि देवभाछा मे विविध रगो के रूप मे उनका 
ध्यान और वर्गीकरण पुराण कारू तक निश्चित रूप से हों गया होगा। रगो के साथ भागलिक और 
अमागरलिक गुण इसी कारण से लोकमानस मे जुडते चले गये । कुछ प्रमुख रगो के साथ लोकविश्वासो का 
भारत में मेल आकस्मिक नहीं है । छोकविश्वास धीरे धीरे घाभिक आचार बन जाते हैं । 
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श्वेत 

शुम[दुग्घ, सफ़ेद तुरंवाले पेड, सफेद फूल (जैसे धतुरा), जुही, मोगरा, श्वेतत्मल देवता को 
चढाते हैं। सरस्वती 'शुप्रवसना' है । शिव का अट्टहास हिमधवल है । शिव की पावती वा नाम ही गौरी 
है। गपु र चढाया जाता है । च-दन, बपास वी वतिका, चाँदी सब भाग्यदायक माने जाते हैं। मगरूकाथ 
में श्वेतवस्त्र, जिसे रगीन विभारी हो, प्रयुक्त मरते हैं। सफेद कपास और घुटने के नीचे सफेद टॉगोवाला 
घोडा शुभ मानते हैं। मुस्लिम भी धमस्थान में सफेद पोतते हैं। ईसाई धम मे भी वह पवित्र रग है। 
पारसी घम में भी । 


हरा 

यह प्रशृति की हरियाली और फसल वा रगर है। अत फरलूदायी माना जाता है। गभवती स्त्री 
वो हरी चूडिया, हरी साडी और चोली पहनाते हैं। केले वे' हरे पत्ते मे भोजन देते हैं। शुभ काय के छिए 
मण्डप को हरे पत्तो के तोरण से सजाते हैं। 'शावम्भरी” देवी का वण हरा है मुस्लिम भी 'सब्जा' पवित्र 
मानते हैं। स्वर्ग भें सब हरे वृष पहनते हैं ऐसी उनवी घारणा है ! 


लाल 


शक्तिशाली रग। रक्त वा रग होने से देवी को प्रिय। बुर्रुम सिद्दर जवाबुसुम, दाडिम, 
रक्तक्मल ये सद लाल हैं। हनुमान और गणपति, भरव और ग्रामदेवता छाछ रम के बनाते हैं। जादू 
करने वाले, माशिव, यब्त्रतिर्माता सव छाल कपडे का प्रयोग करते हैं। स्वस्तिवा छाल रग से बनाया जाता 
है। मगलाक्षत बु बुम रजित होते हैं। मेहदी भी छाल होती है । रथयात्रा मे गुलाल हवा मे विखेरते हैं। 
होली में इस रग वी महिमा है। ईसाई धम मे ईसा वे! रक्त वी तरह छाल मदिरा प्रसाद मानी गई। 
इसी रग से वेशरिया और जोगिया, यह दो प्रवृत्ति और निवृत्ति-परक दो रग छठाएं समाज में आदृत हुई ! 


पीला 

यह श्रीहृष्ण को प्रिय रग है । पीताम्बर, पीत कटि-काछनी, पीत बाँसुरी मुकुठ किरीट कुण्डल 
भी स्वर्णात हैं। वेष्णव मा दिरा में वस्॒तपचमी के बाद देवताओं को पीछे वस्न पहनाते है । ठु कुम के साथ 
हरिद्रा का विधान है । वधुवर के विवाहकक्ण में हलदी की गाँठ बाँधते हैं। सिंध में किसी की नजर न 
लगे । इसके लिये पीली चप्पल पहनते है। बौद्ध भिक्षु पीतचीवर ही पहनते हैं। भात्र लिखते समय 
गोरोचन का प्रयोग करते हैं । 


काला 

अशुभ माना जाने वाला यह रंग अभिचारवम मे, गडा बाधने मे काला डोर, बालक, बटू, वधुवर 
वो बुरी नजर न छगरे इसलिए काला डिठौना या वि ह ल्याते हैं । अपवाद रूप है कालो कपिला गाय, जो 
बहुत परुण्यवती मानी जाती है। महानुभाव पथ वे' छोग और कुछ फकीर (स्यथाहपीर) काछे वस्त्र पहनते 
हैं। ईसाई घम में काले वस्त्र कुछ पादरी पहनते हैं। ईसाई छोग मृत्यु के समाचार वे पत्र के चारो ओर 
काली चौखठ बनाना, बाँह पर काला फीता पहनना आदि करते हैं। यम वो काछे रग वा और बुरे बार्यों 
वी इृष्ण इृत्य कहा जाता है । 
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सस्कृत काव्य मे रगो से सर्म्वा धत अनेक सकेत हैं । महाकाब्यों में स्त्रियों के पैरो में लाल रग का 
महावर या अलछता लगाने का वणन है । कुमार सम्भव मे काले बालो में आरक्त मघूकपुष्पमाल को हरी दूर्वा 
में बाधने का उल्लेख है। कानो मे पीले यवाकुर (जो के कोमल कोपल), अघरो पर 'रक्तराग” और आँखा में 
काले काजल का वर्णन है । नेपध मे सिद्र तिछक्ति भाल, और जूड़ें के साथ माग में सिदुर का भी 
उत्लेख 'ऋतु सहार' मे है। “उत्तरमेघ” मे काले वालो में सफेद कुद पुष्प पहनने वा उल्लेख है। 
'कालिदास में भारत' ग्रथ मे डा० भगवतशरण उपाध्याय पूरा तेरहवा अध्याय चित्र, शिल्प और मृण्यूतियों 
के बारे मे लिखते है। उनके अनुसार 'मालविकःप्निमित्र' में चित्रशाला गता देवी! कया उल्लेख है। वह 
'समीतशाला' का ही भाग थी। धारिणी वहा एक ऐसे चित्र वी प्रशसा करती है, जिसके रग अभी सूर्खे 
नही हैं। प्रत्यग्रवणराग्रा चित्रलेखा) | र्घुवश मे घरो म॑ दीवारों पर चित्र होते थे (सदमसु चित्रवत्सु), 
ओर मेघदूत मे 'सचित्रा प्रासाद ” का व्णव है। आगन की दीवारों पर दरवाजो तकः चित्र बने रहते थे । 
इन चिनो में 'सरोवरो में नहाते हाथी, कमलनाल उपहार मे देती हथिनियाँ, का वर्णन “रघुवश में है-- 
ऐसा ही चित्र अजता की सत्रहवी गुफा मे अक्ति है । 

'प्रतिकृति' या व्यक्तिचित्रों का जैसे कालिदास के काव्यो और नाटको में उल्लेख हैं, वंसे ही समूह 
चित्रो का भी । यक्ष अपनी 'प्रणयकुपिता' प्रिया का चित्र बनाकर मेघ को दिखाता है, चट्टान पर गेरू से 
ऊवशी और भालविका के चितो का नाटकों मे उल्लेख है। “अभिनज्ञान शावुःतलूम' म॑ तो भय, उत्सुकता, 
एलथता, धमबिन्दु इन सब के विवरण सहित एक के बाद एक भावों का अनुक्रम चित्र में लिखा गया, ऐसा 
महाकवि का कहना है--“रागबद्ध चिजवृत्तिरालिखित इव सवतो रग!। दुष्यःत उस चित्र मे कमिया ग्रिनाता 
है--वान पर जूडे की गाठ नही है । शिरीप के फूछ कहा हैं जो कपाल पर भुके होते, और दोनो वक्षो के 
वीच मृणाल बिसतन्तु कहा है ? कालिदास दश्यावलि के चित्रण का भी अदभुत शब्दचित्र देते हैं। पाश्व॑ 
का कदब वृक्ष हो या मालिनी नदी मे हसथुग्म, हिमालय की उपत्यका में विश्वाति लेते हिरण हो या वृक्षा 
वी शाखाजा पर लटकते वल्क्ल, क्ृष्णमृग के सीग से अपनी बाई आख रगडती भृगी भी वहा है ! कितना 
सूक्ष्म और कोमल चित्र बाध कवि ने बाधा है। चित्रसाभग्री भी कालिदास ने गरिनाई है--शलाका, वर्तिका 
तूलिवा, लम्बकूर्चा, चितफलक, वण, राग, वातिका-करडक । पेंसिल, ब्रश, बोड, रग, रगमजूपा सब कुछ 
तब ये--डेंढ हजार वष पृव या शायद दो हजार वष पृव ! शुक्रनीति के अनुसार चित्रकला केवल मतोरजन 
की वस्तु नही थी | बहू एक प्रकार का 'योग” था। “मालविकाप्रिमित्र! मे कालिदास चित्रकार के दोष को 
शिथिरू समाधि कहते हैं । 

अकेले कालिदास ही नहीं, भारत के सभी प्राचीन चितक और कलाकार, मनीपी और महाकवि 
कला को “ब्रह्मानद सहोदर” मानते थे । “कला” शब्द की व्युत्पत्ति सस्द्वत विद्वानों ने तीन प्रवार से बताई 
है-- (१) कला-सु दर, कोमछ, मधुर, सुतद (२) कलदब्द का तालबद्ध वादन (३) कम आनद छाति 
इति--आन द देने वाली । वबंसे तो सस्कृत शब्दकोश मे “क्छा” के बीस अथ दिये हैं, पर वे परिवर्तित होते 
गये वार की कल्पना से चद्र-क्ला' को तरह बढते गये हैं । ऋग्वेद में प्रथम उल्लेख (८४-४७-१७ मे) 
यो हैं -- 

यथा कलछा थथा इफ यथा ऋण स नयामसि 

वाय कीशल्य या शिल्प ने अथ म॑ यह शब्द नहीं था। भरत के “नाटयपशास्त्र' में इसे चान, टिल्प, 
विद्या बे” समवक्ष रखा गया । अभिनवमुप्त उस पर टीका लिखते हुए 'कला भीतवाद्यादिका कहता है। 
प्राय प्रथम ईस्वी सदो तक उपयोगी मौर ललितक्लाएं एक् ही “शिल्प शब्ट से अभिटित थे । शिल्प भ 
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काव्य नही था। शुक्रनीति, कामदक तन्र, कामसूत्र आदि में जो चौंसठ क्लाए' दी गई हैं उनमे चित्रकला 
के निवट आनेवाली निम्न १५ कलाए हैं 
आलेख (चित्राकन) 
विशेषकच्छेद्य (तिलक रूगाने के साँचे बनाना) 
तण्डुल कुसुमावलि विकार (चावल और फछो से रागोली या रगावलि अथवा अल्पना बनाना) 
पुष्पास्तरण (फूलों वी शब्या बनाना) 
दर्शनवसनागरात (दाँत, वस्त्र आदि रंगना, सजाना) 
मणिभूमिकाक्म (ऋतु के अनुसार घर सजाना) 
हायन रचना 
चित्रयोग (वृद्ध को तरुण बना देना) 
माल्यग्र थविकल्प (मालाएं ग् थना) 
केशशेखरापीड-यो जना (बालो में फूछ आदि सजाकर मुकुट बनाना) 
नेपध्ययोग 
कणपत्र भग (पत्तो, फूलो से कणफ्‌्ल बनाना) 
सूत्रक्म (रफ्‌ करना या रगीन डोरो से बेल बूटे बनाना) 
पट्टिकावेश्र वाण विकल्प (बंत या निवार से बुमना) 
तक्षण (लक्डी पर खुदाई करना) 
इन हस्तशिल्पों मे वश्चानुगत तिमम्न कई छोग धमश्रवण भी थे। ये उपविधाए' कहछाती थी। 
परतु 'कला' की दो परिभाषाआ से यह स्पष्ट होता है कि आत्मा और परमात्मा का सम्ब-ध इनसे अवश्य 
था। क्षेमराज की 'शिवसूत्रविमर्शिनी' से लिखा है--'कलछा तर किसी वस्तु मे अपने आत्म-स्वरूप का 
आविष्कार करता है।” ओर भोजराज ने (तत्त्वप्रकाश' में कहा कि--ईश्वर की कतृ शक्ति की व्यजना ही 
कला है।' 
कला अभिव्यजना है इस बारे में दी मत नही है। पर तु डा० आनद कुमार स्वाभी मानते हैं 
कि मलाकार नई सृष्टि निरभित नही करता, परतु जो सी दय प्रसुप्त है उसे प्रकट बरता है। अब बह 
प्रकृति में है, या मानव कहपना या मानव भावना मे, इस विषय में सौ दय शास्त्रियों में अनेद मत-मता तर 
हैं। थ्रुरुदेव रवीदद्रनाथ ठाकुर उसे मानव के' भीतर की 'सृजनात्मक एकता” का ही आविष्कार मानते हैं । 
भारतीय घामिक कला में सौ दय के दो विश्व हैं --दंवत केंद्रित और सिद्ध नें द्रित । हिंदू चिष- 
कला विश्व की उत्पत्ति स्थिति लय को ईश्वर केंद्रित मानती है। बौद्ध और जैन कला भानवी विश्व का 
सिद्ध-केंद्रित दशन है। इसलिए हिद्दू कला में मिथुन-भाव वर्जित नही है। शिव शक्ति, राधा-हृष्ण आदि 
रूपो म॑ं वह अभिव्यक्त है। बौद्ध जैन चित्र शिल्पा मं इस तरह के ख्ू गारचित्र चजित है। बाद मे ताधिव 
प्रभाव से तिब्बत, नेपाछ आदि की बौद्ध चित्रकला से टीका! में पुन पुरुष-स्त्री शक्ति साधना में निरत 
दिखाई देते हैं। प्राचीन भारतीय चित्रक्‍ला बहुताशत आदशवादी और प्रतीकाशित है। इसका एक 
उत्तम उदारण वे सस्कृत ग्र थ और उनके नाम हैं, जिनमे चित्रकछा का विचार ओर समीक्षा है। ऐसे 
कुछ ग्रथ हैं 
चित्र सूत्र (विष्णु धर्मोत्तर पुराण का अश्य) 
“+अभिलपिताथ चितामणि 
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--शिवतत्त्व रत्नाकर 
--नारदशिल्प 
--सरस्वतीशित्प 
--प्रजापति शिल्प 


'चितसूत्र' के विषय में 'कुट्टनीमत” मे दामोदर गुप्त ने कहा है वि 'यह कला सगीत, नृत्य, आयुर्वेद 
ज॑सी ही विशेषज्ञता चाहती है, इसलिए यह ग्रथ लिखा गया है ।” इस ग्रथ में चित्रो के प्रकार, चित्रकेला 
के आवश्यक ठपकरण, चित्रों के गुण दोप की चर्चा है। इस ग्रन्थ मे चित्र के चार प्रकार बताये गये हैं -- 
(१) सत्य, (२) वेणिक, (३) नागर, (४) मिश्र। ऋषि नारायण ने अपनी जघा पर एक सु'दरी 
का रेखाकन किया, और उसमे से ऊवशी की सृष्टि हुई। इसी तरह चित्रकला का आरम्भ हुआ, ऐसी 
“'विष्णुधर्मोत्तर-सूत्र' मे कथा दी गई है। नारायण ने यह कछा विश्वकर्मा को सिखायी । 


उदाहरणाथ इस ग्र थ में बालो का चित्रण कंसे हो, इसके पाँच प्रवार बताये गये हैं-- 
(१) कुतल--लम्बे, घने बाल 
(२) दक्षिणावत-दाहिनी ओर भुडे हुए 
(३) तरग--लहराते हुए 
(ज) वारिधारा-पानी की धार की तरह 
(५) जटाट-शर--9 चित और ग्रुच्छिल 
आखो के रूप दिये हैं -- 
(१) चापाइति--घधनुष जैसी 
(२) उ पल पत्राभ--नीले कमल की पखुरी जेसी 
(३) मत्स्योदर--मछली के पेट जंसी 
(४) प्मपत्रानिभ--कमल-दलसी 
(५) सानाकृति-गोछ 
इस ग्रथ मे दीवार कैसे चिकनी वी जाये ताकि उसपर चित्र बनाये जायें, इसे “भित्तिसस्कार' 
प्रकरण में विस्तार से बताया है। प्राथमिक और ढ॑ तीयिक रगो का भी विचार है । इसमे रगो का रसों 
से वया सम्बंध है, यह भी दार्शनिक चर्चा है। “विष्णु धर्मोत्तरम्‌, “भाग-३१*, स्टैल्ला क्राम्नीश ने अग्रेजी 
में सम्पादित-अनुवादित कर, १९२४ में, कलकत्ता से प्रकाशित किया था । यह चित्रकला सम्बधी प्राचीन- 
तम ग्रथ है। यह पाँचवी शताब्दी मे रचित पुराण है। इसमे कई महत्त्वपूण सूत्र हैं। यथा 
यथा नत्त तथा चित्रे ब्रेलोरुस्यानुकृति स्पृता। 
(नृत्य वी तरह चित्र में भी तिछोक वी अनुकृति होती है। ) 
दुष्टपश्च तथा भावा अयोपायगानि सवश ॥॥ 
(सब भाव, अगर और उपाग मिलकर सम्पूण अनुकृति होती है।) 
कराशव ये महानत्त पू्चोक्ता नृपत्तत्तम। 
त एव चित्रे विज्ञ या नृत्त चित्र पर स्मृतम्‌ ॥। 
(महानुत्य मे जेसे हस्ताभिनय होते हैं, वसे ही चित्र मे भी होते हैं। 
चित्र एवं तरह से श्रेष्ठ नृत्य है ।) (३-३५-५-७ ) 
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इस ग्राथ में यहाँ तवः बहा गया है कि नृत्यश्यास्त्र दे बिना चित्रशास्त्र समझना वठिन है। जो 
वाद नहीं जानता, वह नृत्य नहीं बर सबता । इस प्रवार से छछितवलाओं की प्रस्परावछबिता पर बलछ 
दिया गया है! डॉ० हाजरा थे अनुसार यह पुराण कश्मीर या पजाव में लिखा गया। 
दक्षिण भारत में उपलब्ध अय ग्रथी में चित्रकला सम्बधी जानवारी इस प्रवार से मिलती है। 
बारहयी शताब्दी में राजा सोमेश्वर विरचित “अमिलपिताथ-चितामणि' में न बेवलछ 'वज्बलेप' से भित्ति- 
सस्पार विधि दी गई है, परतु रसिकचित्र, धूलिचित्र, भावचित्र, विद्धचित्र, अविद्धचित्र, ऐसे अनेक प्रवार 
भी समझाये हैं। सप्रहवी शतीया 'शिवत्तत््व रत्तागर भी उपयु क्त ग्रथ वा ही विशदीकरण मात्र है। 

धीयुमार के सघोलहवी धती वे! शिल्परत्न मे (विन्र-लक्षण” नामक एक अध्याय है। इसमें 'चिष, 
अरद्धांचित्र और चित्रभाषा' इन तीन दाव्दां से शित्प और चित्र का भेद बताया गया है। पाँच प्राथमिवः 
रग--श्वेत, पीत, रक्त, शृष्ण, नी दिये गये हैं। रगमिश्रण और सुवण बसे पिघछावर छगाया जाये यह 
भी विधि है। 

'नारदशित्प' में दो अध्याय हैं “'चित्रशाला' तथा “चित्रालशृति रचनाविधि! )। पहले मे कछा- 
दीर्पाओ (आट गंलरी) की चर्चा है, तो दूसरे में जमीन पर, भीत पर और छत्त पर बनाये जानतेवाले चित्रों 
वा भोमिता, पूड्यव, ऊध्ववा विभाजन विश्लेषण है। सरस्वती झ्ििल्प में मही बातें हैं, वर्णतस्कार थी भी 
चर्चा है। प्रजापति शिल्प ग्रगय अब नही मिलता । 

भारतीय घित्रव॒ल्ाा वा इतिहास सातवाहन याल से (द्वितीय शताब्दी ईसापूव से द्वितीय शताब्दी 
ईस्वी) आरम्म होता है। अजता यी सबसे पुरानी ग्रहाथित्रावलि था यही काल है। सातवर्णी के समय 
बनाये गये ये बौद्ध जातव' और अवदान पर आश्वित चित्र हैं। भरहुत और अमरावती के क्षिल्पो मे और 
अजठा वी दसवी गुफा ये! चित्रों मं बहुत साम्य है >उप्णीष, वठमालाएं, वर्णाभूषण, पुजाम हंस्तमुद्राएं, 
मिरपर जूडा भी साँची वी तोरण शालभजिवा ज॑सा ही है । 

नौवी गुफा ने चत्य म दो स्तर वे चित्र हैं दुछ पुराने और शुछ पाँचवी सदी ईसापुबव के। और 
बुछ चित्रों में वोघिवृल पी पूजा दिखाई गई है। समजादक और छद्दत जातक की दो वथाएँ यहाँ अकित 
हैं। समजातव' वी वा श्रवणवुमार की क्या जँसी है। अभधे माँ थाप के पत्र वोधिसत्त्व सम पानी 

भरने नदी में जाता है, राजा या बाण लगता है। इस पर बनारस वा शिकारी राजा दुखी होकर उन 
अधे मौ-धाप वी सेवा वे लिए आगे आता है। देवी प्रसन्न होकर अधे को दृष्टि और पुत्र को पुनर्जीवन 
देती है। यह निश्चित रूप से चित्रक्‍ला वो ऊँचें आध्यात्मिक मुल्या वे लिए प्रयुक्त वरमे का २२०० वष 
पूच वा प्रयत्न है । 

दुर्भाग्य से हिंदू धामिवा चित्रवछा वे कोई अवशेप अब उपछब्ध नहीं है। परातु अजता वी 
वित्रवला में बौद्ध जातव' कथाओं बुद्ध जीवन वी घटनाआ और अय कई मानवाकृति चित्रण में देवी गुणों 
वा आरोपण यह सिद्ध करता है वि भारतीय चित्रकला की प्रेरणा केवल ऐहिक नहीं थी। दसवी और 
छब्पीसवीं गुफा के चित्र विशेष भित्याकार है। यह करीब सात सौ वर्षों की चित्रकला था भित्तिचित्र इति- 
हात है। ये चित्र जिहोने बनाये उनके नाम कही नही हैं। कोई मचल या माचार नामक अहत थी 
कथा बहता है, जिसवी माता मर गयी थी । वह पुनजम वे बाद यहाँ आई है, यह जानकर वह वहाँ 
आया। भिक्षा देने के छिए आई हुई बालिका वे स्तन से दूध करने छगा । उसीको साथ छेवर वह यहाँ 
आमा और सधाराम खुदवाये । उन्नीसवीं गुफा के पाँचवी शत्ती के शिलालेस में यह अचल नाम है। 
बालक को दूध पिलाती हुईं माता इन भित्तिचित्रो मे है, जसे वुबेर के पचिकः सेवापति की पत्ती हारीति का 
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चित्र। बुद्ध के चित्र तो अनेक आसन वधो में हैं। शिविजातक में एक कबूतर को बचाने के लिए राजा 
अपने शरीर का मास कटवाकर तुलवाता है। रूरू जातक मे बोधिसत्त्व मृग बन गये हैं। वृक्ष-वलमी 
प्राणीमात के लिए भूतदया और मैत्नी तथा करुणा का स देश इन चित्रों मे बिखरा पडा है | 
सत्रहवी गुफा को 'ा त-वृत्त की चिनन्युफा वहा जाता है। वस्तुत यह पूरे ससार का छघुरूप 
है। गाव और राजप्रासाद वी विविध जीवन-शलियो के ये चित्र अनेक पशु पक्षी, नाचरग, प्रेमी युगल के 
विलास, बन प्रातर में आत्मानात्मविचार निमग्न ऋषि सब चित्रित हैं। यह चत्र किसी भयानक आकार के 
प्राणी (नियति) के हाथो प्रचाछित दिखाया गया है । अजता के चित्रों मे मूछित हुई रानिया, पुनजन्म, 
बुद्धजीवन के अनेक प्रसग चित्रित हैं। परतु मृत्यु का चित्रण कही नही है। दुद्ध के परिनिर्वाण की तेईस 
फुट लम्पी मूत्र छब्बीसबी गुफा में है, यह एकक्‍्मान अपवाद है। पद्मपाणि बोधिसत््व अवलोक्तिश्वर का 
वह चिर-रहस्यमय स्मित, और सम्बोधि के बाद पुन भिक्षा वे लिए लौट हुए बुद्ध और भिक्षा देने आई 
हुई यशोधरा और राहुल को भिक्षा में देने का चित्रण बडा दी भव्य है। ये चित्र अनेक सस्ट्वेतियो वाले 
भारतीय और भारत के बाहर के भिक्षुओ द्वारा अकितं है। यह इस बात का प्राणवत उदाहरण है कि 
हमारी कला में इह और पर, केवल हिंदू ही नही परतु अय दर्शनो का सुखद सनिवेश और एकात्म 
सम्पु जन है । 
हमारी यह कला ईसा की प्रथम और तोसरी शती में शुगो के बाद कुषाण आज के भारत वी 
सीमाओ को राघकर अफगानिस्तान तक पहुची, मध्य-एशिया में गई । दण्डन औइलिक में एक कमलो से 
भरे सरोवर में से एक सद्य स्नाता ऊपर उठ रही है, उसके साथ एक बच्चा है। यह मध्य एशिया मे 
उपलब्ध चित्र कालिदास के 'उदण्ड पदमम ग्रृह दीधिकानम नारी-नितम्बहयसभ बभूव” की याद दिलाता 
है। बालावस्ते नामक स्थान से प्राप्त बुद्ध का चित्र दिल्ली के मेशनल म्यूजीयम के “मध्य एशिया पुरातत्त्व 
खण्ड में है, जो विश्व के सभी बुद्ध-चिनो मे अदभुत है। उसमे बुद्ध के वक्ष पर रजत “श्रीवत्स' चिह्न है। 
यह बुद्ध एक चोगा पहने हुए हैं। दोनो स्कधो पर च द्र सूय अकित हैं। वासुकी को रस्सी बनाकर मेर- 
माथन का दृश्य भी उस चोगे पर है । यह विराट पुरुष का बुद्ध के रूप मे चित्रण है। इस “विश्वरूप में 
दोना बाहुओ पर क्मलरू पर एक ज्वालाओं से युक्त स्तम्भ है, जिसके शीप पर तीन ज्वालाए' हैं। पत्तो की 
तरह ज्वालाए' जिनसे निकलती है ऐसे वद्ध चिह्न हाथो पर भी अकित हैं। तीन ज्वालाए' बुद्ध, धम, 
सघ' कौ प्रत्तीक' हैं । अमरावती से प्राप्त खडे बुद्ध पर भी ऐसे ज्वालास्तम्भ शिल्पो में मिले है । 
चौथी और पांचवी झवती के गुप्त कार में सभी कलाओ का व्यापक विकास हुआ। चढद्रगुप्त 
द्वितीय के! सिक्के पर वह हाथ में छीलाक्मल लिये हुए हैं। उसे रूपकीर्ति” कहा गया हैं, उस सिक्के पर | 
ग्वालियर राज्य में धार के पास बाग गुफाओ मे दूसरी चोथी और पाँचवी गुफा मे जो चित्र थे, उनकी 
नादलाल बसु और असितबुमार हाल्दार ने उत्तम प्रतिशतियाँ बनाई , जो ग्वालियर म्यूजीयम मे सुरक्षित 
है। यहाँ भी बुद्ध और चँँवरी धारी वोधितत्त्व मक्रारूढ नदी वी देवी, और अब खण्डित प्राय एक जातक 
क्या वा अश है। दो स्त्रियों मे एक दु ख कर रहो है, दुमरी सान्त्वना दे रही है, और एक चित्र में शक् 
या इंद्र, और आवाश मे छडने का चमत्कार दिखाने वाले भिक्षु और उहें साश्चम देखने वाली स्त्रिया 
चौथी ओर पाँचवी गुफा की दीवार पर अवित है | एक हल्लीक्ष-लास्य' या छोकनृत्य भी वहाँ दिखाया 
गया । हुडुक और वास्यताल बजाने वाली वादिवाएं भी चित्रित हैं। घोडे और हाथी सहित एवं जुलूस 
भी है। बाग वे हाथी अजता वे हाथियो की तरह विराट और वभवद्याली हैं। क्मल-भूणाल ब ध और 
हममालाएं' अएकरण वे रुप में विपुलता से वहाँ मण्डन वे लिए प्रयुक्त हैं । 
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चौथी से छठी शती तक वावाटक-बश में जो चित्रण हुआ वह अजता की सोलहवी ग्रुफा मे अक्ति 
है। पेटिका-लिपि मे शिलालेखां से पता चलता है कि राजा हरिवेण (पाचवी शती का उत्तराद्ध ) के समय 
यह सुगत-चंत्य का बुद्ध भद्र द्वारा दान इन चित्रों में है। गेरुआ, पीछा, वज्जल, नील और श्वेत रगो वा 
प्रयोग क्या गया है। पहले गहरे भूरे या काले रग से रेसाचित्र बताये जाते थें। और बाद में रगा से 
'शेडिग” दी जाती थी, ऐसा स्पष्ट है। प्रह्नति का निरीक्षण सूक्ष्म है। जैसे दसवी ग्रुफा मे बरगद के वृक्ष 
के नीचे विश्वाम करते हुए हाथी, या सम्रहवी गुफा मे हूस जातक । चित्रकार का मन राज प्रासाद के वैभव 
विछास का उतनी ही तत्परता से चित्रण करता है, जैसे ग्रामीणो के सादा जीवन वे आनद का। मुनियों 
के आश्रमी वी शीत और गरीब भिक्षुक की मुद्रा सब एक से प्रेम से चित्रकार अकित करता हैं। सत्रहवी 
गुफा मे श्रीलका में बौद्धसिक्षुती के आगमन का चित्र है। प्राय सभी चित्रण बौद्ध घम से सम्बद्ध हैं। 
नाग राजक्या इरदती को भूले पर दिखाया है, जिसके” लिए यक्ष पुण्णक थूत खेला था। बोरोबुद्र में 
जो महिप जातक अकित है, वह अजता में मिलता है । भार द्वारा बुद्ध को लुभाने के अयत्न, बुद्ध द्वारा 
सस्स नालागिरि हाथी को वश मे करना आदि बहुत ही कुशलूता से अकित भव्य भिन्तिचित्र हैं । 
छठी से आठवीं शती में पश्चिम चालुक्यवालीन चिंसकला के उत्तम दर्शन बादामी वी ग्रुफाओं में 
मिलते हैं। मगरलेश चित्रकारों का प्रधान आश्रयदाता दिखाया गया है। मुख्य व्यक्ति का चेहरा अब मिट 
गया है, पर राजदरबार के इस दश्य मे मुक्तानल्ति मडित मुकुट और मोतियों का यज्ञोपवीत स्पष्ट है। 
चामरधघारिणियाँ और अन्त पुर की स्त्रियाँ हैं। बायें हाथ मे दण्डहस्त मुद्रा म एक चतुर नतक' दिखाया है, 
ओर पृष्ठस्वस्तिक मुद्रा मे एक नतिवा। यह इंद्र का दरबार शायद होगा, जो वेजय"त प्रासाद में था। 
हो सकता है नतक स्वयम्‌ भरत और तण्डु हो। यहाँ भी आकाशचारी विद्याघर हैं। वीणा वादिका कालिदास 
की “इ दीवरस्यामतनुनपौसी त््वम रोचनगौर शरीरथप्टि ' (रघुवश) की याद दिल्लाती है । 
आठवी शी में उडीसा के केओमर जिले में सीतामिजी में भजकालीन सीता, छव, कुश, रावण 
आदि के चट्टानों के नीचे अकित चित्र हैं। एक वडी शोभायात्रा भी हैं, जिसमे हाथीपर बैठा राजा छत्र- 
चामर युक्त दिखाया गया है। ये चित्र भी बाग की हो शेली मे हैं। ध्यातव्य है वि अजता गौर बाग को 
चित्र शैल्ली का प्रभाव भारत से बाहर दूरदूर फैला था--अफगानिस्तान मैं वामियान मे, श्रीकका मे सिग्रिरिया 
में, तिब्बत और नेपाल के ध्वज-धारिणी पटो में, चीन वी तुड खुआन युकाओ में और जापान की होरियाजी 
वे बौद्ध मंदिर तक में वह पाया जाता है। भारतीय भित्तिचित्रा की विशेषता यह है कि उनमें अनेवः 
व्यक्तियों के समूह दिखाने पर भी हर व्यक्ति अछूग है। “नानात्त्व' में भी कलाकार खो नहीं जाता । उस 
विराट दिव्य भव्य के"द्र का आभास उसकी कला में सवश्ष परिव्याप्त है। वह प्रकृति और विश्वात्मा वे 
आगे जिज्ञासु भाव से नतशिर है। वह पाश्चात्य चर्च चित्रवारों की तरह देवताओं के सघप, विछास और 
पाप तथा परिताप वी गाथाएं' मानवीकत नही करता | मानव से ऊपर कोई सत्ता है, जो वह प्री तरह 
चिथ्राक्िित नही वर सकता, यह अहसास भारतीय चितवार को सदा अनाम रहने को बाध्य करता है । 
अब थोडा दक्षिण भारत की ओर मुडे । सातवी से नौवी शती ईस्वी के काचीपुरम्‌ के पल्छव 
राजवश के राजा बडे कलाप्रेमी थे। उनके विरुद थ्रे--विचित्रचित्र, चित्रकार पुलि (चित्रवारों में व्याप्न) 
मत्तविलास आदि । महेंद्रवमन और नूसिहवमन प्रथम स्थापत्य, शिल्प, वित्रकला काव्य के आश्रयदाता थे । 
मामदूर वे! चित्र भव लुप्तग्राय हैं। पानामछाई और वाचीदुरम्‌ के माँ दरो में थोडे से अवशेय बचे हैं। 
यहाँ भी 'सोमस्क'द' के चित्र धामिक प्रेरणा के प्रमाण है। इसी समय वी पराड्य-वश वी सिहविशुकालीन 
चित्रवला मे कुछ नमूने तिरुमर्ूपुरम गुफा माँ दर में मिले है । इनमें कुछ दृश्य रोम भौर ग्रीस की कला से 
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प्रभावित लगते हैं, चोकि इस समय मदुरा में यवतों वी एक वस्ती थी, और यहाँ फे मोती रोम के बाजारों 
मे बेचे जाते थे । सित्तनवासल मे ग्रुफाचित्र छतो पर है। यह अधिवाश राजदरवार-सम्बाधित चित्र हैं। 
चेरकालीन चट्टानों मे उमेरे मादरों मे भी अब बहुत अस्पप्ट, चित्राश मिलते हैं । 
आठवी से दसवी शताब्दी मे दत्तिदुग वे राष्ट्रयूटो के समय एलौरा के' भैलाशनाथ मदिर जेसे 
गरिमा-मडित स्थापत्य की रचना हुई । एलौरा भी ग्रुफाओ में जैन चित्रकला थे अदभुत अवशेष प्राप्त हुए हैं । 
यहा भी प्रेरणा धामिक ही है। चोलकालीन मदिरा में नौवी से तेरहटवी सदी तक के' चित्रकला के वुछ 
नमूने तजावर मे पाये जाते हैं। नायवः कालीन चित्रकला थे ऊपरी स्तर के गिरने पर नीचे वे! चोलकालीन 
चित्र यहा श्री गोविंद स्वामी को मिले । वृहदेश्वर मदिर के प्रदक्षिणामाग मे पश्चिमी और उत्तरी दीवारों 
प्र एक व्याप्नाबर पर बैठे योग-दक्षिणामुति झ्िव का विराट चित्र है। उसवी कमर पर पय क वध है । 
वह दा अप्सराओ का नृत्य देख रह हैं। एक छघु-मावव गण मृदग बजा रहा है। विष्णु और कई 
विद्याधर अभेद वाद्य बजाने में मस्त हैं। सुदर मुनि और चेरामन मुनि घोडे पर और हाथी पर वेठे भा 
रह है। एक बूढ़े वे भेस मे शिव आये और तिरूवेष्णनल्छूर मे एव पश्रा दिखाकर वर को वैसे ले गये, वाद 
के विवाहोत्सव के भी दृश्य उसमे है । एक बहुत बडा नटराज चिदम्बरम्‌ वी दीवार पर अकित है । यहाँ 
भी प्रेरणा चित्रवारों को धम से ही मिली है। त्रिपुरातक शिव के रथ को ब्रह्म खीच रहे हैं। अध्टहस्त 
आलीढ मुद्रा मे असुरो से लडने धनुर्बाणसज्ज, भयभीत करने वाली आर्खें और ज्वालाओ जैसी जटावाले 
शिव के पीछे पीछे मयूरारूढ कात्तिकेय, चुहे पर गणेश और सिहवाहिनी काली भी हैँ । यह चोल बला वी 
एक श्रेष्ठ शृति है । 
मैसूर के ग्यारहवी से तेरहवी शती मे होयसाल वश वे! शिल्पकला के अनेक भ्रमाण हैं, परतु 
चित्रकला के कोई प्रमाण नही हैं। केवल मूडाबिंद्री मे जन तालपत्र पोथियों में तुछ बचे हैं। ये चटख 
रगो मे बड़े तार पत्नो पर बने हैं। १११३ ईस्वी वी धवला पाडुलिपि मे एक सुपाश्वनाथ की यक्षी वाली 
का चित्र है। वह वृषभारूढ है। इसमें एक तीथ च्भूर महावीर के आसनस्थ और उत्तिष्ठ दोनो मुद्राओ में 
रेखाकन है। दियम्बर जैन मूर्ति के मकर मडित पाश्व-सिंहासन और चामर धारकों का अक्न बडी 
बुशलता से क्या गया है। प्राय एक ही रम में चित्राकन हीने पर भी, उसमे निम्नोनतनत तक का परि- 
प्रेक्य स्पष्ट है। यक्षी अम्बिका एक सिंह और दो वच्चो के साथ दिखाई गई है । होयसाक चित्रकार 
श्रुतिदेवी (मयूरारूढा सरस्वती), या महामानसी (हसारूढा सरस्वती), या यक्ष अजित (कूर्मारूढ) सब बडे 
ही अलश्त ढंग से चित्रित करते हैं। इन पुस्तकों वी किनारिया फूलपत्तियो के सुदर बेलबूटे से सजी हैं, 
और कलाकार का अपनी तूलिकापर असाधारण अधिकार दिखाते हैं । 
इसी काल के काक्तीय-वश के वारगल, पालमपेट, निपुरा-तक, माचेर्ा मदिरो में धर्माश्नित चित्र- 
क्लछा के दशन होते हैं। मदार पवत से लिपटें वासुकी और अमृतमम्थन के दृश्य को माचेर्ला मे देखा जा 
सकता है शिल्परूप में, और पिल्लल्छभरी मे चिंत्र के रूप मे। त्रिपुरातकम्‌ मदिर की काकंतीय चित्रकला 
का अभी पूरा अध्ययन होना शाप है । 
चौदह॒वी से सत्रहवी दती के विजयनगर ने वैभवशाली कला क्षेत्र मे ऐश्वथ का अब कोई नामो- 
निशा नही रहा। परतु लेपाक्षी के वीरभद्र, हम्पी के विद्वान, वेल्‍्लोर के जल्कठेश्वर मदिरो वे' मडपो- 
गोपुरो मे कुछ चिह्न शेप हैं। हम्पी के विरूपाक्ष मदिर मे पद्रहवी शती के, विद्यारण्य वी ध्योमायात्रा का 
दृश्य, लेपाक्षी म शिवलीला, राम राज्याभिषेक, किराताजु न युद्ध, वटपत्रशायी कृष्ण आदि उत्तम प्रमाण हैं । 
लेपाक्षी वे वीरभद्र मदिर मे सोल्हवी शती का एक चित्र है जिसमे शिव रूठी हुई पावती को मना रहे हैं। 
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दक्षिण की सारी चित्रकला शव विषयो या रामायण-महाभारत तथा पुराणों के प्रसगो पर आधारित है। 
मंध्ययुगीव काल मे केरल के तिरवॉचिवुलम्‌ में सत्रहवी शी की गोपी, और पदमनाभपुरम तथा कृष्ण पु रम्‌ 
ग़ोपुरम्‌ में वेष्णव विषयो पर चित्र अधिक हैं। एक चित्र में कुम्भकर्ण के नथुनो और वर्ण-विवरों मे छोटे 
छोटे वाल-वानर खेल रहे हैं। जो चित्रकार के विनोद भाव का सूचन करते हैं । 

भध्य युग में नोवी से सोलहवी शती में भारत के पूर्व मे, मुख्यतः बंगाल में पालवश का राज्य 
था। यहाँ बौद्ध और बाद में शव-तात्रिक प्रभाव वाले चित्रो से मडित पोथियो के और तालपत्न ग्र-थो के 

दशन होते हैं। "“प्रज्ञापारमिता', “गडब्यू ह', 'साधनमालछा' आदि पोधियों मे थे चित्राकन हैं। पाक और 
सेनवश्न ने चित्रकारों को बडा आश्रय दिया। सुदरवन से पाये गमे धातु मे उत्कीर्ण बंष्णव भक्ता के चित्रों 
का गुजरात की ज॑न पोधियो की चित्राकन शेली से बडा साम्य है। इसी समय उत्बल मे जयदेव के 
'गीतगोविद! पर आश्रित अनेक चित्ररेखित पाडुलिपियाँ मिठती हैं। इही से आगे चलकर उडीसा की 
'पट-चित्रव्ला (जगन्नाथ प्रसाद दास आई० ए० एस० वी शोध-पुस्तक द्रष्टव्य है), और बगाल के प्रसिद्ध 
कालीघाट शली के पट विकसित हुए । राजाश्रित क्छा और छोकाध्षित कला यो एककार हुई। इस 
तरह के चित्रण का प्रभाव गगने'द्र नाथ ठावुर के व्यग्यचित्रा और जामिनी राय की परवर्ती बला पर भी, 
बीसवी सदी मे भाते-आते, पडा ॥ 

'मित्तिचित्रों' की परम्परा कम होकर अब पोधियों में कथा के' चित्राकत वाछी जनशली गुजरात, 
राजस्थान, मालवा मे विकसित हुई । 'वल्पत्तर, 'सिद्धहेमलधुवृत्ति', 'कुमारपाल चरित', 'कालवाचायक्था! 
के उत्तम नमूने ताकपत्र और कागज पर मिलते हैं। मुगल ल्घुचित्रो से पूव के ये चित्र हैं। ग्यारहवी 
शर्ती से ये प्राप्य हैं। जैसलमेर के जन पुस्तक भडारो मे और भयत्र युजरात मे ये पोयिया देखी जा 
सकती हैं। लकडी की दोनो ओर की पुस्त पर भी सिदृरी और काले सफेद रगी में अक्ति ये चित, 
यद्यपि घर्माथित और पुराण कथाश्रित थे, कई चित्र रूढियो का निर्वाह करते हैं । 

इस प्रकार से वौद्ध और जन धर्मो भे भिक्षुओं मुनियो ने शव ओर बेंष्णव राजाओं द्वारा प्रोत्सा- 
हित मदिरभित्तियों पर सामताश्रित लिश्रकारों ने भारतीय कला को दूसरी शती ईसापूव से सनहवी सदी 
तक यानी उद्नीस सौ वर्षों तक टिकाये रखा। इसके आगे वी तीन सदियों वी भारतीय चित्रकला वी 
कहानी इस्लामी और ईसाई धम प्रभावित मुसब्विरों और पाश्चात्य-शेलियों से अभिभूत हमारे अर््धोंग्ल 
'पेंटरो” की कथा है, जब घम-भावष क्षीण से क्षीणतर होता जाता है और चित्रकला वे मुख्य विषय ऐहिक 
होते जाते हैं । 

मुस्लिम राज्यवार में यह भेद अधिक उभरकर सामने आया । इस्लाम में बुतपरस्ती या मू्तिपूजा 
निपिद्ध थी । अत घम निरपेक्ष चित्रक्ठा ही पतप सकती थी। मुगल शेली के लघुचित्र प्राभतिक दश्यो 
के परिपाश्व पर वादशाह, नवाब, मुंसाहिब या उनवी रूपवती रातियो की शबीहो से अठे पडे हैं॥ कही- 
वहीं शिकार के, युद्ध के, उत्सव के दुश्यो मे साधारण जन भी दिखाई देते हैं--एकाध खानकाह, एकाधघ 
चड्खाना या रसोई का इतजाम, एकाध बीमार मरता हुआ उमराव अक्ति है, जो अपवाद रूप से हैं । 
अधिक्तर चित्र विछास मडित हैं। इही का प्रमाव राजपूत, कागडा, राजस्थानी (बीकानेर, जयपुर), 
पहाडी बल्म के चित्रा पर भी पडा है। बशौली या नूरपूर वे रूघुचित्र या भित्तिचित्रो मै भी रगो की 
आक्षक सरचना, मानवाकृतियों का सुधार और सूक्ष्म हु-ब हू अकन, पशु-पक्षियो, प्रासादो, वृक्षों, लताओं 
का बारीक और कई स्थाना पर यथाथवादी चित्रण है। परतु घामिक विपय इस काल्खड मे प्राय नही 
वे बरावर है। चीनी तुर्विस्तान और ईरान से कई चित्रशैलियाँ जहांगीर और अकबर के दरवारी तक 
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आई। मुगल बादशाहो के जि-दगीनामो--'बावर नामा' तुजुके जहागीरी, “आईने-अक्वरी' आदि वी 
पोधियों मे ये चित्र बनाये जाने लगे । बेहज़ाद आदि प्रसिद्ध चित्र-गुरु भारतीय शिप्यो को अपनी उस्तादी 
वलम सिखाने लगे । जेसे अकबर के समय के विख्यात चित्रकार थे मनोहर, फादकचेला, बसावन, मधू 
आंदि। इस भुगलिया मुसव्विरी की दास्तान शीराज से आये झ्वाजा अब्दुछ समद से शुरू होती है जिसे 
हुमायू ने राजाश्रय दिया । एक पालकी ढोने वाले का गरीब पुत्र दसवत उसका चेला बना । यही से 
चित्रो पर कलाकार अपने दस्तसत करने लगे मुक्‌ु द, खेमकरन, हरबस, केशवलछाल आदि नाम मिलते हैं । 
परतु उनवी जीवनियो के बारे मे बहुत कम माल्मात है । फतहपुर सीक्री का निर्माण अकबर का शिकार 
प्र मे, दूसरे पुत्र मुराद वी ज॑ म घटनाएं उसमे उल्लेखित हैं। जहागीर ने इस कला वी आगे बढवाया-- 
मसूर और विशनदास उसके जमाने के अच्छे चित्रवार थे। उस समय की शबीहो की तारीफ इ ग्लंड के 
सर जांशुआ रेनाल्‍डस ने भी की है। शाहजहा ने भी भवन निर्माण तो किया, पर चित्रकला तब छीजने 
एगी। औरगजेब के राज्यकाल मे उसको प्रतिगति मिली । चित्रकारों को अब प्रश्रय अमृतसर, लाहौर, 
ल्यनऊ, अवध, मुशिदाबाद, गोलकृण्डा मे मिलने लगा । 
राजस्थानी और पहाडी छूघुचित्रो मे रामायण और महाभारत के प्रसयो पर वई चित्र बनाये गये, 
कृष्ण वी घाललीलाएं, नल दमयती आखूयान, चण्डी या दुर्गा का चरित चित्रवारी का प्रिय विषय था। 
अथ विविध राग रागिणियो वे चित्र बनाये जाने लगे । विविध प्रकार की नायिकाओ को चित्रित किया 
गया । 'वारहमासा? पर खूबसूरत चित्र सभी चित्र शैलियों मे, सभी प्रदेशों मे अट्वारहवी-उन्नीसवी सदी मे 
मिछते हैं। मेवाड, बूंदी, जयपुर, जोघपुर वी चित्र-कलम अलग-अलग व्यक्तित्त्व प्राप्त करने लगी। 
मालवे में माइट-कलम बन गई। राजस्थानी शैली मे 'चौर पचाशिवा' के चित्र बनाये गये | क्शिनगढ कलम 
ने रम्ये माव-नवशवाले राधाहृष्ण छोक प्रिय बनाये । नाथद्रारा माँ दर की एक अलग चित्रशैली विकसित हो 
गई । गुछेर, चम्बा और गढवाल वी चिंत्र शैलियों पर लेख और पुस्तकें लिखी गई हैं। उन पुस्तकों में वही 
गह्ही परिचित घामिव पौराणिक विषय हैं, परतु उन चित्रों को धम प्रधान या धर्मावलम्बित गा धम 
विचार-्यूरवा चित्रवछा नहीं कहा जा सकता | 
पश्चिम ये भारत में आगमन, जेंसुइट, पुतंगाली, फ्रेंच, डच, ब्रिटिदां, अमेरिवी, वनाडियन 
मिचनरियों और वाद में ईस्ट इण्डिया कम्पनी, और अत मे ब्रिटिश राज की स्थापना के वाद उद्नीसवीं 
शती में मौरोपीय और प्रिटिश चित्र शैली हमारे अनेव' चित्रवारों वा मानो आदर्श बन गई। जो बलछा- 
दिक्षा-वित्ताल्य यम्बई, मद्गास, कलकत्ता में खुले वहाँ भी ब्रिटिश अध्यापकों, आश्रयदाताओं और गला- 
शमीदवा का ही जोर चा। अत हमारे सारे सामाजिक सास्टतिव, राजनंतिव', साहित्यिव, दार्शनिष, 
णटिशगलाविपयव डेढ़ सदी ये विचार मथम मे तीन तरह के मतवाद इस पुनर्जागरणवाल मे, प्रतित्रियां 
शूप सपप्ट रूप रे उमरे-- 
(१) परिषम रे आयातित हर विचार में विरोधी थिद्व प्रीया उमूलग 
(२) पश्चिम से आायातित हर विधार या वस्तु वे आप समयप, अनुपरणवर्सा 
(३) परिषम और पूथ बे सर्वोत्तम था समावय वरना घाही व्ि 
प्रदम दो अतिवादों में, दूगरा, एहटिश-्मीतिर छाम और विज्ञान तथा सातिकी (तक्तीडी) तेज 
दिराम रे कारण सपिर हावी हुआ दथपि प्रधम मत विश्वारा ने भी अछग अछा रूपों मे अप सिए 
कु्द्ाएा | 
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भारतीय चिभमला और धम के मामले मे जहां अवनींद्रमाय ठाडुर और बयाल ह्यूल वे विप्रवार 
अजता वी शेली, मुगछ लधुचित्रा वी शेल्ी से सीसवर एय पुनरुत्यात, एक प्रकार से मूछ स्रोतो की ओर 
जाने वा मत्न बरने छगे, वहाँ उनमे प्रयत्न बहुत क्षीण प्रत्युत्तर पाने मे समथ हुए । यहाँ चित्रकता प्रेमियों 
यो अवनीद्रनाथ ठावुर के 'वाश' पीली मे, 'ताजमहर वी ओर देखता शाहजहाँ', बुद्ध और सुजाता' प्रवास 
वा अन्त (मस्भूमि) में एव थक हुआ ऊ 2), 'मारतमाता' या 'बाउल रवीद्ननाथ' चित्र सहज याद आयेंगे । 
उही वे छ्िष्प न दझारु बसु के (शिव घिपपान व'रते हुए, या 'विरही यक्ष' या 'राधा-कृष्ण' के चित्र भी 
भाद आयेंगे । उसी परम्परा में असितकुमार हालदार या रामगोपाल विजय वर्गीय, झृपाल सिंह या जगप्नाय 
अहिवासी, बनु देसाई, या रविशवर रावलछ, सीरोद मुजूमदार या सुधीर यास्तगीर आदि चित्र बनाते रहे। 
इसी पुनदज्जीवनवादी शैली वा प्रमाव अब्दुरहमान चुगताई पर पडा, जि होते अपने 'मार्डेल” मुगछ 
बित्रवा से लिए। परिणाम यह हुआ कि यही चित्रशेली सारे उत्तर भारत मे, बिहार म (उपेद्र महारथी।), 
दिल्‍ली में (घारदा उवील, कुमारिलस्वामी ), गुजरात और राजस्थान में फेल गई महादेवी वर्मा वे” अपनी 
कविता पर वित्रावन भी उसी “बॉश शैली म हैं । 

१९३६ में मुझसे एकबार नारायण श्रीपर बेद्व मे बहा कि बगाल के चित्रों मे ये पुरुष ऐसे 
सुरो मल, सपनीली आँसो वाले, लम्बी लम्बी उगलिया, लम्बे बाल और हुम्वे उत्तरीय पहने क्यों होते हैं ? 
स्त्रियां भी विरहिणियों वो तरह, पांडुरोमिणी, भावुव' और असहज क्यो हैं ? केवर दो बगाली प्रमोदकुमार 
चटर्जी (राणा प्रताप वे चेतवः वी सृत्यु और 'शिवाजी और रामदाप्ष” वे! चितेरे), और देवीप्रसाद 
रायचौधरोी उस समय तव' अपवाद थे । बाद मं त्ती स्वयम रवीद्धनाथ ठाजुर, गगनेद्वनाथ ठाकुर, और 
बंगाल स्वूछ' के विरोपी अनेवः सझण यथाथवादी, पश्चिमी-वला से प्रभावित विश्वनाथ मुखजी से 
बिवास भट्टाचार्य तव, भवेश सायाछझ और गणेश पाइन, चित्त वसु, रथीन मित्रा, शैलोज मुखोपाध्याय और 
अय बई वलावार बंगाली चित्रक्छा में हुएं, जेसे शित्पकला में रामक्विर बैंज, चितामणि कर या प्रमोद 
दासगुप्त । पश्चिम वी कला वा प्रभाव बम्बई स्वृल्ल पर संवसे अधिक पडा । धुरघर हा या भिनिदाद, 
लालबावा या आचरेकर, वेद या हुर्सेन, हंब्बर या गुलाम मुहम्मद शेख, भूपेन खबर या हिम्मतशाह, 
जेराम पटेल या भावसार, रण या लक्ष्मण पे, गाड़े या गायतीडे सबके परश्चिमो “'माड़ेल” था आदर्श मूल 
पुरद मौजूद हैं। उनमे से वई जँसे सतीश गुजरा, रामकुमार स्वामीनाथन, विवान सुदरम्‌ आदि 
प्रिचम वे प्रभाव को पचा गये हैं ऐसा कहते हैं। परतु अधिवाद्य आधुनिक भारतीय चित्र कार पूष और 
पश्चिम वा भेद नहीं मानते । उनके छिये सवसग्राहक या 'एक्लेक्टिक) द्वव्द अधिक उपयुक्त होगा। कुछ 
चित्रवारो ने जैसे गगने द्वनाथ ठाकुर या भूपेन खकखर ने अंग्रे जी सम्यता के कुप्रभाव, केम्पनी शैली के 
चित्रों वा पर्याप्त मजाक भी उडाया है। पर फ्रास के क्छा आदोलन इम्प्रेशनिज्म, पोस्ट-इम्प्रेशनिज्म, 
वयूविज्म, पयूचरिज्म, पाह्तीवज्म और जमन एक्स्प्रशनिज्म या अमेरिकी अमृत कछा से अनेक वित्रकार 
प्रभावित अवश्य हुए हैं । 

पुत्र पश्चिम सम वय के भी कई रूप हैं। एक तो राजा रविवर्मा का ढग था कि उहोंते इ्ेलियन 
ग्रेट मास्टस” या डच भथार्थवादियों वी रगशैली और मानवाहतियों का अनुकरण कर उहें भारतीय 

परिधान देकर देवी देवताओं वे! चित्र बनाये । उदाहरणाथ बोटि्विचेल्ली के “बथ आफ वीनस' में एक सीप 
में से दिगम्वरा सुदरी खडी होती है, कमल में से हमारों सुपरिचित छक्ष्मीजी छाल साडी पहने मुकुट धारे 
चार हाथों वाली है। रावण द्वारा सीता हरण और जटायू के पो पर च'द्रह्यात्त तक॒वार के वार का 
प्रसिद्ध चित 'कडमस मे युरोपा हरण' वाले यौरोपीय चित्रपर आधारित हैं। यानी एवं प्रदार से इर्टछी 
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या डेनमाक वी रगमजूपा छेकर उस कल्पना चित्रण का “भारतौयवरण रविवर्मा ने यर डाला, जो 
व्यावसायिक दृष्टि से अत्यन्त सफल रहा। भारतीय सिनेमाचित्र भी ऐसा भावातरण 'रूपातरण” बढ़े 
पैमाने पर करते रहते है । 
दूसरा ढग रबी द्रनाथ वा था। उन्होंने चाहे पश्चिमी चित्र अनेवः देसे हो--उनवा अनुक्रण वही 
नहीं क्या है । उनकी चित्रण शैली पर पश्चिमी एक्सप्रेशनिस्टो वा चाहे प्रभाव रहा हो पर १९३० मे 
जब उनके चित्र प॑रिस और मास्कों में प्रदर्शित हुए, वे चकित रह गये। यहाँ उनकी मौलिकता 
अभूतपूष है। 
परतु आधुनिक चित्रवारो में धम-प्रवण या उस तरह से आस्थाशील मैंने वेवक दो ही चित्रवार 
देखे हैं--हो सकता है मैं बहुत छोगो से नही मिला हो--एक तो शातिनिकेतन में पले-बढे महाराष्ट्रीय ईसाई 
विनायक मासोजी । उ हाने गाधीजी के जीवन पर चित्र बनाये, भारतीय शैली मे । बिनोबा का चित्र 
बनाया | त्रिपुरी नाग्रेस की मण्डप सज्जा नादलाल वसु वे साथ वी | दूसरे हैं वदरीनारायण--वे पश्चिमी 
धामिक चितकार रूआ और हमारी मध्य युगीन पोथियां के चित्रो से प्रभावित हैं। जौजकीट पसिंहँली 
कलाकार थे, जिद्दोने जातक बथाओ का रेखाकन उसी निष्ठा से क्या था मैंने कुछ धम-निष्ठावान शिल्पी 
देखे हैं, जसे कलकत्ता के सुनील्पाल (बेराकपुर में गाधी मण्डप के शित्पकारी) तथा उनवे' सहयोगी 
अशोक गुप्त । परन्तु अधिकाश हिंदू चित्रकारों को मैंने अपने धम के प्रति उदासीन पाया । 
मुस्लिम समाज में जम लेने वाले अनेक प्रसिद्ध भारतीय चित्रकार हैं, जंसे मक्बूछ फिदा हुर्सत, 
रजा, अकबर पदमसी, आरा, आलमेलकर, ग्रुलाम मुहम्मद शेख, आदिल मसूरी, बिल्ग्रामी आदि। मैंने 
इनमे एक भी ऐसा कलाकार नहीं जाना जो कट्टर मुस्लिम हो । उलटे, वे सब क्ट्टरता के धोर विरीधी हैं। 
ईसाई कलाकारों में स्ृजा, यूटन, दक्षिण के और बगाल के कुछ कलाकार है जिनके नामो से पता 
नही चलता कि वे ईसाई हैं, मासोजी, अजीली मेनन आदि । उनमे से कुछ लोगो ने ईसाई धमक्था या 
मिथको पर चिन बनाये हैं। पर धम उनका प्रमुख विपय नही । 
सिख चित्रकार शोभासिह और ठाकुर सिंह ने भुरुनानक, गुरु गोबिद सिंह आदि विषयों पर चित्र 
बनाये और लोकप्रिय भी हुए । वे अच्छे सिख की तरह घामिक आस्था वाले भी थे। और भी होगे 
जिहे मैं नही जानता । 
पारसी चित्रकार श्यावक्ष चावडा, जहागीर साबावाला (और बसे तो भाभा भी चित बनाते थे)- 
बहुत थोडे हैं। यहूदी मत वाले चित्रकार मैं एक भी नही जानता जो भारतीय नागरिक भी हो । 
जन और बौद्ध चित्रकार भी बहुत थोड़े हैं जिनका बडा नाम हो । वैसे साध्वी सध में अनेक जैत 
भिक्षुणिया अच्छा चित्रवाय करती हैं। कुछ भारत में बसे भोट, नेपाली बौद्ध भी अच्छे चित्रकार हैं । 
इस दृष्टि से आधुनिक भारतीय चितक्छा पर गहरा विचार बहुत कम किया गया है कछाकार वो 
हमने नीति निरपेक्ष मान लिया है, फिर वह चित्रकार हो या संगीतकार, शिल्पकार या स्थपत्ति, अभिनेता 
या नतक नतकी । और अब तो कवि साहित्यकार भी अपने आपको अ सामाजिक 'नीति अनीति से परे 
(नीट्ये वी पुस्तक वा नाम) मानने मे गव अनुभव करते हैं। परतु इस तरह के चितन में यह अध्याह्रत है 
नि भारतीय समाज से धम वा प्रभाव विलुप्त हो गया है । 
क्‍या यह सच है ? “रामायण जँसे टी० वी० सीरियल का व्यापक जनप्रभाव छोडिये, घमस्थानों 
मे बढते हुए चढांवे, देश मे घामिक' प्रवचनकारों की बढती हुई छोक प्रियता, भगवान के सीधे ट्वूत अपने 
आपतो माननेवाले ओर प्रचारित करनेवाले वावा स्वामी, आचाय, ब्रह्मचारी मह॒विं, भगवाव आनदो बी 
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देश मे (ओर विदेश म॑ भी) वढती हुई माँय यह सब क्या दिसाते हैं ? क्या भारत इतना उद्योग-प्रधान 
देश बन गया है वि वह पम-निरपेद और धम विमुस्त अपने आपको माने । यदि ऐसा होता तो सांप्रदायिक 
दगे मो देश मे क्यो वठते ? 'तमस' पर या देवराठा वी 'सती” पर इतना होहत्ला बयो मचता, इतने 
पने असवार क्यो रगते ? एवं ओर पम आतववाद वी, 'फडामेटलिज्म वी गोद मजा बैठा है। और 
दूसरी ओर वह अपघविश्वास, चमत्मारवाद, अतीद्विय अनुभव, तीसरी झक्ति, पराविद्या वे! नव्य-रहस्यवाद 
में सो गया है। भारतीय बला इस समय दिग्भ्रमित है। कलावारों में जैसे सम्रीत, नृत्य, आदि फे 
क्षेत्र में विष्णु दिग्म्बर पलुस्फर या भातसडे, प० ओवारनाथ या विनायवराव पटवधन आदि धर्म प्रवण 
गायवा या 'मरतनाटयम्‌' वा पुनरुद्धार बरने वाली दक्मिणी अझ डेठ या बालासरस्वती का, 'क्थव्ली' के 
पुनरज्जीवक' कवि बललत्तोल नारायण मेतन का ओडिसी में गुर वैलुचरण महापाभ् का नाम लिया जाता है, 
भारतीय विश्ववल्ता थे क्षेत्र में आज ऐसा एक भी वडा नाम नही है जो 'भारतीयता' के कारण भारत से 
बाहर, या समूचे भारत में प्रदयात हो । गया दृश्यक्लाएँ अधिव धीघ्र परिवर्ती, मव नवीय प्रयोगो और 
प्रभावों से अधिव सहज वेष्य होती है, श्रव्य बाएं कम होती हैं। या कि जीवन से घम मुंत्यो ने प्रति 
आस्था या ह्ास हो गया है। पाब्य वा उदाहरण लें तो 'वामायनी' या सावित्री! के बाद कौनसा प्रवघ 
बाब्य लिखा गया ? डाः० सर्दपलली राधाबवृष्णन्‌ जिनवी जम टताब्दी इस वपष ५ सितम्बर को है। या 
प्रो० रा० दा० रानड़े जैसे दाशनिव आज हमारे देश म कम हैं, जो प्राचीच और नवीन से सच्चे सेतु थे । 
चित्रन्‍छा वी समीक्षा करनेवाले आनन्द कुमार स्वामी, औ० सी० गागुली, हिरियण्ण जँंसे छोग भी अब 
यहाँ हैं? बया गये तीन दशव' एवदम बध्या हो गये इस क्षेत्र मे ? इस पर विचार आवश्यक है। वंसे 
अपग्रेजी में पत्रवारिता के स्तर पर अच्छी-बुरी विवकला समीक्षा लिखने वाले एक दजन नाम मुझे याद आ 
रहे हैं, मैंने उनमें से अनेवा को पढ़ा है, पर विसी एक से पूर्णत आश्वस्त नहीं हो पाता हु । छह नाम ती 
सहज याद आ रहे हैं --मुल्वराज आनद, ए० एस० रामन, चानेश्वर नाडक्णीं, कृष्ण चंतय, केशव 
मलिक, रगरजन आदि । हो सकता है मेरा दष्टिदोप हो पर का समीक्षझ' वी अपनी कोई जीवन-दृष्दि 
या दर्शन आवश्यव' नहीं ? बया वछा वा घम्र से कोई सम्बघ अब नहीं रहा ? 
आधुनिक काल में जीवन के सभी अगो मे मूल्यों का छास हुआ है, उसमे चित्रकला अपवाद नही। 
भारत में वीसवी सदी में स्वतन्तता सग्राम वी सन बीस, तीस और चालीस में गाँधीजी द्वारा सचालित 
एवं से एव बढवर तरंगे उठी, परन्तु नदलाल बसु या विनायव” मासोजी णसे इक्के ढुक्‍्के क्छाकारो ने 
गाँधी को अपने भिन्तिचित्रों का विषय बनाया । कनु गाँधी और देवी प्रसाद रायचौघुरी ने रेखाकनो और 
झिल्पी मे इस विशाल जनजागरण को अक्ति किया । पर कोई महनीय कृति हमारे सामने भारतीय शैली 
मे नही आई । उसका कारण यह हुआ कि विष्णुधर्मोत्तर ध्रुत्र'! (४१, १-५) में जिन तीन शलियों के 
चित्र वर्णित थें--सत्य, बेंणिक और तागर उहे छोडक्र चौथी शैली 'मिश्र' के ही रूप भधिक दिखाई देते 
हैं। उस ग्रथ में वहा गया -- 
सत्य व्‌ वेणिक धेंवब नागर मिभ्रमेव क्ञ। 
चित्र चतुदिध प्रोक्‍क्त तस्य वक्ष्यावि लक्षणम्‌ 0 
मत्किचल्लोक्सादृश्य. चित्र तत्सत्यत्तसुच्यते । 
वीर्धाय सप्रमाण च॑ सुकुमारम समूमिक्स्‌ || 
चातुरल सुस्पूण न दोघ मोल्वणाकृतम्‌ । 
प्रभाण स्थानल्ाठय चेणिक तन्निगद्यते ॥ 
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दृढोपचित सर्वाय यतुल नहमनुल्यणम्‌ । 
चित्र तु नागर भेंय सह्वल्पमात्यविभूषितम ॥ 
सत्य, वेणिक, नागर और मिश्र धार चित्र-प्रकार हैं। जो प्रकृति वे” वास्तविक पदार्थों के समान 
होते हैं, जिनमे कोमल भावनाओं की अभिव्यक्ति होती है, जो प्रमाणवद्ध, दीर्षा ये, सुकुमार और पाश्वभूमि 
सहित होते हैं, वे 'सत्य' हैं। जिनमे शरीरो वे अवयवों वी निर्मिति सुधड, अनुपातयुक्त, जो चौकोर पर 
अतिदीघ नही उत्कृष्द आकार, प्रमाण और आधारयुक्त होता है, वह 'वंणिक' चित्र हैं। जिसमे चित्रगत 
व्यक्ति के सब अग सुदृढ़ मौर सुपुष्ट होते हैं, जो केवल ग्रोलयोल या जल्दी जल्दी में सिफ तुलिका के स्पश 
मात्र के चित्र नही होते, जिनमे पुष्प और अलकारो की भीड नही होती वे नागर” होते हैं । 
चित्रकला भी एक साधना थी। वेवछ कुशलता या रगो का चमत्कार नहीं थी। वह सब 
दुर्भाग्य से, आज के व्यावसायिक युग मे लुप्त प्राय हो गया है । पाश्चात्य देशो से हमने केवछ वर्णादयता 
और बिद्रप छेकर दर्शकों वो चकित और आहत करने का ढंग तो ले लिया, पर कोई चिर-स्मरणीय राष्ट्रीय 
थित्रकार नही पैदा किया । वंसे हर प्रदेश वे एक दो महनीय कृतिकार हैं, कितु भारत वे बाहर जिनको 
वहु-प्रचारित किया जाता है वे “मक्बूछ' चाहे हो, पर मारतीयता का उनमे बह अखड प्रेरणा उत्स नहीं 
दिखाई देता, जो प्राचीन विव्रकारों मे था। ये नये चित्रकार सामग्रिक विपया के आलेखक (इलस्ट्रेटर) 
हैं, या फिर अमृत, अगम्य मनोरम आवारो के रग-क्रीडक, परतु भाव-सम्पन्न, साथक चित्रद्ृोतिया बहुत 
कम देखने को मिलती हैं। चित्रकारों ने अपना मूल 'घम' छोडकर प्रचार या विवार-विचार अपना लिया 


यह दुखद सत्य है । ७ 
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डा० कालिदास नाग सम्पादित 'डिस्कवरी आफ एशिया के परिशिष्ठ से 


दढोपचित  स्र्वाद बतुर भहायतुल्वधस | 
चित्र तु तागर ज्ञय स्वल्पमात्यविभृधितम ॥ 
सत्य, बैणिक, नागर और मिश्र चार चित्र-प्रवार हैं। जो प्रद्गति वे वास्तविक पदार्थों के समान 
होते है, जिनमे कोमल भावनाओं की अभिव्यक्ति होती है, जो प्रमाणवद्ध, दीर्घा ग, सुकुमार और पाश्वूर्मि 
सहित हांते हैं, वे 'सत्य' हैं॥ जिनमे झरीरो के अवयवो की निर्मिति सुघड, अनुपातयुक्त, जो चौकोर पर 
अतिदीध नही उत्तृष्ट आकार, प्रमाण और आधारयुक्त होता है, वह 'बैणिक चित्र हैं। जिसमे विन्रगत 
व्यक्ति के सब अग सुदृढ़ और युपुष्ठ होते हैं, जो केवल गोलगोल या जल्दी जल्दी मे सिफ तूलिवा के स्पश 
मात्र के चित्र नहीं होते, जिनसे पुष्प और अलूवारों की भौड नही होती वे 'नागर/ होते हैं । 
चित्रवछा भी एक साधना थी । कैवल कुशलता या रगों का चमत्वार नहीं थी। वह सर्वे 
दुर्भाग्य से, आज के व्यावसायिक युग में रूप्त प्राय हो गया है। पाएशचात्य देशों से हमने केवछ व्णदियवां 
और विद्रप रखेकर दर्शको को चकित और आहत करने का ढंग हो ले लिया, पर कोई चिर-स्मरणीय राष्ट्रीय 
विश्रवार नही पैदा क्या! बसे हर प्रदेश के एक दो महनीय कृतिकार हैं, कितु भारत के बाहर जिनको 
बहु प्रचारित किया जाता है वे 'मक्बूछ' चाहे हो, पर भारतीयता का उनमे वह अखड़ प्रेरणा-उत्स नहीं 
दिखाई देता, जो प्राचीन चित्रकारों में था । ये नये चित्रकार सामयिक विपयो के आलेसक (इलस्ट्ूं टर) 
हैं, पा फिर गभूत, अगम्य मनोरम आवारो के रग-भीडक, परतु भाव सम्पन्न, साथक चित्रह्अतिया बहुत 
कम देखने को मिलती हैं। चित्रकारों ने अपना मूछ 'धम' छोडकर प्रचार या विकार-विचार अपनों लिया 
गह दुखद सत्य है । ७ 
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छिधतवात ि्वए्ठाए 


भारतीय सस्क़ृति वनाम द्वविड़ संस्क्रति 


डा० सुमति अव्यर 


मानव द्वारा प्रशति पर प्राप्त विजय थी क्रमवद्ध कहानी ही सस्कृति है। एवं आदर्श निर्धारित 
करना और उनये अनुरूप आवश्यब' जीवन-पद्धति की रचना करना सस्ट्ृतति यी व्याध्या वा सारतत्व है। 
रास्वृति शब्द 'सम्पव-शृत्ि' दो शब्दा वा सम्मिश्रण है, यानी वि' सुघारा हुआ एवं सुव्यवस्थित तथा 
सस्‍्पार सम्पस जीवन या स्वच्छ स्वरूप । सस्दृति मानव जीवन था साम्य सौंदय पक्ष है । 
सस्व्ृति और सभ्यता--दोना वी प्रगति साथ साथ होती है, इस प्रगार से दोनों ही एक दूसरे 
से प्रमावित भी होते हैं। एंव दधब्द म यदि यहा जाए तो सल्लृति प्रेरणा है, और सम्यता उसी प्रेरणा वी 
एवं बाह्य अभिव्यजना । संस्कृति ऐसी वस्तु नहीं विः इसवी रचना सौ पचास वर्षों में हो सके। इसके 
स्वरूप वो बनने मे शताब्दियाँ शग जाती हैं। अनेव झताब्दियों लव एक समाज के लोग जिस भ्रणाली और 
पद्धति वा अनुसरण करते हुं, उनदे' विचारो-आचारो और जीवन पद्धति से उनकी सस्क्ति की पहचान मिल 
सवती है। यस्‍्तुत सस्शति अनुभवों वी एवं सतत प्रणाली है जो घताब्दियो से एकत्र होते होते समाज के 
अदर प्रवेश वर जाती है। इसका सम्बंध हमारे आभ्यतर जीवन से है, जो ज-म-जमा तर से हमारे 
साथ है, और जम-ज-मा तर तव' हमारे साथ चलती रहेगी । 
सस्‍्द्ृति आदान-प्रदान से आकार लेती है, घटती भौर बढती है। जब एक देश के निवासी दूसरे 
देश के निवासिया से मिएते जुलते हैं तो एव वी सस्ट्ति दूसरे को प्रभावित करती है। धीरे धीरे वह 
दूसरी सस्दृति हमारे अत करण पर अपना सस्‍्कार करने रूगती है | दूसरी सस्कृतियों वा परस्पर प्रभाव 
इसी तरह पडता है। आदान प्रदान की प्रत्रिया सास्ड्तिक उप्चति व अवनति में सहायक होती है। 
सास्वतिक भायता वा प्रतिबिव दार्शनिव जीवन थे भत करण पर पडता है। इसी तरह एक देश के 
आचार-विदार की प्रणाल्यि दूसरे देशो मे स्वीवार वी गयी हैं। एक जाति के सदियां वे अनुभव, दूसरी 
जाति सहज ही अपना लेती है। यद्यपि सस्ट्ृति का मूल आधार मानवता है, तथापि देश विदेश के 
वातावरण की विशेषता ये कारण वह उस देश वे! भाग में विदित होने छगता हैं । 
भारतीय सस्दृति वा स्वभाव सवब्यापी है। उसने कई सस्ट्षृतियां को अपने में ्रमेट रक्‍्खा है । 
भारतीम सस्द्ति की रूगभग पाच हजार वर्षों से घी भा रही अदभुत अविद्धिन्नता इसकी मोजल्विता को 
प्रमाणित करती है। इसकी जर्ड इनबी मानवीय भावना और मुल्यो व सामाजिक विधान की विशिष्ट 
व्यवस्था मे समाई हुई हैं और थे मानव-जाति वी शक्ति और स्थायित्व के प्रभाव स्रोतो पर प्रकाश 
डालती हैं | 
भारतीय सस्द्ृति ने अनेक शताब्दियों से एशियाई सभ्यता की एकता स्थापित की है। विशिष्ट 
सकीण सस्शति न होकर सावभौम व्यापक सस्कृति इसकी विशेषता है। मानव जीवन और समाज की 
समस्याओं पर, सभ्यता वे! अरुणोदय से ही भारत में जो सशक्त चि.तन चला, उससे एक ऐसा मानसिक 
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प्रतिमान उत्पन्न व परिपुष्ट हो गया, जो पाश्चात्य तथा पूव एशियाई प्रतिमान से अलग है । इसम शान्ति 
और सामजस्य वी खोज के लिये अगाघ निष्ठा वा प्रमुप स्थान है। युद्ध-क्लात जगत उसमे रुचि लिए 
बिना नही रह सकता । 


बस्तुत जब हम भारतीय सस्ट्रत्ति वी बात करते हैं तो अनजाने ही द्वविड[हिण| को सभी 
सस्कृतियों वी वात करते हैं। आज भारतीय सस्ट्वति वा जो भी रुप है, उनमे यह तय कर पाना वठित 
कि क्सिका क्‍या प्रभाव है, या यह कितने अश मे विद्विप्ट सह्दृति वा प्रभाव है । 

द्रविडो के मूल के विपय मे कई अटकलें हैं, ठीक उसी तरह जिस तरह आर्यो वे मूल के विषय में 
लगाई जाती है। कुछ विद्वानो का अभिमत है कि द्रविड बाहर से आये और उत्तरी पश्चिमी रास्ते से मारत॑ 
आए । इसके प्रमाण मे बलुचिस्तान में आदि द्रविडो द्वारा वोली जाने वाली भाषा ब्राहुई वा उदाहरण 
देते हैं, जो तमिल के निकट है | कुछ विद्वान इसके ठीव विपरीत बात बहते हैं। उसके अनुसार द्ववि्ड 
इस महादेश के आदि निवासी है। वे ही यहा से उत्तर पश्चिम वी ओर जा बसे । 

इसकी प्रागैतिहासिक स्थिति भले ही विवादास्पद हो पर यह निविवाद सत्य है वि तोलकाप्पियर 
($० पू० चौथी शताब्दी) इलगो अडिगछ सिकततियर (अगस्त्य के शिष्य तथा सगीत शास्त्र के ग्रथी के 
प्रणेता) तमिल प्रदेश वी सीमाओ के अदर ही काय फरते रहे । इस द्रविड प्रदेश वी सीमा मछाबार से 
लेकर बगाल की खाडी तक तथा तिस्पति से लेकर कयावुमारी तक फली है। दक्षिण वे चार अनु 
(चोल, चेर, पाडिय तथा चालुक्य) शासन के दौरान द्रविड सस्कति खूब फली फूली। राजनीतिक एवं 
व्यापारिक आदान प्रदान एवं सम्पक के कारण उत्तर की आय सस्कति-या यो कह कि वैदिक ब्राह्मण 
सस्कति का प्रभाव उस पर पडना स्वाभाविक था | हालाकि इससे पहले भी ई० पू० छठी शती मे आय 
ऋषि अगस्त्य और उनके साथ आय ब्राह्मणो का पहला दल दक्षिण आया और यही बस गया। यही से 
द्रविड सस्कृति और आय सस्कृति के मिश्रण की प्रतिया आरम्भ हुई । 


एक मिथक के अनुसार शिव के पुत्र कातिकेय अपने पिता से रूठकर दक्षिण के सह्याद्वि-पवत पर 
जा बिराजें । अपने पिता के डमरू से निमत देववाणी सस्कत के ही समकक्ष एक नयी भाषा का उहाने 
निर्माण किया और उसमे ग्रन्या का प्रणयन भी क्या गया । हालछाकि तमिल के पुराने विद्वान इस मिथक 
को केवछ कपोल कल्पना मानते हैं, पर काछा-तर मे जब ब्राह्मण सस्कति का प्रभाव पडने छगा, तथा 
विद्वानों का परिचय तमिल के अतिरिक्त सस्कृत से भी होने लगा, तो उनके विचार बदलने छग्रे । सस्कत के 
प्रति आदर भाव जगा क्योकि उनके वेदपुराण इसी भाषा में लिखे गये थे । सस्कृत का प्रभाव द्वविड भाषा 
पर पडने लगा । आदि द्रविड़ भाषा तमिल का ससस्‍्कृत पर प्रभाव पडा | सत्य यह है कि आयों की भाषा 
सस्कृत रही और द्वविडो वी तमिल। सस्कृत ने भले ही काछा-तर मे इन भाषाओं को प्रभावित कियां 
हो, पर तमिल की प्राचीन शब्दावली में सस्कृत का एक शब्द भी नहीं है। इसके विपरीत सब्कत में 
तमिल-क्लाओ से सर्म्वा घत जो भी झब्द है उनका उत्स द्रविड भाषाओं में मिलता है। द्वविंडा के 
प्रामंतिहासिक एवं ऐतिहासिक प्रमाणा से सिद्ध होता है कि वहा कला और साहित्य उन्नत स्थिति में रहे 
हैं। अगस्त्य से छेकर तोलकाव्पियर (पाँचवी झती ई० पू०) तक, भाषा के व्याकरण के लिए भले 
ही द्रविडो को आय ब्राह्मणों से सहयोग मिला हो, पर अभिव्यक्ति की पृणता वे लिये, संस्वत के मुहावरे 
और बुनावट दोनो को द्रविड तमिल ने बहुत प्रभावित क्या है । 

द्रविड भाषा एवं सस्कति की प्राचीनता और राजनीतिक दृष्टि से उनकी स्वत प्नतता ने वहाँ वी 
सस्कति को अपनी गरिसा वे साथ विकसित होने वा पूरा जवसर दिया। मध्यकवालीन तमिल साहित्य 
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वैदिक ब्राह्मणवाद से अवश्य प्रभावित रहा । पर-तु उसवे पूव का विशद साहित्य अहनानूद पुरतानूरु, 
पत्तू पाटदु, शिलप्पदिवारम, मणिमेखछाई, तोठवाप्पियम ये केवल घामिक एवं आध्यात्मिक कृतिया ही नही 
हैं। वे तत्वालीन द्रविड राजाओं की शासन प्रणाली, उनके प्रताप एव उदारता एवं द्रविड सस्कृति की 
गौरव गाथाएं हैं । 

जसे-ज॑से उत्तर वा वंदिक ब्राह्मणवाद दक्षिण में पहुँचने लगा, वहा सस्कत वो पठन पाठन कप 
प्रचार बढने छगा । शिव, विष्णु के अतिरिक्त सुब्रह्मण्य, राम, कृष्ण, बुद्ध, महावीर आदि वा भी प्रभाव पडा । 
धम से जुडे सस्कृत शब्द व्यवहार में आने छगे और धर्म वी भाषा, अध्यात्म की भाषा सस्कृत बनने छगी । 
इसम उत्तर से दक्षिण आ बसे हिंदू आय ब्राह्मणी का योगदान रहा । स्कदपुराण, तिरविलेयाडलू पुराण 
पेरियपुराण, चितामणि मे द्रविड एव भश्राह्मण सस्कृतति का सुदर सम-वय देखा जा सकता है । 

नवी शताब्दी के प्रथम चतुर्थाश मे सुदूर दक्षिण का प्रतिभावाव युवक ब्राह्मण भिक्षु चिदम्बरम से 
काश्मीर तथा काशी से केदारनाथ तक दार्शनिक दिग्विजय मे सछग्न था। आदि शबर के ही प्रयत्नो का 
परिणाम था कि भारतीय हिंदू धम वा अभिनवीकरण इस सीमा तक सम्भव हो सका कि वह लोक 
प्रचलित बौद्ध दर्शन और जीवन प्रणाली पर भी हावी हो गया । सातवी शताब्दी में वजत्यान के धम 
सस्वारो तथा बौद्ध बिहारो की अनेतिक्ता के कारण बौद्ध धर्म छोगो की दष्टि मे गिर गया था। 


ब्राह्मण संस्कृति को वौद्ध घम के अतिरिक्त मुसकमान आक्रमणकारियों से भी खतरा था। 
मलावार तट के अनेक क्स्‍बो मे मुसलूमान व्यापारी समुद्री माथ से आकर बस गये थे । कोदमागल्लूर के 
अन्तिम सलावारी क्षासक राणा चेइमान पेरुमाल ने इस्लाम को स्वीकारा था । दक्षिण भारत में मन्त्रियो 
सेनावायको और कर उगाहने वाले पदों पर नियुक्त मुसलमान भी मस्जिदों का निर्माण कर रहे थे। 
शव राचाय ने सर्वप्रथभस मीमासको के मिथ्याचार एवं हठघमिता से लोहा लिया। शकर ने वैदिक कतव्य 
व्यवस्था एवं विशुद्ध ज्ञान का समावय स्थापित किया! यह सम वयवाद दक्षिण की सस्कृति का आधार है। 
शबर ने ब्राह्मण मठ स्थानों वी नीव रखी--श्ू गेरी, मोवधन, द्वारका, बद्रीवाथ । शकर ने वैदिक ज्ञान के 
सदभ मे शुद्रो और स्त्रियों वी स्थिति एवं विशेषाधिकारों की समानता पर जोर दिया। भारतीय सल्कृति 
में सुधार की यह भ्रक्रिया--पदि शवर जीवित रहते तो आगे बढती । 

द्रविड सस्कृति में शूद्रो और स्त्रियो की स्थिति एवं विशेषाधिकारी वी समानता की एक भलूक, 
शकराचाय के इस सुधार में मिछ्ठ सकती है । स्त्रियों को आचद्या श्वक्ति वे रूप में देखने एवं उहे स्रमान 
अधिकार दिलाने की परम्परा वही से शुरू हुई है। शिलूप्पदिकारम एवं मणिमेखलई में तात्कालीन समाज 


में स्त्रियों की स्थिति का सुदर वणन है । 

ग्यारहवी शताब्दी के प्रारम्भ मे जब उत्तर भारत तुक अफगान आकमणवारियां के विनाशकारी 
आत्रमणों से अस्त था, उसी समय दक्षिण में गौरवशाली राजनीतिक एवं सॉस्कृतिक पुन्जायरण हो रहा 
था । राजराज चोल (९८६५-१० १८ ई०) ने तजौर का शासन भार ग्रहण किया था । उनके काल में तमिल 
साम्राज्य शीप पर पहुच गया । इसके समुद्रीय साम्राज्य का विस्तार श्रीकका, निकोबारद्वोप सम्ृह 
मलय प्रायद्वीप तथा पूर्वी द्वीप समूह तक था । इसी युग में दक्षिण भारत के विशाल एवं वैभवशालदी 
वर्गाकार शिव माँ दरो का निर्माण हुआ । इसी युग मे प्रेम और घमनिप्ठा से परिपूण तमिल साहित्य एव 
सस्कृति का प्रसार श्रीलका, जावा, क्बुज तक हुआ । दक्षिण पूर्वी एशिया में द्रविड सस्कृति के प्रसार के 
उद्धीपक पगान, बोरोबुदुर, और अगकोर वाट थे । 
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ट्रविड सस्दृति प्रवल एवं बाघनमुक्त रही । उसमे धामिक्ता और धर्मनिरपेक्षता, अमूवता एंव 
गीता(मकता का अपूव सम वय था । द्रविडो की मूत्ति वछा की भव्य आत्मा के दर्शन बादामी, एलोरा, 
एलीफेटा मे शिव के अलौकिक वैभव एवं निलिप्तता मे होते हैं 
द्रविड मा दरो वे गोपुरम मे धमनिरपेक्ष ओर धामिक दृश्य परत पर परत अर्द्धोत्तीण झिल्प में 
बने हैं--इनके पीछे धारणा है कि देवता सव-व्यापी हैं। मर दिरा के भीतर विमानों में विशाल लिंगम्‌ अथवा 
क्षीरसागर में विधाम करते शेषशायी विष्णु वी विशाल मूत्तिया हैं-ये दोनो ही ईश्वर वी पारलौविक्ता वी 
प्रतीक है। सु दरतम कास्य-मूतियो को चोल साम्राज्य के वंभव शाली समय में गढठा गया था। घोढ 
राजाओ के गौरवशाली युग में बने भव्य माँ दरो मे प्राचीन सस्क्षति सुरक्षित है। द्रविड सस््ृति में नृत्य 
सगीत और साहित्य को समान महत्व दिया गया है । 'इयल' “इसे” 'नाटकम्‌” वी अवधारणा के पीछे यही 
आग्रह है । तमिल का साहित्य बहुत पुराना है। तमिलो की नृत्य संगीत वी अपनी अछग परम्परा रही । 
द्रविडो के वाद्य और गायन दोनो ही पूण विकसित रूप में बढें होगे। चोल साम्राज्य के दौरान निर्मित 
मां दरो से बने बड़े मच, खुले प्रागण सम्रीत एवं नत्य की उसी वेभवश्ञाली परम्परा के प्रमाण हैं। विभिन 
देवताओ की प्रिय नृत्य शैलियों की चर्चा भी तमिल साहित्य में उपलब्ध है । शिलप्पदिकारम्‌ में इसी नाट्य 
तत्व का पूण विकसित रूप मिलता है । मच, अभिनेता, गायक, वादक का विपद विवरण उस ग्रथ में मिलता 
है। प्रत्येक माँ दर मे कई नतकिया, गाधव कायाए' रहा करती थी। कालातर मे द्रविड सगीत में बाहर वा 
प्रभाव पडने छऊगा । आज सगीत और नत्य का जो सूप है--वह द्रविड एव आय ससस्‍्क्ृति का सम्मिलित 
रूप है। पर यह द्वविड सस्कृति वी ही विशेषता है कि सगीत, एवं नृत्य दोनो राज्याश्रित होते हुए भी 
धम एव अध्यात्म से सर्म्बा धत रहे । नृत्य संगीत को यह सम्मान द्वविड संस्कृति में ही दिया गया। 
इस्लामी राजाओ ने साहित्य नत्य, सगीत को राज्याश्रयी बनाया । पर तुलसी, सूर, मीरा जेसे--सत 
कवि भी रहे जिहोने (सतन को वहा सीक्री से काम! का नारा बुरूद किया | यह निश्चित रूप से दक्षिण 
की भक्ति-सस्कसि दे! पुनजमिरण का परिणाम है | 
सातदवी से नवी शताब्दी के बीच दक्षिण मे श्रमणशीर भजनीको अथवा आलवारो का प्राधाय 
रहा। इहोंने प्र ममय एवं कोमछ, मानवीय तथा देवी भावना धारा को ज म दिया | इस धारणा मे उत्तर 
का सतप्त मानस थुगो तक आप्लावित और ज्यीतल होता रहा । इस धारा के कारण भी शिव और कष्ण 
वी अनेक सु दर प्रेममय मूर्तियाँ बन सकी हैं। उदाहरण है, कछा और साहित्य के सरक्षक शिव तथा 
सपनत्य में लीन कष्ण वी भूर्तियाँ ॥ आलवार वास्तव में रामाठुज परम्परा के सच्चे सदेश वाहक थे। 
सबसे प्रसिद्ध आलवार थे “नम्माव्य्वार | 'तिरुविरुत्तम' मे ईश्वर के प्रति असीम प्रेम वा समावेद्य है । 
आल्वारी ने ईमानदार धम को ही नही स्वीकारा, बल्कि, साथ ही ब्वाह्मण धरम, पुजारी वचस्व 
एवं वण-व्यवस्था को अस्वीकार क्या । आलवारो ने इसी बात पर जोर दिया कि परमात्मा की कपा 
सभी जीवो पर समान भाव से होती है भले ही जम कैसे भी हुआ हो, और जीवन म॑ उनकी कोई भी 
स्थिति हो । आलवार घम मे सावभौम मुक्ति को स्थान था । इसी परम्परा का आगे चलकर 'रामानाद से 
लेवर कबीर तक पर प्रभाव पडा। दक्षिण भारत के प्रसिद्ध ज्ञानपीठ काची मे श्रीमद्भागवत्तम्‌! वी रचना 
नवी शताब्दी के दोरान हुई | इस ग्रथ का प्रभाव उत्तर भारत के भक्ति आदोलन पर पडा। इसका 
महत्त्व एव प्रभाव “भगवदगीता' से भी अधिव था । मध्ययुग मे इसे 'महाभागवत” कहां जाने छूगा । उत्तर 
मं जब महमूद गजनवी आध्यात्मिक जडो को हिला रहा था, तब अआततिम सतत नम्मालवार के उनके टिप्य 
नायमुनि ने प्रदाधो वा सग्रह किया। ये प्रबंध आज भी दक्षिण में गाये जाते हैं।॥ इतका पाठ वृदावत के 
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दाक्षिषात्य मादरों में होता है। 'दिव्यप्रब/ध'! पा हिस्दी अनुवाद धातिनिवेतन से छपा है। इसी समय 
बंष्घयों और शैयों का पारत्परिष अतर समाप्त हो गया । हरिहर देवता बने । दक्षिण का समवयवाद 
एवं यार फिर उमर वर आया। रामानुजाचाय थे विशिष्टाह्कत ने समवाछीनां को कई अर्थों मे प्रभावित 
विया। मासय दे प्रत्येष याय, प्र म, सहयोग और सेवा में सम्यता और घमर वा समावेश हो जाता है। 
नाथमुनि और उनये पौध आलवन्दार ने भी, जिह्ोंने दक्षिण वी आछवार परम्परा में पाचरात्र का समावेश 
किया, विशिष्टाद्व त यो बहुत प्रभावित विया था । रामानुज या विशिष्टाह्॑त उत्तर भारत वे पुराने 
भागवत थम तथा दक्षिण भारतीय आलवारा ये भावोत्माद ये सम्मिकन का फल है। शवर के समान 
उहोंने उत्तर भारत पी यात्रा वी । बनारस, अयीध्या, द्वारका, जगन्नाथ, बदरी, केदार भी गये । वे जात- 
पाँत से ऊपर थे और उनके शिष्य अधियाश अब्राह्मण थे। वैंप्णव धम द्रविड प्रदेश में शा ति के साथ फैल 
गया | इसके कारण थे--तमिल प्रवाघा के अध्ययत और प्रसार, मादिरों में उत्सवो की प्रथा, अव्राह्मणा 
को वेदपाठ तथा उच्च धर्मावलम्बियों वे' जाति चिहो और जीवन पद्धति वो अपनाने का अधिवार समान 
भाषा तथा कम से समानता, ईश्वर के मंदिर में पच्मो के प्रवेश वी अनुमति । 
निवाक॑, छोवाचाय, वेदांत-देशिक ने इस मत की आगे बढ़ाया। १३वां सदी में दक्षिण में 
रामानद या जन्म हुआ । रामानद ने उत्तर भारत मे एक सामाजिनव, धामिव आदोलन का सूत्रपात 
किया, जो यई दृष्टियों में बौद्धघम के समान था। इस आदोलन ने जात पाँत, के बधनो, कर्मकाडो को 
उसाड दिया और सभी जातियो को शिष्यत्व प्रदान वरने तथा धम प्रचार के लिए जनभाधा के प्रयोग का 
सृत्रपात विया। हालांकि दक्षिण में एव जेन राजा मे प्रधान मत्री वसव ने भी धश्ेवमत में सुधार किये थे। 
जात-पांत वा भेदभाव समाप्त वर दिया । जीवों वो समान सामाजिव स्थिति प्रदान की । पर रामानरद 
ने इसकी सही ढंग से शुरआत की । शवर दे धम सुधार का प्रभाव बौद्धिवी पर हुआ तथा दाशनिक मतो, 
सस्दृत विद्यापीठों पर हुआ। पराजित और निराश उत्तर भारत को सुधार की प्रेरणा, पुर्जायरण का 
सदेश दक्षिण से मिला । स्त्री शक्ति आदोलन वे रूप मे बभी शवर के अद्व त ज्ञान के रूप मे, फिर फिर टूटती 
आस्पा कौ सहेणने में द्रविड सस्क्ृति एवं द्रविड मतो का योगदान महत्वपूर्ण रहा 
रामानद या उत्तर भारत में जो भक्ति आदोछन चछाया गया उसके परिणामस्वरूप हिंद्रु मतो 
की ईश्वरवादी प्रवृत्ति, सामाजिय' समता वा आदोलन एबं स्वदेशी भाषाओ वे साहित्य का उत्थान--ये तीन 
व्यापय' परिणाम हुए। रामान'द ने तमिल सतों की रहस्यवादी भक्ति विशिष्टाह त, प्रपत्ति स्रिद्धात और 
ईश्वर वा आसप्नमुक्ति प्रेम व महत्ता पर विश्वास--इ'ह उहोंने दक्षिण वी सस्कृति से ग्रहण किया। 
विलु दक्षिण वी जाति रूढिवादिता बे खिलाफ आवाज उठायो। यह रूढिवादिता वहाँ आज भी कम 
नही है । जब कि बहने को भारतीय सल्कृति अब मुक्त होते छगी है। विविधता में एकता वा सम -वय तथा 
रूढिवादिता वा विरोध--कछा साहित्य वी अभिरचि द्रविड सस्क्ृति की देन हूँ । 
उत्तर में हिंदू धम और सस्द्वत्ति वो मुसठमान आक्रमणकारियों ने जितनी क्षति पहुचायी थी उसे 
देखवर रामानद वी समवयात्मक ब्रुद्धि फौरन जगी । भक्ति का सदेश जनभाषा में रखा जाने छगा। 
सस्कृत से हिंदी और मिली जुछी भापा का जोर बढ गया। राम भक्ति वी पुन स्थापना की । राम 
क्षक्ति शाखा, कृष्ण भक्ति शाखा और सहज नाथ संप्रदाय तीनो का प्रसार बढठा । नाथ सम्प्रदाय ते क्मीर 
के साथ मुसलमान और अछतो को इस शाखा ने प्रभावित क्या । इस दौरान कुछ महत्वपूण सुधार हुए-- 
समाज भें जाति पाति वे वघन की समाप्ति, पुरोहितवाद वा उन्मूछन, पारिवारिक जीवन से एक विवाह- 
प्रथा, शरीर की परिशुद्धि। रामानदी परम्परा में आगे चलकर स्लेच्छो ने भी शिष्यत्व स्वीकारा और 
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हिन्दू मुसलमान सस्कृति का परस्पर आदान-प्रदान भी इसी दौरान हुआ। रामानाद के कारण 


भक्ति आदोलन तमिलनाडु से उत्तर भारत में तथा द्रविड़ समायवाद वा प्रभाव उत्तर भारत 
पर बढा। 
गुप्त साम्राज्य के दोरान भारत में जिस सास्दृतिव आदोलन का सूत्रपात हुआ वह फिर समाप्त 
नही हुआ। ससस्‍्कृति बौद्ध न रहबर ब्राह्मण हो गयी। दक्षिण वे चालक्यो, राष्ट्रकूटो और पल्लवो ने 
इस सस्कृति और कछा की उपलब्धियों को आगे बढाया । इस कार वी उपलब्धियाँ अजता एंछोरा, 
बादामी, ऐहांल, पट्ुपटल तथा मामत्लपुरम्‌ मे हैं। वहाँ मूतिकला में दक्षिणी शैली मे शरीर और उसके 
अग्रो की सघनता है। दक्षिण भारतीय मूर्तिक्ला की चेतामय तरगीयता-अमरावती, साँची के दक्षिणी 
तोरणद्वार से मिलती है। ग्रुप्त काल के पश्चात ब्राह्मण पुनरत्थान में अनेक स्तरों पर आय एवं दक्षिणापथ 
वी सस्कृतियों के सम्मिलन को ग्रहण क्या गया है । इसमे लिग्म्‌ू और योनि, पशुपति रुद्र और माता देवी 
के प्राचीन मतो, योग की पवित्रता, वेदात के अद्वत सब का समावय है। एलिफेंटा वी उत्कृष्ट प्रतिमाए 
इन दोना सस्क्ृतियों की आध्यात्मिक व कलात्मक परम्पराओ के सम-वय की प्रतीक हैं। इनमे दक्षिणी 
रूपो की विशालता, भारीपन और सतत सक्षमता के साथ आर्यावत वे' मदिरो की प्रतिमाओं के उदात्तीक्रण 
और सूक्ष्म बनावट का सम्मिश्रण है । 
रूपविधान की दष्टि से दक्षिणी कछा की विशेषताओ ने थुप्तोत्तर काल वी मृतिक्ला को विशेष 
प्रभावित किया । भध्ययुगीन भारतीय भूर्तिक्ला मे घाभिक प्रतीकात्मक एवं रूपात्मकः भूतिक्ला सम्बधी 
मूल्य हावी हैं। उत्तरी एवं दक्षिणी सस्कृति को अदभुत सम वयात्मक प्रवृत्ति का परिणाम है। उमा सहित 
शिव प्रतिमाएँ पलल्‍्छव कला की विशेषता है । जिसका प्रभाव देवगढ तथा सुदूर इ डोनेशिया मे भी मिलता 
है। शिव पावती के विवाह की मृतिया एलोरा एलीफेटा मे भी मिलती हैं। शिव वी बाई जघा पर बठी 
देवी-दक्षिणी शैली वी पविनता, मधुरता एव क्मनीयता की द्योतक है। शकराचाय की आनादलहरी में 
शिव के अक मे बैठी त्रिपुर-सुदरी का चित्रण है। शिव नटराज की मूत्ति दक्षिणी सस्कृति वी देन है। 
भटराज की अप्रतिम मू्तिया उज्जेन में, नीलकठ उदयेश्वर आदि उत्तर के मदिरो मे हैं । 
गुप्त तथा गुप्तोत्तर कालीन चित्रकला एव मूतिक्छा को भग्रिमा और गत्यात्मक चेतना के गुण नत्य 
कला से मिले थे । नत्यक्ला उस समय सारे देश मे, विशेषकर दक्षिण भे, लोकप्रिय रहौ । उसे सामाजिक 
उपलब्धि भी माना जाता था और मदिरो या उत्सवो मे धामिक धस्धाए भी मा यता देती रही । माटयशास्त्र 
के रचयिता भरत मुनि ने एक सो आठ नृत्य मुद्राओ का वणन क्या है। शिव नटराज के प्रद्यात आसन 
विदम्बरम गोपात्राओ में इन मुद्राओ की मूर्तिया हैं । खजुराही, कोणाक तथा भुवनेश्वर की मूतिक्ला मे इसी 
काव्यात्मक चेतना बे! दशन होते हैं। दक्षिण मे आय सस्कृति के प्रचारक अगस्त्य ने दक्षिणी सस्कृति से प्रभावित 
होकर तमिल का बृहत व्याकरण अगस्तायम ही नही बल्कि द्रविड संस्कृति मे नृत्य सगीत एवं कला के 
महत्व से प्रभावित होकर प्रतिमा काय पर एक ग्रथ 'सकलाधिकारम 'भी लिखा था। 
सक्षेप में भारतीय सस्कृति में जो नमनीयता और उदारता मिलती है और उसे देश के भीतर व 
वाहर की सस्दृतियों वो आत्मसात करने मे जो सफलता मिली उसका कारण यह सम-वयवाद है, जिसके 
तहत रूढिवादिता को नही बौद्धिक, आध्यात्मिक परम्पराओ तथा सामाजिक धामिक मुल्यो को बल मिला है ! 
तमाम विभिन्नताओं के बावजूद आधारभूत एकता वे प्रति दढ विश्वास है। इसका इतिहास सिद्ध सासई- 
तिव सयोजन जिसमे धम पुराण वाव्य, मदिर, क्छा उत्सव, सगौत तीययात्रार्य है इसी दढ विश्वास मे 
आधार हैं। यहां का आदत दास्त्र प्रयोग द्वारा एक साम्राज्य की स्थापना नही बल्कि समृद्धि और अनु 
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मिथक कथाए' : आधुनिक परि्रेक्ष्य में 


डॉ० उधा पुरी 


हिन्दी मे 'मिथव” धब्द वा प्रयोग स्व० आचाय हजारी प्रसाद द्विवेदी मी देत है । यह अग्रणी 
के मिथ शब्द पर आधारित न रहवर सस्दृत वे मिथ! से बना है। सस्टत में (मिथ वा अभिप्राय प्रत्यक्ष 
ज्ञान वे लिये भी होता है, तथा दो तत्वों थे परस्पर मिछन ये छिये भी। “मिथक वे रूप में 
भौतिक अर्थात प्रत्यक्ष ज्ञान तथा अध्यात्म तत्त्व वा सम्मिलित रूप दिसलाई पढता है! अग्रेजी वा 'म्रिष 
कोरी वल्पना का द्योतक है। भारतीय मिषक साहित्य का अभिप्राय अछौवकिक्ता वा पुट लिये हुए 
लोवानुभूति बनाने वाली कथा से है। 
प्रत्येक देश में मिथव' साहित्य विद्यमान है। लादन यूनिवर्सिटी बे! डा० पामेल एल० रोबिन तथा 
कलकत्ता वे' 0८००६४०७ $00725 की खोज थे' अनुसार यह मान लिया गया है वि आज से सात बरोड 
वष पूव ससार के समस्त महाद्वीप जुडे हुए थे । तब सबने अनेय” घटनाएँ एक साथ मेली थी--जेसे प्रतय, 
सृष्टि रचना, आदि जिनका अवन प्रत्येव देश वे मिथक साहित्य मे विद्यमान है। भले ही नोहा, मु, नूर 
आदि अरूग अछगग नामो के साथ वे विख्यात हुई । धीरे-घीरे महाद्वीपो वी भौगोलिक विलगता वे सार्थ 
साथ प्राकृतिव परिस्थितियों से समझौता करते हुए सबकी सभ्यता, सस्कृति, रहन सहन में अतर आता 
गया अत मिथकों का रूप भी बदछूता गया । 
भारतीय मिथक परम्परा का श्रीगणेश ऋग्वेद से हुआ। वेदों की प्राचीनता सावभोमिव है! 
बेदो से लेकर उपनिपद, रामायण, महाभारत, पुराण बौद्ध तथा जैन धरम तक के साहित्य में भारत के 
मूलभूत मिथक विद्यमान हैं। यह साहित्य मनुष्य को मृत्यु के भय से दूर रहकर वाय करने का आदेश देता 
है। कमफल और भाग्यवादिता का सिद्धांत मानव मात्र को निर्भीकता पूवव सुकम में लगे रहने की 
उपदेश देता है--निष्क्रियता का नहीं । जो क्मफ्ल भाग्य मे लिखा है वह तो होगा ही फिर, भय के कारण 
गरूत मांग वी ओर बढने से क्या लाभ ? 
प्रत्येक देश का भिथक साहित्य उसकी सास्कृतिक निधि को सजोकर रखता है। यहा ससकति का 
अथ स्पष्ट करना परम आवश्यक है। बाह्य, आचार-विचार व्यवहार सभ्यता कहलाती है। वितु सस्कृति 
का अभिप्राय है-प्रकृति के विभिन तत्वो का अपनी ईद द्रयो हृदय और बुद्धि से परिष्कार करना। अत 
सामाजिक, व्यक्तिगत मानसिक और आध्यात्मिक क्षेत्र मे जितनी विभूतिया हैं सब सस्कृति के अतगत 
आती हैं। मनुष्य ही सस्कृति मे जुटता है--पशु पक्षी प्रकति को ज्यों का त्यों भोगते है। मनुष्य, कला, 
ज्ञान, विज्ञान आदि के विभिन्न क्षेत्रो में जितना भी विकास करता है उसकी मिथक क्थाओ में उसकी कलक 
सर्देव सुरक्षित रहती है। भारतोय सस्कृति विश्व की प्राचीनतम निधि होते हुए भी सबसे समृद्ध है। 
विदेशी सस्कतियो वा प्रभाव हमारी सस्कत्ति पर कई वार पडा क्तु धीरे-धीरे वे सब हमारी सस्वृति में 
ही ड्व गई ऐसे उदाहरण किसी अय देश मे देखने को नहीं मिलते । भारतीय मिथव साहित्य मं वे सब पूर्ण 
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स्प 
3 *2020:426 हैं। इसी पारण से भारतीय मिथक मे वहा, शान, विचान में उनठि के 
प्राचीनसतत मे हआरा हे र भी ऐंदी अनेर बथाएं हैं जो हमे यह मानने के लिये मजबूर कर डैठी हैं क्लि 
हमारे वमान सा थे हर दिया में झमज़ वी अपक्ा पही अधिक उप्तत था। दूसरे शब्दों में मियक 
एक तत्व ले तो पे रुप का भौ अकन वरते हैं और इससे अधिव विकसित रुप का भी। यदि एक 
, ममवेत' अधिक स्पष्ट हो पायेगा। 

सकता | हे नेतिक्ता पर थजुश रहने फे कारण मिपर्की था महत्व विसी थुप मे भी क््स नहीं 
पत्ती हैं। विचित्र मै इतिहास के साय रूप बदरती हुई वे कयाए मानवता वा चिर उदघोष करती दिखाई 
का आरक्षण [: तत्र बात तो यह है कि सब प्राचीन होते हुए भी भारतीय स्स्कृति के जि रूप 
पहच यक साहित्य में मिल्क्रा है-- छम बरटो, पान, वितान उस्कृति के रूप तक तो उसार आाझ 

£ वाया हो कहना कठिन है। बा ज्ञान का वह उसत रुप कब कैसे और कहाँ रष्ट हो स्थाव 
कक के । यदि इन सब खषेत्रों से सम्बद्ध मिथक कयाओं को दू अल ठो कहीं ह्याड 
की कल दियाई देती है और कहीं बड़ सस्वृठि बठमाव परिवेश से दहुत झा : दी दीड ष्डडी 
के अनुसार हम आच वठ्युग में जी रह हैं॥ से, ढापर और बना युए में रूए पुद्यों 
नठउद् नहीं है कि ठद 


को हा लक पलक 
पा क््मो होनो ग्रयो और छमसद व्यक्ति कीं सस्या ददती गया 4 इदेचचा यह 
है कब तिर््रय ही रब ठझ्ठ को मादिया हजारे प्राची 
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| 





री अड नहीं ये या बाज भदे स्पेग नहीं है ! ह् कक 
5 भे उपर हैं। आज के परिप्रेश्य में वे कयाएं शित्री मो ठस्ट महत्दाहन नह फक्छ या उहुती। 
धश्वत तप्दों 8. ब् 
॥ से युक्त हैं बठ काउजयी हैं। हि हि 
निश्त्रय है उसका मन उनुप्प भानवच्य छा झापे 


दिखाना कद कक झदध्य चिलननना र्डने कपः इद्माच जे 
कर पर है ] टर युग के साथ कदस बढ़ाठी मियदड कमाए गन ऐप पा दिशिता कुता से टूर रएन का द्रद्भमार 
 हैं। मानवता कप-कप से जुटे सादनों से दु5 है! जड़ा लि मत पहने झह दिपक अप्पात्म झे 
| पध्म कसी सम्प्रदाय 7: 2 दर्यमाय नहीं होठा यद्ट घटाज चत अन्पतद के 5 ५-७ घोद हर प्‌ ! अल्टआ 
गस्य कल मो 7 
मदद धम वह छत्ेंब्य है जो मानव कौट पर के 5 5३ ४ 
5 हर जज्न्य+ मं धसजा घन हैं जि दड़ 55३ द्न्पय के छिझ 
४ हवे हैं-कितु मनुष्य को सामाविक रत ४ + है / 7 2  ह+ हें पतन सन्पज के छिदे 
> के डबदा देखकर उठक फ्राया का रहा छज्द हु< ब्यात- >> 
षेकृद्ध यौटावश कर दे । एक बच्चे को ड्बदा 55 है मर! नस है “हे के डदृपब्पस् कर करें 
“नव है न पुद्ा 7 >४ दचछ सूट ड्ासचन्श्ि्िचचल द्िदि ० 
किन लत > _ सन्नी सनपदार माव हैं। र्ियक्न कयाओं | र-._ 
ई जानक- ही तुझे बचाऊगा । दे सब घन नये है. 77) ऊैपाओ मे इंदका सुन्दर झभ- 
हद धर 
द्रव के ्क 
में धर्म और दर्सन ऐैदे रात दक्ष हैं कि उरहई सपन नहों किया बा इज्ज+ ह -»६ -_>-- 
मारत में घर्म और दर्शन पके रहे | विदद बने रहे 5 _ ४ उठा अकिकन- का 
प्याव तथा ब्रद्म की सर्दव्यापच्ठा ददेंद दिद्र ६ पिच उप स्ट ६ भारतीय इतकक पिण- ५.00. 
न सच 
जार कास्ते के दिमालित कद खुद रू | हि है| 
(9) बंदिक काल में बेद दे उर्तिवई दर रह सिपुपुइन रह हैं। 
(२) सहानारद आाचच 
(३) बींद काह-ईत टवा इज तह हम 
दौड़ काधा---तथ 5» इश् पकस हे अपर के नस लत चना -ड 
(८) उतर दौंडध है हे हेड डंनाज्िऋआा शुरु छा ड 





दिनावन 5... आए >ह>कन्य्टी 
दशा वन रखा का जाप ऋरना है । एु+ दवा: 


डर पिदाकन पिन पफानक 
रू जज का अआचछ पु 


ओऔपनिपदिक साहित्य म॑ अनेव बचाए दार्शनिक तथ्यावन बरती हैं! पिप्पछाद की कथा 
(दे०-प्रश्नोपनिषद) ब्रह्म जीव जगत पर प्रकाश डाछती है। नचिकेता भौतिब सुसों बी निसारता 
(दे० कठ०) पर। सुकेशा (प्रश्न०) के माध्यम से सोलह बलाओ से युक्त पुझष का अबवन है। वर्ण 
और भृगु वा वार्तालाप (दे० तैत्तिरीय) ब्रह्म के स्वरूप को स्पष्ट यरता है। छादोग्योपनिपद मे अवित 
बृहस्पति की कथा इ्दींद्रयो की नश्वरता को उजागर करती है। स्मृति ग्रय जीवन के आचार विधार 
धमशास्त्र, आश्रम, वर्ण, राज्य और समाज परक अनुशासन का अवन प्रस्तुत करते हैं तथा वेद और 
उपनिषदी मे निगु ण परम सत्ता की मायता है । महाभारत वाल तक वेचारिक मतभेद बढ गया था। 
चार्वाक जैन और दर्शनवादी क्मवाड वी अतिशयता वो वदिक मानकर हिसावादी बलि इत्यादि 
का विरोध करने के कारण वेदों मे अनास्था प्रकट वर रहे थे। जन और बौद्ध दर्शन जीवन वी 
अहिंसा से जोडकर व्यावहारिक मोड देने वे पक्ष में घे--चार्वाक दर्शन म सुख पूवव जीवन व्यतीत करने 
का आदेश था-- 
यावज्जोवेत सुख जोवेत्‌ ऋणम क्रृस्वा घृतम्‌ पिबेत 
भत्मो भूतरप देहरुप पुनरागमनम छुत । 
ये तीनो दशन नास्तिक' क्हलाए--वंद मे आस्था न होने के कारण । समाज का दूसरा वग वेदों 
में आस्था रखें आत्मा परमात्मा की अछूग अलग ढग से व्याख्या कर रहा था। उनकी संख्या छह थी अत 
वे पड़दर्शन कहलाएं। शकराचाय ने अद्व तवाद के रूप में वंदिक परम्परा की पुनरस्थापना की। फलस्वरूप 
शुद्धाद त, विशिष्टादई त, द्व॑ताईत तथा द्वत नामक दशनों की स्थापना हुईैं। हिंदी साहित्य के भक्तिवाल 
में इन सबका विशेष प्रसार हुआ--सभी के रूप भारतीय मिथक साहित्य में आरक्षित हैं। दाशनिक परपरा 
ने भारतीय समाज वी चिताधारा पर आध्यात्मिक अकुश लगाये रखने का काम क्या और आज भी कर 
रही है। वह भी शाश्वत है। 
दशन के आधार पर ही भक्ति का विकास होता है। दशन के विद्विध रूपो के साथ साथ भक्ति 
के विविध रूपों का भो सुदर अकन प्रस्तुत साहित्य मे विद्यमान है। जब मनुष्य अपनी छाक्ति वी सीमित 
मान लेता है--तभी वह असीम ब्रह्म वा सहारा लैता है। मिथक साहित्य में असीम ब्रह्म को अनेक ख्पों 
मे अकित किया गया है। निगुण भी वही है--सगुण भी वही है। भौतिक जगत मे उसका श्रतिनिधित्वे 
देव और देवता करते है। वह निग्ुुण ब्रह्म सवव्यापक सर्वोपरि है। मानव भौतिक स्तर पर है। अत 


आत्मा से युक्त मानव तथा परमात्मा के मध्यवर्ती देवगण है। | विभिन्न देवता अनेक अवतार छेते हैं। 
क्तिने ही छोग सदजीवन बिता वर देवता कहलाने छगे। 


निगु ण ब्रह्म सुक्ष्म है--मानव भाव भी सूक्ष्म है। भावों की अभिव्यक्ति के लिये भाषा बहुते 
अशक्त माध्यम दहै। ज्यो ज्यों भावो की गहराई बढती जाती है भाषा को तरह तरह के साधन जुटा कर 
सशक्त बनाना पडता है । मिथक कथाएं एसी सूक्ष्म भावनाओ को प्रतीोको के माध्यम से उभारती हैं। अंत 
मिथकों मे देवताओं के रूप से लेकर क्रियाककाप तक सभी कुछ प्रतीकात्मक है । 


भारतीय समस्त देवताओ का रूप वाहन सभी बुछ प्रत्तीकात्मक है। आज के परिप्रेक्ष्य में भी 


उसकी भहत्ता है । यदि हर क्षेत्र का एक एक उदाहरण दू तो अपना मत स्पष्ट कर पाऊगी। देवताओं 
म सबसे विचित्र रूप गणेश का है । 


गणेश 
गणेश सब की बाधाआ का हरने वाले देवता माने गये हैं। उनका स्वरूप अद्भुत है। हाथी का 
मुख, छोटी छाटी भाँखें, सू ड और बडे बडे काना से युक्त होने के कारण ही वे गजानन कहलाते हैं । ह्वाभी 
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शाकाहारी होता है, गणेश भी शाकाहारी हैं । वह घशुद्धिमान जानवर माना जाता है। हाथी के प्मान 
भौटा मस्तवा गणेश वी बुद्धिमत्ता का प्रतीव है। हाथी के समान बडे बडे कान इस बात की ओर सकेत 
क्रते हैं कि गणेश छोटी से छोटी पुकार यो जरा सती आहट को, सुनने समभने में समय हैं। हाथी वी आँखे 
बहुत दूर तक देख सकती हैं, सो गणेश भी दूरदर्शी हैं। हाथी की सू ढ वी यह विशेषता प्रसिद्ध है कि 
जिस सहजता से बहू बडी वडी चीजें उखाडती है, उतनी ही सरछता से वह सुई उठाने मे समय रहनी है । 
साधारणत एवं सशक्त पहलवान छोटी वस्तु को उठाने वी सूक्ष्मकर्मी वृत्ति से वचित हो जाता है वितु 
गणेश जिस दक्षता से सूक्ष्म काप्र वरते हैं, उसी निपुणता से स्थूल वार्य सम्प्त वर सकते हैं। सू ढ, छम्दी 
नाक बुद्धि वी प्रतीक है। साथ ही वह 'नाद ब्रह्म की प्रतीक भी है। गणेश वी चार बाहु उनकी चारा 
दिशाआ की पहुँच वी ओर सवेत करती है। देह का दाहिना भाग बुद्धि तथा अहम्‌ से युद्ध युक्त रहता है 
जबकि बाई ओर हृदयपक्ष वी स्थिति मानी गयी है! गणेश के दाहिने ऊपर के हाथ का अकुश् इस बात 
का प्रतीक है कि ये सांसारिक विध्नों का घाश करने पाले देवता हैं।॥ वाहिनी मोर का दूसरा हाथ सबको 
आाशोर्वाद देता दिखलाई पड़ता है। बाई ओर के एक हाथ मे रस्सी है जो कि प्रेम (राग) का पाश है 
जिसमे बाध कर गणेश भक्तों को सिद्धि के आनाद तक' पहुचा देते हैं। आनरद का प्रतोक मोदक (लडड़) हैं 
जो कि उनके दूसरे बाएं हाथ में रहता है। रस्सी को इच्छा और अजुश को ज्ञान का प्रतीक भी भाना 
गया है। उनवा बडा पेट इस बात वा प्रतीक है कि वे सब के रहस्य पचा लेते हैं। उनवी इधर से उधर 
बात वरने वी प्रवृत्ति नहीं है। उनका एक ही दात है। वही हाथी के दात जैसा दात--समस्त विध्न 
वाधाओ वो नष्ट वरने मे समथ है । भुख में एक ही दात वा रह जाने वा वारण इस प्रकार विश्यात है। 
एक बार शिव पावती व दरा में सी रहे थे । गणेश द्वार रक्षा वा काय वर रह थे। परशुराम शिव से 
मिलने वहा पहुँचे । गणेश वे मना करने पर उहोंने प्रहार कर उनका एक दौत तोड दिया। कितु वे 
गुफा मे फिर भी नहीं जा पाये। गणेश प्रहार का उत्तर देना अनुचित समभते थे क्योवि प्रहार करने वाले 
वृद्ध ब्राह्मण थे। यह तथ्य इसका प्रतीक है कि वे सिद्धांत और कत्तव्य की सिद्धि के लिये हर प्रकार का कष्ट 
उठाने की तैयार रहते हैं। उनका श्वेत वण सात्विक भाव का प्रतीक है। उनका वाहन चूहा है। चूहे 
की पहुँच व्यापक है--गर्णश जी भी सवत्र पहुँचने में समथ हैं । 
इसी प्रवार अय सभी देवताओं थी स्वरूपगत प्रतीकात्मकता मिथक साहित्य की अभृतपूर्व 
निधि है। 
मिथक साहित्य मे हीन प्रवृत्तियों की प्रस्तुत करने के निमित्त राक्षस-चरित्रो की योजना की गयी 
है। देवीय शक्ति मनुष्य कौ रक्षा ओर पालन करती है तो भासुरी शक्तिया उसके मांग वी बाधा वनती 
हैं। वे शक्तिया काम, भीघ, छोभ, मोह से प्रेरित हीन भावनाओं का प्रतिनिधित्व करती दिखलाई गई हैं। 
राक्षसों के स्वरूप भय, करता, अनेतिकता और दम के प्रतीक हैं। अच्छाई भोर बुराई का 
समावेश तो सभी में रहता है--चाह वह देव हो था दानव । अन्तर केवल अनुपात का हैं। दस सिरो से 
युक्त होने के वारण लकेश रावण दशानन नाम से विख्यात हुआ । रावण का जीवन सु दर ढग से प्रारम्म 
हुआ। पिता विश्रव्‌ से उसने चार वेद तथा छह वेदागों वी शिक्षा छी । जितनी निपुणता एक ब्यक्ति 
एक मस्तक से एक जीवन मे प्राप्त करता है, उससे दसग्रुणी निपुणता दसो ग्रथों मे रावण को प्राप्त थी-- 
अत' उसके दस सिर उसकी दसमगुना बुद्धि और ज्ञान के प्रतीक हैं। केवल बुद्धि का विकास व्यक्तित्व का 
अधूरा विकास होता है--वह हृदय पक्ष से अछता ही रहने के कारण आत्मक्र द्रत हो जाता है। अत 
रावण के दस सिर दसो दिशाओं मे फैले उसके आतव' के प्रतोक भी माने गये हैं। उस आतंक के मूल में 
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शात्मसुस केंद्रित राध्षसी वृत्ति थौ जो दस रुपा मे यियरित हुई (१) सुर, (२) सम्पत्ति, (३) झुत, 
(४) सेय, (५) सहाय (प्रभुत्व ये छियि सयठा), (६) जय, (७) प्रताप (८) शक्ति, (९) इुढि, 
(१०) बडाई--इन सबये' प्रतीव' दशमुरी रायण (दक्षातात) में दस गिर थे । राम ने उसी प्रत्यव वृत्ति 
एवं एवं सिर मे रूप मे नप्ट पी । स्वरूप में योग सिद्धियों या प्रतीय' उगयी अप्रततु डी नाभि है। 
साभि दारीर या ये द्रव मानी जाती है। 

वात्मीवि रामायण मा प्रत्येव पात्र बिसी | विसी भाव या प्रतिनिधित्व बर रहा है। दाम मां 
सम्बधी प्रतीवात्मवता इस प्रवार है -- 


फथा के पात्र प्रतीक फथा के पात्त प्रतीक 
राम शुद्ध भ्रद्माश (आत्मा) रावण अहृयार 
(माया से असप्रृक्त) सुमित्रा घील 
अयोध्या द्ह जनेया वेद 
दशरथ व्म जनवपत्नी उपनिषद 
वीशल्या प्रारब्ध यंदही (सीता) आत्म विद्या 
लक्ष्मण मतीत्व अग्नि परीक्षा भानाग्ति 
भरत सयम अहिल्या जबवृत्ति 
शत्रुघ्न नियम गोतम ध्पिरता 
विश्वामिन्न तप सुप्रीव विवेषः 
भज्ञ एकाग्रता हनुमान प्रेम 
भारीच क्पट जामवबत विचार 
सुबाह्‌ क्रोध अगद घेय 
ताडका कलह नल-नीहछ शम दम 
मिथिला सत्संग बाली प्रमाद 
परशुराम चित्त सपाती निष्काम 
केकेयी दंत भाव मेघनाद काम 
मदोदरी चातुय वशिष्ठ विज्ञान 
राक्षसी सेना आसुरी वृत्ति सुतीक्ष्ण धारणा 
वानर सेना देवी वृत्ति अगस्त्य योग 
वन वेराग्य सूपणखा ईर्ष्या 


एक बार देवताओ और असुरो ने शेष नाग को रस्सी और सुमेरु पत्रत को मथानी बनाकर समुद्र 
मथन किया । फलत उ हे क्रमश वामधेनु वारुणी देवी, पारिजात, अप्सराएँ, चद्रमा, लक्ष्मी, धवन्तरी 
अमृत की प्राप्ति हुई । 

यह कथा जनसाधारण की मानसिक गतिविधि का प्रतिनिधित्व करती है। समुद्र-मथन के लिये 
दूसरा नाम “मानस मथन है। मानस” का अभिप्राय है हृदय । प्रत्येक मनुष्य के हृदय मे अच्छी और बुरी 
दोनो वृत्तिया विद्यमान होती हैं। जिस प्रकार की भावना अधिक हो, उसी प्रकार का मनुष्य बन जाता है । 
ध्यान देने योग्य बात यह है कि देवता और दानव एक ही पिता की सतान थे->जिनका नाम कश्यप था। 
ठीक इसी प्रकार अच्छी बुरी दोनो प्रवत्तिया किसी भी मनुष्य के हृदय में हो सकती है। जबतक वे 
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त्रियाशील नही होतीं हृदय यी स्थिति घा-त क्षीरसागर की तरह रहता हैं। जब वे कुछ प्राप्त करना 
चाहती हैं तो हृदय वी धाति भग हो जाती है और वह अनंको विचारों के थपेडो से भया जाने रूगता है । 
इस श्रम से जो सीम, उद्धव लग, उत्पत्न होता है, वह उस विप के समान है जो शिव ने शात् किया। 
अर्थात काम में लगी बल्याणकारी भावनाएँ वठित परिश्रम की खीक को, पी जाती हैं। पहली उपलब्धि 
बामधैनु की होने से अभिप्राय है--अनेव इच्छाओं का जागृत होना तथा उह तृप्त क्रना। कामघेनु 
इच्छाओं को तृप्त करने वाली मानी जाती है। मानसमयन से दुसरी वस्तु 'वारुणी देवी! नामक सुदर 
नारी, तीसरी वस्तु पारिजात पुष्प वा वृक्ष, फिर अप्सराएँ प्रकट हुई जो कि नृत्य और सगीत में लीन थी। 
ये प्रतीव इस ओर सकेत करते हैं कि मानसमथन की प्रक्रिया मे आँख (सौदय) नाव (सुगाध पुष्प), कान 
(संगीत) त्वचा, (अप्सराएं) आदि समस्त इन्द्रियों के विषय बार बार हृदय मे उद्बे लन उत्पन्न करते हैं। 
उद्व लन वी झाति के लिए कोई न पोई चद्रमा वी तरह शीतलता प्रदान करने वाला व्यक्तित्व प्रव॒ट होता 
है। मानसिक ऊहापोह के उन क्षणों मे घात्ति प्रदान करते वाले तत्व का स्वागत कल्याणकारी प्रवृत्ति ही 
व्रती है जैसे शिव ने चद्रमा वी ग्रहण किया । विष उन बुरे विचारो का प्रतीक हैं जी सबका नाश वर 
सबता है । वल्याणवारी प्रवृत्तियाँ उसका वडवा घू'ट पीकर भी शात रहती हैं। ताकि विवाद और त्रास 
न बढें । शितु लक्ष्मी (धन) की चमक दमक भला किसे मोहित नही कर लेती, तो विष्णु और देवताओं 
के प्रतीव' रूप में मनुष्य की सुवृत्तिया घन की चकाचोंध में अपना कतव्य कम भुला बैठती हैं। ऐसे क्षणों 
में वृवृत्तिया अमृत (सार तत्व) का भोग करके पृष्ट होने का प्रयास करती हैं। दूुसरो शब्दों मे वत्तव्यपथ 
से भटवा हुआ मनुष्य जीवन के सार तत्व (अग्मृत) को खोता देख टेढी अग्ुुली से घी निकालने के लिये 
तैयार हो जाता है। इस तथ्य का स्पप्टीवरण विष्णु ने सु दरी मोहिनी का रूप धारण करके क्या | अम्नृत 
वी प्राप्ति ने इतना मध्त कर दिया कि वे देवताआ के वेश मे छिपे हुए 'राहु' को भी वुच्ध धूंदे थमा गए । 
चान के प्रकाश से युक्त सुय और चद्रमा ने अचान का अधवार हटाकर 'मोहिनी' रूपी विष्णु की बताया 
तो विष्णु ने राहु का सिर सुदर्शन-चक्र से वाट डाछा । पर अमृत पीकर वह भला कहा मर सकता था, 
अत उसका सिर राहु और घड केतु नामक राक्षस के रूपमे जाग उठे। उनकी सूयथ और चाद्गमा से 
दत्ता है । 
तात्पय यह दि मनुष्य की कोई थघुरी वृत्ति कभी कभी बहुत पनप जाती है। मनुष्य जागरूक हो 
तो उस धृत्ति वी नष्ट करने का प्रयास करता है वितु-जो बुराई बहुत प्रवए चुकी हो, वह बार बार 
उभरती है, वभी कभी समझ और ज्ञान के प्रत्राश को वेसे ही ढक देती है जैसे राहु केतु चद्धमा और सूय 
केः प्रकाश को ढक लेते हैं--पर अच्छी वृत्तियों वा विकास उठे बार बार दबा देता है, वेसे ही जेसे सुय और 
घद्वमा था प्रकाश अज्ञान के अघकार को बहुत देर तक टिक्ने नही देता । 
मिथक साहित्य में संगीत वा चरम विकास दर्शनीय है । आज भी हम सग्रीत वे! उस रूप से ऊपर 
नही उठ पाये हैं। भारतीय सगीत का प्रत्येक राग सुय की उमरती और ड्बती विरिण से जुडा है । किसी 
अय देश का समीत इस विशेषता से युक्त नही है । इससे जुडी एक प्रसिद्ध क्या है। बतमान युग में 
विद्यार्थी प्राय अपने गुढ से अपने को अधिक समझदार मानकर चलते हैं। नारद सगीतज्ञ थे। उनका 
चित्राक्न खडताल तथा वीणा के साथ ही क्या गया है। विख्यात है कि उहोने तुम्बुर ऋषि से सगीत 
शिक्षा प्राप्त की । अद्भुत रामायण में एक कथा है | 
'सगीत शिक्षा पाकर नारद अहकारी हो गये । उह विश्वास हो गया कि वे पूण ज्ञानी हैं--वे 
विचारमग्न प्रसन्न चले जा रहे थे । रास्ते मं छह अनेक विकलाग छोग मिले ॥ “इतते विक्लाग लोग क्यो 
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चले आ रहे हैं--इस उत्सुबतावश उहोंने उनवा परिचय पूछा | उहोने पहा--हम सब विश्वत रागरागनिया 
हैं। मारद के अशुद्ध गायत से हमारी यह स्थिति हो गई है। हम लोग ऋषि तुम्युद वी शरण में जा 
रहे हैं। वे ही हमारा त्राण करेंगे। उनके वचन सुनवर नारद वा मिथ्याभिमान नप्ट हो गया तथा वे 
संगीत की महिमा वा गान करने लगे । 

वास्तुक्छा का जो रूप मौहजोदारो-हडप्पा, नालंदा विश्वविद्यालय, एलोरा, अजता में मिलता है 
वह अदभुत है। कितु इनसे भी अधिक निखरा हुआ रूप मिथव कथाओं में उपलब्ध हैं । 

भारत के दक्षिण में बना 'नलसेतु” ही राम को छद्धा तक पहुचा पाया था। समुद्र पर बने उस 
पुल वा कुछ अश आज भी विद्यमान है । महामारत में एव साद्भ है कि कौरवों ने “हाक्षागृह” में पाडवों 
को जलाने का प्रयास क्या था। लाख वा वसा धर बनाने की प्रत्रिया तो वतमान वैज्ञानिक युग में भी 
सम्भव नही हो पायी है । 

आधुनिक परिप्रेक्ष्य मे वनस्पति तथा आयुर्वेद का पुनरुत्थान दर्शनीय है। सस्द्वति से जुडे भारतीय 
इस बात को जानते हैं कि प्रत्येक देवता वा प्रिय पृष्प दूसरे देवता से भिन्न होता है। अत पूजा में उनवे 
प्रिय पुष्पो का ही प्रयोग किया जाता है। काटेदार फूल देवताओं की पूजा मे वर्जित हैं--उनका प्रयोग 
राक्षसो की पूजा में होता है। प्रत्येक देवता वी समिघा के लिये भी भिन्न भिन्न वृक्षो वी लकडी का प्रयोग 
होता है | रवि के लिये मदार, सोम के लिये पलाश, मगल के लिये खदिर, अपामाग, बृहस्पति पीपछ, शुत्र- 
उदुम्बर, शनि के लिये शमी, राहु--दूर्वा, केतु शमी अकवा व दूर्वा । 


विज्ञान 


महाभारत काल तक विज्ञान उनति के चरम शिखर पर पहुच चुका था। जो आज विश्व के 
अतेक अधुनातन आविष्कार कहलाते हैं उन जेसी वस्तुए' उस काल मे भी थी । 

'सजय दष्टि' जिसके प्रयोग से सजय श्रृतराष्ट्र को महाभारत के युद्ध वा हाल सुनाते थें-वह 
आधुनिक टेलीविजन का ही दूसरा नाम था । 

घटोत्कच के बताए शस्त्र तथा इद्र का वद्ध आज प्रयुक्त होने वाले बमो के समान जान पडते हैं । 

विष्णु के सुदर्शन चक्र की गतिविधि आप्ट्रे लिया के क्रीडा क्षेत्र मे प्रचलित बुयरग वे समान थी। 
कौरवो का जम वतमान द्यूब बेवीज के समान ही हुआ था | 

उपचरित की एवं विदचित्र कथा है 

“मत्स्यगधा' के ज म वी प्रक्रिया तक तो वतमान युग मे भी विचान नही पहुच पाया है । 


पाडवो तथा द्रौपदी की भगा देने के ल्यि विदुर ने एक नौका बनवायी जो कि यत्रचालित थी। 
अत वायु और जल के थपेडो को सहज ही सह सकती थी ।१ यम के वातानुकूल (एयरकण्डीशण्ड) वक्ष 
वा वणन है जो न अधिक शीतल था न अधिक गम । उसवी रचना भी विश्वकर्मा ने की थी । उसे स्तम्मो 
के आधार से विहीन मणियो से इच्छानुसार प्रकाशित रखा जाता था । 

आज के समाज मे जिस नियोग पद्धति को सनन्‍्तानोत्पत्ति के निमित्त अपना लिया भया है। 
महाभारत मे व्यास के माध्यम से पाण्डु घतराष्ट्र का जम भी वैसे ही हुआ था । 


आज नारी के उत्थान की बात कही जाती है। वंदिक' साहित्य में नारी अवछा नहीं थी उससे 
सम्बद्ध एक क्‍या है । 


पक» >म का8-५+अतव५० प५४++तपकराम नाक 


१ महाभारत-जतुगृह पव अध्याय १४० | ५-६ 
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श्रुति, अनुशुति पुराण आदि ग्रथों के पारायण से स्पष्ट है कि भूलत देवशय की वल्पना सर्वाधिक 
माय रही है। वे ब्रह्मा, विष्णु, महेश नाम से विश्यात हैं। ब्रह्मा सृष्टि का निर्माण वरते हैं, विष्णु पालन 
तथा शिव सहार करते हैं। तीनो देवताओ के साथ ध्क्तिर्पा नारी का अकन भी मिलता है। पराशिक्त ने 
ब्रह्मा, विष्णु, महेश वो क्रमश सरस्वती, छट्ष्मी तथा गौरी प्रदान की । तभी वे सृप्टि-काय निर्वाह में समर्थ 
हुए । जब हलाहछ नामक देत्यो ने त्रैलोक्य को घेर लिया था, विष्णु और महेश ने युद्ध में अपनी शक्तियों 
से उनवा हनन किया था। विजय के उपरान्त आदि देवश्रय आत्मस्तुति वरने छगे तो उनवा मिथ्याभिमान 
नष्ट करने के लिये उनकी द्वक्तियाँ अतर्धान हो गयी, फलत व॑ विक्षिप्त हो वाय करने मे असमथ हो गये। 
मनु तथा सनवादि के तप से प्रसन्न होकर पराश्षक्ति ने उहे स्वास्थ्य तथा शक्ति रूपा छक्ष्मी तथा गौरी पुन 
प्रदाव वी (दे० सती की कथा) । उनके सहारे ही वे अपना काय करने मे समथ हो पाये । 

भाज हम लोग जाति पाति का निबंध करना चाहते हैं। हमारे मिथक साहित्य में कम के आधार 
पर जाति वा उल्लेख वा जम से नहीं । इस तथ्य वी पुष्टि विश्वामित्र की क्या है। उहोने जन्म से 
क्षत्रिय होते हुए भी ब्राह्मणत्व वा अजन क्या था । क्मनिुसार जाति के विपय म॑ स्पष्दीकरण है कि 
समस्त मानव समाज के मूल में सत, रण भौर तम्‌ की विध्वमानता है। सात्विक भाव से युक्त भनुष्य 
ब्राह्मण, सत रज्‌ से युक्त क्षत्रिय, रज्‌ और तम से युक्त वेश्य तथा तमोग्रुण से युक्त शृद्र कहछाता था। 
आधुनिक परिप्रेक्ष्य मे भी वया मानव समाज इन गुणों से दूर रह सकता है ? 


सासारिवता से त्रांण पाने थे! लिये काम, गा लोभ, मोह, 
अहल्या नचिकेता शैव्य घन का 
द्ट्द्र मोह 
रावण जित 
मंद और भात्सय 
| | 
| मथरा 
नहुप कैकेयी 


दूसरे वी वीति से जलना तो चिरतन वृत्ति है। गौतम की कथा इस तथ्य को पुष्ट करती है । १ 

इन सब विरूपताओ वा अकक्‍्न करते हुए मिथकीय अवचेतना निरतर आदर्शवादी रही है। प्रत्मेक 
व्यक्ति को बम के अनुसार फल प्रदान करवे कथाएँ मानव समाज की नैतिकता के अकुश का कार्य करती 
है। कायव्य मामक “दस्यु' व्यापारियों वी चोरी कर स्वाजित धन का व्यय अपने माता पिता, निधन लोगो 
तथा सयासी ब्राह्मणो पर करता था। जो उसे चोर जानकर उससे कुछ लेना पश्षाद नही करते थे--उनके 
धर में वह चुपचाप धन रख आता था । इस भ्रवार के सेवा भाव निष्काम कम और धम का पाछनत करके 
उसने अनेक डाकुओ वा उद्धार किया तथा सद्गति प्राप्त की ऐ जब पूजनी नामक चिडिया के बेटे को 
राजकुमार ने मार डाला तो पूजनी ने उसकी दोनो आखें फोड दी। राजा ब्रह्मदत्त पूजनो के इस कृत्य के 


मूल में जपने बेटे के अपराध को देखकर पूजनी के प्रति मित्र भाव प्र्दशित करता है।रे इस प्रकार नी 
नीतिकथाएं भी अनत हैं । 


१ दे०-गौतम (घ) 
२ दे० कायव्य (कथा) 
३ दे» ब्रह्मदत्त 
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कोशिक वी कथा स्पष्ट करती है कि माता पिता वी सेवा साधु धम से बह्ी अधिव महत्वप्रूण है | 


मदाध व्यक्ति का नाश अवश्यम्मभावी है। नहुप, रावण, नलकूबर, मणि-श्रोव इत्यादि के चरित्र 
इस तथ्य की पुष्टि करते है ।! समाज में बहुविवाह की प्रथा प्रचलित थी। आज भी है। दशरथ के 
परिवार का नाश इसी समस्या से आरम्भ हुआं। चन्द्रमा के घटते बढते रूप के साथ भी बहुविवाह ज॑ ये 
विरूपता को जोड कर अत्य त कुशलता से प्रस्तुत किया गया है । 


मानव समाज मे दान वत्ति वे' महत्व का प्रतिपादन नेवले वी कथा करती है । पाडवों बे! अश्वमेध 
यज्ञ के अवसर पर यज्ञ, दान, दक्षिणां, आतिथ्य इत्यादि सुचारु रूप से सम्पन्न हुए। यज्ञ की समाप्ति पर 
एक नेवला वहाँ पहुचा और बोला--यह दान क्या है--यह तो वुरुक्षेत्र निवासी उश्ववृत्तिघारी ब्राह्मण मे 
सेर भर सत्तू के दात की बराबरी भी नही कर सकत्ता | छोगो का ध्यान नेवले की ओर गया । उसवी आर्खे 
नीली थी तथा आधा शरीर सोने का था। नेवले ने ब्राह्मण की कथा सुनायी । वह निधन ब्राह्मण परिवार 
तीन दिन मे एक बार भोजन कर पाता था । अकारू पडने पर लघन या उपवास वा समय और अधिव' बढ 
गया। एक दिन ब्राह्मण को एक सेर जौ का सत्तू मिला । उसने घर आकर परिवार के समस्त सदस्यों में 
वह बाट दिया। अभी सत्त परोसा ही था कि अतिथि ने घर मे प्रवेश किया। वह बहुत भूखा था। ब्राह्मण 
सबसे पहिले अपना हिस्सा उसे समपित क्या--उस के तृप्त न होने पर धीरे घीरे सारे परिवार का समस्त सत्तू 
उसे सहप समपित कर दिया । अतिथि रूप में धम ही वहा पहुँचा था। अत्य त प्रसन होकर वह उस पूरे 
परिवार को अपने विमान पर बेठाकर स्वगछोक ले गया । आतिथ्य मे गिरे सत्तू और जल का सम्पक मेरे 
शरीर थे जिस किसी भाग से हुआ, वह स्वणिम हो गया । तब से मैं प्रत्येक वृहत यज्ञ में आता हॉ-विश्तु 
कही भी दान का वह चमत्कारी रूप नही देख पाता ।९ यह कहकर नेवछा अ तर्धान हो गया। अपनी 
सामथ्य के अनुसार किया गया दान समान रूप से महत्वपृण होता है। इस तथ्य को उजागर करने वाली 
इससे सुदर कथा किसी भी सस्क्ृति मे नहीं मिल सकती । आश्चय तो तब होता है जब आज के परिवेश 


में प्रचलित परम्पराओ का उल्लेख हमे पुरा साहित्य मे भी मिलता है। गालव वी कथा तो एकदम कलयुगी 
वातावरण की प्रस्तुति है । 


राजनीतिक तत्र की विविधता अपूव है। एक्त न राज्य की महिमा राम-राज्य के रूप में 
दशनीय है । राजनीति की विडम्बना राजा को चेन से जीने नहीं देती । जब जनता सुख-निद्रा मे लीन 
होती है, राजा उनके दुखदद की खोज में भटकता है । राम ने चौदह घष वन मे बिताकर राज्य पाया तो 
सीता के सानप्तिध्य से उसे हाथ धोना पडा। ब्राह्मण जाबालि नीतिनिपुण व्यक्ति थे । राम को माता पिता 


का विचार छोडकर राज्य ग्रहण करने का उपदेश देते रहे । उहने कहा कि माता पिता का धर तो यात्रा 
करते हुए विश्वामस्थली होता हूँ । 


महाभारत में एक तत्र वी व्यवस्था वे विरोध से गणराज्यो की स्थापना हुई। दृष्ण का उदं श्य 
गणतत्र वी स्थापना था। उहोने यादववश्ञी शासको का श्रीगणेश क्या । महाभारत मे कामरूप (आसाम) 


गीरवो फे पक्ष मे था। नरकासुर ने उसकी स्थापना वी थी । वोरबश्र्‌ वाहन का राज्य मणिपुर पाडवो की 
ओर से लडा था। 





१ दे० नहुप रावण, यमलाजु न (कयाएं) 
२ दे? अश्वमेघ यत्र (क्या) 
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प्रह नक्षत्रों से सम्बद्ध संगोल एवं ज्योतिषश्ञास्त्र की भावी भी पुरा साहित्य म दिखलाई पड़ती 
है। यद्यपि उसकी वृहत व्याख्या आयमट्ट ने पाचवी शती मे की । आश्चय है कि वतमान युग मे वैज्ञानिक 
प्रह नक्षत्र विषयव' जिन तथ्यां को स्वीकार करने लगे हैं, उनका उल्लेख पुरा साहित्य में सहज उपलब्ध है। 
ज्योतिषशास्त्र में शनि को बलयो से युक्त माना जाता रहा है। वतमान विद्वान बीसवी शतों मे इसकी पुष्टि 
करने ठगे हैं। 
रामक्था से लेवर समस्त साहित्य में तम्र म॒त्र के अवैक सूत्र मिलते हैं। लक्ष्मणरेखा, हनुमान 
वा समुद्र रूपन तथा इ-द्रजीत वा माया युद्ध इसके प्रमाण है। महाभारत म अव्ति भीमसेन के पौत्र 
अजनवर्मा का मायावी युद्ध द्रौपदी को सूद से मिला अक्षय पात्र, जिसमे बना थोडा सा भोजन भी द्रौपदी 
के भोजन करने से पूव समाप्त नहीं होता था--तत्वालीन तत्र साधना के प्रतीक हैं। राम ने मजपूत 
कुशा से वौए ये वेश म आए जय-/त को भगा दिया। ये सभी क्याए ताज मन्त्र की विद्यमानता वो सिद्ध 
ब्रती हैं । 
सास्व तिक प्रहदी मिथक-कथाएँ जीवन वे प्रत्येक पक्ष को समेटे रहती हैं। कार और वातावरण 
वाहय स्वरूप को बदल सकते हैं क्तु मानव समाज वी अतवू त्ति में परिवतन नहीं छा सकते। मिथको 
का निर्माण अनायास ही नहीं होता--वे चेतव भौर अवचेतन मन की क्रिया, प्रतिक्रियाओ की अभिव्यक्ति 
वा माध्यम हैं! मियव वीथिका वे दूसरे छोर से लेकर वतमान प्रवेश द्वार तक आवरण, रज्भ, स्वरूपगत 
परिवतनशील्ता भले ही आमासित हो वितु वे निरतर मानव वी मूछ अतश्चेतना का द्योतन करती रही 
है। उह देग, काल और वातावरण में आवद्ध नही किया जा सकता। उनकी महत्ता सावभौमिक है 
क्योकि उनके स्वर वी गज कसी भी संस्टृति से क्यो न जुडी हो--नेतिकता का प्रसार करती है। समय- 
समय पर ज-म लेने वाल़े मिथक जीवन के किसी भी अश को भद्ध ता नही छीडते । अत में यह कहना 
अमगत न होगा--मिथक' अन/त, मिथक कथा अनता। » 


१ दे० अजन पर्वा ( कथा ) 


प्रशा प्रदोष/२९७ 


सुख एक चिन्तन 
माधोदास स्‌ धडा 


मनुष्य जीवम वी सारी प्रवृत्ति सुर प्राप्त करने थी ओर एगी रहती है साथ ही मह प्रयास भी 
रहता है कि प्राप्त सुस मे निर'तर बृद्धि हो तथा दुस मे निवृत्ति हो अथवा वह मम से कम हो । धर्म, 
अर्थ, और वाम या भी यही उद्देश्य है। म्ुछ छोग यहते हैं जी हम इष्ट है वही सुस्त है तथा जो हैंगे 
नही चाहिये वही दुस है । इस बात यो सम्पूण रूप में ठीवा नहीं माना जा साता | इष्ट शब्द वा अप 
वस्तु या पदाय भी हो सबता है और ऐसा मानने पर हमे पदाथ को भी सुस मानना पढेगा। जंसे प्यास 
लगने पर पानी इष्ट है लेफ्नि पानी को सुस्त मही कहा जा सवता । प्यास अपने आप में दुख देती है 
लेक्नि पानी पीने में जो तृप्ति होती है, उसे ही घुस कहा जायेगा--इस बात की नेयायिकों ने यां व्याख्या 
वी है -- 
'अनुक्छ वेदनीप सुजम्‌ प्रतिकूछ येदनीय दु खम्‌! ॥ 
अर्थात जो बेदना हमारे अनुवूल है वही सुख है और जो प्रतियूल है वही दुस है। सुस दुस की गह 
परिभाषा सामा-्यतया तो ठीक प्रतीत होती है । 
सुख एव चिःतन पर विचार करने पर बई प्रश्न सामने उभर आते हैं। सुख किसे वहते हैं“ 
सच्चा और नित्य सुख क्‍या है--सुख कंसे प्राप्त हो सकता है--प्राप्त होना सभव भी है या नहीं--वया दुले 
का अभाव सुख है अथवा सुख एक स्वतञ्र स्थिति है ? यह ससार दुसमय है या सुसमय, यदि दोनो 
है तो क्सिवी मात्रा अधिक है। सुख और आन<द मे क्या भेद है आदि । चितन के घरावल पर 
भौतिक तथा आध्यात्मिक दोनो दष्टिकोणो से विचार करना उचित होगा । भौतिक दष्टिकोण से कतिपय 
भारतीय मनीपी तथा प्रमुखतया पश्चिमी विद्वानों ने इस पर जो सोचा और विचार क्या है उनकी विचार 
घारा को लोकमा-य तिलक के अनुसार इन भागो मे विभक्त विया जा सकता है । 
पृ स्वार्थों २ द्रद्शी स्वार्ो 
३ बुद्धिमान स्वार्थी ४ मनुष्य मात्र का सुख चाहने वाला । 
स्वार्थों केवल स्वार्थी सुखवादियों का कहना है--परलोक, आत्मा, परोपकार सब निरथव हैं। 
पच महाभूतो के सयोग से आत्मा नामक एक गुण उत्पन हो जाता है जो देहाघार बे' नष्ट होने पर स्वत 
नष्ट हो जाता है। दुनिया में स्वाथ ही सब कुछ है । जिस उपाय से स्वाथ सिद्ध हो अथवा भौतिक सुर्ख 
वी वृद्धि हो उसी को श्रेष्ठ समभना चाहिये । ससार के सारे पदाथ मेरे उपभोग के लिए है अत जब तर्क 
मैं जीता हु उस समय तक "येन केन उपायेन” सब बुछ अपने अधीन करके अपनी समस्त कामनाओ की 
तृप्त कर लू “ऋण कृत्वा धत पिदेत' 
दूरदर्शों स्वार्थो लेकिन इस तरह का स्वाथ या सुल ससार म चलना सभव नही है। यह कि 
भौतिक सुख प्रत्येक को इष्ट होता है लेक्नि यदि हमारा सुख आय लोगो के सुखो मे बाधा डालता है तो 
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इसमे छोग विघ्न उपस्थित विये बिना नही रहेंगे । इसलिये कुछ भौतिकवादी पण्डित कहते हैं कि अपना 
सुझ या स्वार्थ साधन यद्यपि उहं श्य है फिर भी दूसरो को रियायत दिये बिना अपने सुख का कायम रखना 
सभव नही है--इसलिये अपने सुख के लिये दूरदकश्षिता के साथ आय छोगो के सुख की तरफ ध्यान देना 
उचित है। दुष्ठात से यो समझाया जा सवता है कि अपने सुख के लिये यदि मैं छोगा को मारूगा तो वे 
भी मुझे मारेंगे और परिणाम स्वरूप मुझे दु ख ही प्राप्त होगा । हमे दुख हुआ तो हम रोते हैं और 
दूसरों को दुख हुआ तो हमें दया भाती है तथा हमारे मन मे डर होता है कि हमारी ऐसी अवस्था ने हो 
जाए। सुसवादिया गा बहना है कि स्वय अपने ही सुस वे लिये क्यो न हो, परतु भविष्य पर दृष्टि रख 
बर ऐसी नीति का पालन वरना चाहिये जिससे दूसरो वो दुख न हो । हैं 
बुद्धिमान स्वार्थी मनुष्य वा स्वभाव शैवक स्वाथमूलक नही है--उसमे परोपकार की मनोवृत्ति 
भी पायी जाती है। व्याप्त सरीसा हिसक जानवर भी अपने बच्चो की रक्षा के हेतु प्राण देने के लिये 
तैयार हो जाता है, अत हम यह नही बह सवते वि प्रेम, परोपकार जंसे गुण स्वाय से उत्पन्न हुए हैं! 
भोतिक्वादियों था मत है कि सासारिक सुस के पर यद्यपि बुछ भी नहीं है लेकिन इस मत के लोग भी 
स्वाषवृत्ति के समान पराधवृत्ति वो भी स्वाभाविष मानते हैं। स्वार्थ अथवा स्वसुख और पराथ अर्थात 
दूसरो वा सुख । इन दोनो तत्वों पर समदुष्टि रसवार काय करना चाहिये । 
मनुष्य भात्र का सुष्त चाहने बाला उपयु क्त तीन वर्गों पर विचार के बाद आधिभोतिक सुख- 
वादियां का एक पथ और भी है--उनवा बहना है मनुष्य को सुखी रहने के छिये सारी मनुष्य जाति के सुरा 
को ध्यान मे रसना चाहिये । लेकिन इसमे त्रुटि यह है कि कोई एक बात किसी को सुखकारक मालूम 
हीती है तो वही दूसरी बे लिए दुखदायब' भी हो सकती है--अत “सब लोगो के सुख” को अधिक लोगो का 
अधिक सुस बरना पडता है। कितु विचार करने मे इसमे अपूणता नजर आती है। अधिक यानी 
क्तिना ? ज॑ंसे पाड़वौ की सात अक्षोहिणी सेना थी और कौरवो वी ग्यारह--इससे कौरवों का जीतना 
ही सगत होता । पर वया यह उचित एवं हितकर होता । साराश में अधिक छोगा को अधिक सुख की 
बात पूरी तरह ठीक बैठती नही है क्योवि यह निणय करना वठिन हो जाता है कि अधिक छोगो का अधिक 
सुख क्सिमे है। इसवे' दूरगामी परिणाम सुखद ही हो यह भी आवश्यक नहीं है । 
इन आधिभौतिव' सुखवादियों का जो श्रेष्ठ पथ है उनका कहना है कि जब स्वाथ और परमाथ 
में विरोध उत्पन्न हो जाय तो स्वाथ को त्याग कर पराय साथन के लिये यत्न करना चाहिये । उतके 
अनुसार मनुष्य मे केवल परोपकार बुद्धि का ही उत्तप नहीं हुआ है--उससे प्रेम, बात्सल्य, शौय, माय- 
बुद्धि, दया, समानता, दूरदृष्टि, तन, शूरता, धर्ति, क्षमा, इाद्रियनिग्रह इत्यादि सात्विक सदगुणों की भी 
वृद्धि हुई है--इसे हम मनुध्यत्व की सज्ञा देंगे। केवल परोपकार की अपेक्षा मनुप्यत्व श्रेष्ठ है। अत 
सुख के छिये केवल परोपकार की दृष्टि से काय व बरके मनुष्यत्व की दपष्टि से काय करना वाच्धनीय है ) 
पक्त विवेचन से यह भात होता है कि भौतिक सुसवादी केवल स्वाथ सुख की कनिष्ठ श्रेणी से आगे 
बढते-बढते अ-त में मनुष्यत्व की श्रेणी तव पहुंचे हैं-परतु मनुष्यत्व के विषय में भी प्राय सब छोगो में 
बाह्य सुख पर भी अधिक विचार क्या गया है। सच्चा और नित्य सुख क्या है ? इस विषय पर गरभीर 
रूप से विचार करने पर भी वे सर्वा गीण व चिरतन सुख प्राप्त करने का साधन नहीं वता पाये है । 


प्रकृति जैसे विगुणात्मक है उसी प्रकार सुख भी तीन प्रकार का है +- 


(१) राजस (२) तामस एवम्‌ (३) सात्विक ५ 
राजस श्रीमद्भागवद गोवा में सुख को त्रिविध बताते हुए भगवान ने राजस सुख की मामिक 
व्याख्या वी है -- 


प्रज्ञा प्रदीप/२९९ 


अवरुद्ध हो जायेगा। वेदात शास्त्र मे मानसिक सुस् की विशेष महत्व दिया गया है । बाह्य पदार्थों 
के ससग से इतद्रियो को जो अनुभूति होती है उसे हम भौतिक या शारीरिक सुख कहगे और मानसिक 
सुसो व दुखो वो आध्यात्मिक बहगे। मात्र शारीरिक दुख से निवृत्त होने पर सुख भिलता है, यह बात 
भी कभी-कभी अ्रमात्मक प्रतोत होती है। शारीरिक दुसों को सहते हुए भी अपने आदर्श के लिए मनुष्य 
उसम सुख वी अनुभूति बर सवता है। दुष्टात स्वरूप बाढ मे सेवा काय के लिये जाने पर काफी दुख 
और फ्ष्ट होता है लेविन उस राहत काय में मनुष्य वो सुख और आनद की अनुभूति होती है । यदि यह 
सेवा काय शुद्ध सेवा भाव से है तो यह सुख सात्विक है और आनद में परिणत हो जाता है। यदि यह 
बाय यश वी लिप्सा से बिया गया है तो यह राजस है इसमे सुख तो मिलता है लेबिन आनाद तिरोहित 
हो जाता है--वितु यदि यही सेवा काय लाम वी दृध्टि से क्या जाय तब तो यह तामसी ही हो 
जायेगा । 
एक भत यह है वि मनुष्य वी सब सासारिव प्रवृत्तियाँ वासनात्मक या तृष्णात्मक है। जब तक 
सासारिक वर्मों का त्याग नहीं किया जायेगा तव तव' वासना या तृष्णा की जड उखड नही सबती और 
तब तक सात्विब' सुख और आनद वा मिलना सभव नही है। अत जिस किसी को आतत्या वके सुख 
प्राप्त करना है उसके लिये यही उचित है कि जितनी जल्दी हो सके ससार छोडकर सयास ले ले। लेकिन 
मात्र सयास छेने से ही तृष्णाएँ एवं एपणाएँ नप्ट नहीं हो जाती । हमने प्राय देखा है कि सयास्त लेने के 
पश्चात भी यशेषणा ठो रहती ही है साथ ही इसके मूल में अहकार भी कही न कह्दी छिपा रह जाता है। 
भले ही वह सात्विव ही क्यो न हो। केवल इरद्रियो को सयमित करने से मानसिक व्यापार या विभिन्न 
एपणाओं से निवृत्ति नही मिलती ! 
कम द्वियाणि सयम्प ये भाप्ते मनसा ह॒मरन 
इग्टियार्था वमूढात्मा मिध्याघार स उच्यते ॥ (गीता ३-३६) 
अत स-मास लेने मात्र से ही नित्य सुख की प्राप्ति हो जाती है यह मा यता प्वूणरूपण ग्राह्म नहीं 
है। सब प्रकार के सुख-दुख हमारे मन पर ही अवलम्बिन है। चवृह॒दारण्यकोपनिषद में वणन पाया 
जाता है +- 
अ-यक्षमना अधूव नादशमभ अयन्वमना अध्ृव्र ना भौतम्‌ । 
बहने का तात्पय मेरा मन दूसरी ओर था इसछिये मैं देख नहीं सका । मेरा मन दूसरी और 
था इसलिये मैं सुत नहीं सका। इस प्रवार यह बात प्रतीत होती है कि मन का इद्रियो के व्यापार बे 
साथ विशेष सम्बन्ध है। मनोनिग्रह से सुख दुखो का निग्नह अथवा नियत्रण करता संभव है। मनु ने 
भी कहा है. -- 
सब परवश दुख सवमात्मावश धुखम्‌ । 
एतद्धिधात्समासेन लक्षण सुखदु खयो ।। 
भर्थात बाह्य पदार्थों के वच्चीभुत हांना ही पराधीनता है इसलिये दुख है और जी अपने अधीन 
है अर्थात्‌ आत्मा वे” अधीन है वही सूख है । तुलसीदास जी भी कहते हैं -- पराधीन सपनेहु सु नाहौी।' 
हम यह कह सकते है कि सारे सुख ढुख की अनुभूति मन को होती है अनुकूलता में वह चुत खचुमप करता 
है और प्रतिबूदता में दुख । यदि मन सुख दुख मे उद्दे छित नहीं होता है, यानी आत्मा के अधीन हों जाता 
है तो सुख की अनुभूति ही होगी । 
प्रज्ञा प्रदोष/३०१ 


क्या सुख दुख वा अभाव है अथवा सुस-दुस अलग-अलग प्रवृत्तियाँ हैं या सु कोई सत्तात्मदः या 
भावात्मक स्वतन अस्तित्व रसता है। इस पर मेरी मायता है, सुस-दुख या अभाव भात्र नही है । 
उसका अपने आप में स्वृतत्र अस्तित्व है। जव इच्छित बस्तु जल्दी नही मिछती तव दुख होता है और 
उसे प्राप्त करने वो इच्छा तोप्र होने लगती है। जब चाह अधिवाधिक बढ़ने छगती है तव वह इच्छा 
तृष्णा मे बदछ जाती है और वह दुख का वारण वनी रहती है। छेविन एवं ऐसी भी स्थिति होती है 
जहा कोई इच्छा अथवा तृष्णा पही होती है फिर भी सुसानुभूति हो सतती है। उदाहरण के लिये एक 
छोटे बच्चे के मोह में हठात एवं मिश्री की डली डाल दी जाय तो उसे निश्चित रूप से सुसामुभूति होती 
है छेकिन यह स्पष्ट है कि इसके पूव बच्चे के मन में कोई इच्छा अथवा तृष्णा नही थी जो उसे दुली 
करती हो । 
एक अ्रएन बार-बार सामने आया करता है कि यह ससार दुसमय है या सुखमय ! बौद्धदर्शन 
ससार को दुखमय मानता है । दुख प्रथम आय सत्य है यह उनकी घोषणा है--वयोकि जरा, व्याधिं, मरण 
इत्यादि दुख तो सवको लगे हुए ही हैं । 
थोडी देर के लिये मान लें कि ससार केवल दुखमय है तो यह प्रश्न सहज ही उठता है वि. निरतर 
दुख वो सहते के वाद भी छोग आत्महत्या क्यो नही करते ? सभी क्यो जीना चाहते हैं? जीने मे और 
सुरक्षित रहने मे उहू कही न कही सुख अवश्य है। व्यवहार जगत में दुख भी है इससे इनकार नही 
किया जा सकता। लेक्नि सभार में दुख की भपेक्षा सुख ही अधिक प्रतीत होती है। ये यौहार, ये 
उत्सव, ये नाटक, ये संगीत अथवा नृत्य सभी ससार के सुखमय होने वी अभिव्यक्तियाँ हैं। जीवन में एुख 
भी आता है और सुख भो आता है। प्राय यह देखा गया है कि हर दुख में रहने वाले व्यक्ति की भी 
समय समय पर सुखानुभूति होती है। गरीबी में रहने वाले आदिवासी लोग भी त्यौहारी मे खुशियाँ मनाते 
हैं और सुख सुविधाओं में पलने वालो को भी चि ता इत्यादि भेलनी ही पडती है। आधिव्याधि जरा तो 
प्राणी मात को छगी हुई है अत यह सुख-दुख का चक्र ससार में चलता ही रहता है ! 
इन सारी बातो से सहज ही जिज्ञासा होती है कि सच्चा और नित्य सुख क्या है और उसे कैसे 
प्राप्त क्या जा सकता है। ससार के पदार्थों मे या सांसारिक उपलब्धियों मे जो सुख मिलता है वह 
स्थायी नही है ! शुरू मे उसकी जो तीब्रता रहती है वह धीरे-धीरे मद होती जाती है और वह सुखा- 
भास में या मृगतृष्णा भे बदछ जाता है। भोगो को भोगते-भोगते भोग ही हमे भोगने लग जाते है-- 
भोगो त भुक्त वयसेद भुक्त १९ भतु हरि ) 
ययाति का दृष्टठात हमलोगो के सामने ही है। इसके उत्तर के लिये भौतिकता से हटकर आध्या- 
प्मिक्ता की ओर जाना पडेंगा। आध्यात्मिक चिंतन में जब हम समत्व स्थिति में जाते हैं तो लौक्कि सुख 
दुख “लीला” में बदल जाते हैं और हम अपने स्वरूप में यानी नित्य सुख मे लीन ही जाते हैं। ऐसे सुल 
को पाने का प्रथम सोपान है--सात्विक्ता सदगुणो का विकास, दया, करुणा, क्षमा, उदारता आदि दूसरों के 
सुस्त दुख के साथ अपने को जोड क्र हिस्सा बेंटाना जगत मे सभी वस्तुओं में ईश्वर वा दर्शव करना: 
बसुधव कुटुम्बक्भ वी भावना के साथ मैत्री आदि सदवृत्तियों की तरफ अग्रसर होना निरहकार रहने की 
साधना और इसी वे फलस्वरूप हम नित्य सुख भ प्रवेश कर सकते हैं। भगवान श्रीक्षष्ण से गीता में कहां 
है वि सदि हम मन एवं ई द्यो को आत्मा के अधीन कर सर्व और अपनी चित्तवृतियों का निरोध कर सर्वे 
तो मन एवं ईा द्रयाँ जो जीवन में सुख दुख का दृद्व उत्पन्न करती हैं वे कल्याणकारी एवं नित्य सुख प्रदाव' 
परने वाली वन जायेंगी। क्योकि वे आत्मा से शासित हो जाती हैं । 


३६०३/प्रज्ञा प्रदौष 


सुख ओर आनाद गीता मे सुख दुख दोना को द्वद्व के रूप मे चित्रित क्या गया है--इनके प्रति 
समत्व का भाव रखते हुए स्वधर्माचरण के माग को प्रशस्त किया है -- 
सु्त दु ख समे कृष्वा लाधालाभो जयाजयों । 
ततो युद्धाय युज्यस्व नव पापमवाप्स्यसि ॥ (गीता २।३८) 
साधारणतया सुख एवं आन द को पर्यायवाची मान लेत है छेकिन ऐसा नहीं हैं-सुख भन की 
स्थिति की वात है, जहाँ कि आनाद का सम्बध आत्मा से है। एक दष्टात से शायद यह बात स्पष्ट हो 
जाती है। वसन्‍्त ऋतु में प्रढ्ति जब चारो तरफ शोभागयमान रहती है उस समय यदि हम वहा पर 
उपस्थित रहते हैं तो तीत्न सुख की अनुभूति होती है। यदि उसी वातावरण में एक भक्त सुमधुर स्वर मे 
भगवद भजन गा रहा हो तो एक भय ही प्रकार की अनुभूति होती है जो हमारे अतस्तल को छ जाती 
है। बहने का तात्पय यह है कि प्रकृति की सुपमा हमे सुख का अनुभव तो कराती ही थी और फिर उसमे 
भगवद भजन के समावेश से हमसे आनन्द की धारा प्रवाहित होने लगती है । यहू दष्टात सुच और आनद 
के भेद की स्पष्ट करता है । 
जब हम सुख को निरतिशय रूप में पाने की आकाक्षा करते हैं या नित्य अक्षय सुख का रसास्वादन 
करना चाहते हैं, तब वह सुख-सासारिक सुख--दुखात्मक द्व द्व से ऊपर उठ जाता है और हम आन द के 
नित्य लोक मे प्रवेश करते हैं। यह मन-वबुद्धि वाणी के अतीत का लोक है जहा आन*द का आछोव ही 
आरोक है। 
आनादद आन द के लिये है। आन“द का कोई और प्रमोजन नही होता । आन स्वतात्र है। 
वह ॒ वस्तु सापेक्ष नही है। वहू भूमा है। आनाद का काई विलोम नहीं होता । ईई[ द्वय्ये था पदार्थों के 
स्तर पर, मन के स्तर पर या बुद्धि के स्तर पर णो हमसे अनुव्‌क वेदना होती है वह सुख है विन्तु उसमे मोह 
है, प्रमोद है, रतन है--ये सब आन दाभास मात्र है। आन के स्वरूप को सम भने के लिये उसे विविध 
रूपो मे विवेचित किया गया है। दुनिया के सुखा म॑ क्षणिक्ता हैं, नश्वरता है, कु आनाद नित्य, 
शाश्वत और सनातन माना गया है। दुनिया मे अशाति है, आन द शातिस्वरूप है । दुनिया मे मृत्यु है-- 
आनन्द अक्षय है, वह रस रूप है यही वेष्णवो का नित्य छीला मे प्रवेश है। जंनो का कंवल्प है। बौद्धो 
का शू-य है, परिनिर्वाण है। सतों वी सहज समाधि है। गीता का स्थितप्रज्ञ है, त्रिग्रुणातीत है भक्त 
है ज्ञानी है, निष्काम अनासक्त क्मयोगी है। उपनिषद का भूमा तत्व है। वेदात का मोक्ष है । 


सुख आनाद 
सातिशय निरतिशय 
परिवतनशील, अस्थिर, क्षणभगुर नित्य स्थिर 
द्वद्वात्मक द्वद्घातीत 

डॉ द्रयो एव अत करण से युक्त आत्मा से सम्बाधित 
विपयात्मव विपयातीत (अंचि ८य ) 
अभ्युदय नि श्रेयस्‌ 

प्रेय श्रेय 

व्यक्त अव्यक्त 


अत उपसहार वरते हुए मैं बहूगा भौतिक्वादी घीरे घौरे व्यक्तिगत सुख थाने की लाछसा से 
(सभष्टि के सुख तक पहुचते है। छेक्मि भौतिकवादी पदार्थो की प्राप्ति और उनके उपयोग एव वितरण 
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तब ही अपने वो सीमित रफते हैं--पर तृष्णाओ भा अत वहाँ २ सुष्णा मे जोणायते' भौतिषवादी गुल 
सुविधा थे साधन दे सबते हैं परन्तु सतुष्टि नही--पह द्वाद्वात्मन' है इसलिये इसमें निर/तर सभप ही 
चलता है| 


सुख तथा संस्कृति 'मरइति' इस युग वा अत्यात प्रिय एव विविध आयामी धाब्द है जिसे विद्वानों ने 
अनेव अर्थों मे परिभाषित किया है। ससार वी सारी मापाओं म॑ अनेय बिद्ाता मे इस पर अवेव ग्रथ लिखे हैं-- 
और परस्पर क्भी-बभी विरोधी शब्दावली मे परिभाषित क्या है। साधारण छोगो फे लिये थे परिभाषा 
प्राय दुर्ह और अस्पप्द हो जाती है | सस्वृति शब्द राजनीतिव विचारधारा से मुक्त है, इसम सम्प्रदायों वी 
विवाद नही है एव दर्शन वी वैचारिव शुप्तता नहीं है। इन सबसे अलग हटवर मानव मात्र की 
सम्मिलित होने, रसमग्र होते और सुसमय होने का इसमे मुक्त आह यान है ।. देखने मे आता है वि दो 
विरोधी विचारधारा रपने वाले राष्ट्र भी सास्पतिक रूप से हो प्रथम जुड़ने या प्रयास वरते हैं। सस्कर्ति 
वा सम्बन्ध एक ओर विचारदशन से हुँ, दूसरी ओर आचार घम से है। सस्कति में विचारों वी शुष्कता 
मधुर होकर प्रवाहिन होती हूँ, जहाँ घम वा आचार--पठोर विधि निषेधों वी श सछताओ से बेधा हुआ 
हैं। सस्कृति उसे भी ललित क्लाआ के माध्यम से उत्सवो, नृत्यों, गीतो मे उमृइवर, लोवोत्सव और 
त्पौहारों मे रूपापित बरती हे--यहो वारण है कि हमारे उत्सव एव त्यौहार पर्म से अनुप्राणित हैं। विचारी 
ओर आचार वी यही रसमयी अवतारणा सस्कृति वी ही अभिव्यक्ति है। सस्कति हमार लौकित जीवन 
वो उदात्त बनाती हैँ, रसमय बनाती हैँ और सुस प्रदान करती हैं। ऐसा उगता हूँ सु और आत दे 
दोनों एकाकार होकर सरकति को निजारते हैं। परिभाषा की जदिल्‍ता मे न जावर इसे ममभने की 
कोशिश करें--तो स्वामी जखप्डान-दजी ने सस्वृति की अत्य-त सरल एव मधुर परिभाषा की है, 'किसी 
वस्तु, कम और व्यक्ति को सवारने की क्रिया को हम सस्‍्कति कह सकते हैं।” सुमश्वारित्त जीवन ही हँग 
सब के जीवन को साथक बनाता है । इससे स्पष्ट हो जाता हैं कि सस्कृत्ति और सुख का वी घतिष्ठ 
सम्ब घ हैं। जीवन में सुख काम्य है, सस्कृति जीवन से सम्पृक्त है, अंत सुख के चितन में मस्कृति मी 
चितने अनिवाय है । 
पुछ्ठ एवं अध्यात्म अध्यात्मवादी भी मनुष्यत्व वी बात को स्वीपार बरते हैं छेविन उनने दृष्दि 
कोण में भात्र शारीरिव सुख एवं भौतिक सुख ही प्रधानता नहीं रखती । उनवी मा-यता है जते-- 
इंशावास्योपनिषद से कहा है-- 
'तेन रपक्त न भुझ्जी पा 
उपनिषदवार का कहना है कि त्यागकर उपभोग करो-अर्थात प्राप्ति मे नहीं त्याग मे ही 
वास्तविक सुख है। यह हमारा सामा-य अनुभव है--दूसरो के हित दे” छिये किए गए त्याग में भी अपूव 
आनद की अनुभूति होती है। लेकिन दोनो का हेतु अलग-अलग है। अध्यात्मवादी दाद्रयजमित 
सुझा को भकारते नहीं है वे भी पुष्टि और तुष्टि की बात बरते हैं प्रेयस और श्रेयल वी बात वरते हैं; 
केवल मात्र दृष्टिकोण का फ्क है। उनके लिग्रे सुख वा रूधय सात्र देह केपद्रत नहीं है वहाँ आत्मा 
केटद्रित है। 
सु्त प्राप्ति वे लिए हमे जात्मा को ओर चलछना छोगा । पहाँ हमे प्रेस, करुणा, सेवा, विष्कामना 
वा दोंच्र मिलता है। इसमे तृत्ति है, पूण कामना है, सतुष्टि है। निष्वप के रूपसे कहुगे अध्युदय एव 
निश्ेयण को जिसके द्वारा हम प्राप्त बर सर्व वही सुख वा सच्चा माग है। इसी का नाम धरम है । 
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धम ही हमसब को एक सूत्र मे वॉघता है या धारण करता है--धारयति इति धम्' यह सूत्र मानव 
निहित परस्पर प्र म॒ वा भाव ही है। जो कुछ विवादी स्वर सुनाई देते हैं वे हमारे स्वार्थ एव सकोणता के 
ही परिणाम हैं। अत जब तक हम समस्त मानव जाति को परिवार के रूप मे अनुभव नहीं करते हम 
सच्चे सुख को अनुभूति नहीं कर सकते। यह व्यापक दृष्टिकोण ही मानव-मानव को जोड़ता है उसमे 
सामजस्य स्थापित वरता है । इसलिये उपनिपद ने कहां -- 
पो दे भूमा तत्सुख मालपे सुखमस्ति (छा० 3० ७-२३) 
व्यापक्ता में ही सुख है सकीणता में मही । यह समस्त विश्व एक नीड है जिसमें मानवता 
पलती है । 
पविश्वेक नोडमू' 
हम सव इसी बृहद्‌ परिवार के सदस्य हैं। इस विश्व बधुत्व की अनुभूति में ही स्थायी सुख 
निहित है। धर्म बे इस सम वयात्मक प्रसाद से हो मानव के चारो पुरुषाथ, धर्म, अथ, वाम, मोक्ष सिद्ध 
होते हैं--यही समवेत सुख प्राप्ति है । 
भौतिकवाद और अध्यात्मवाद दोनां के सम वय में मानव जाति का विरतत सुख निहित है। 
इसी में हमारी भावना, हमारी प्राथना, हमारी आकाक्षा सावार होगी । 
सर्वे भव"तु सुखिन सर्वे सन्‍्तु निरामय । 
सर्वे भद्याणि पश्यतु मा करिचद्‌ दु्ष सागभवेत्‌ ॥ ७ 
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भारतीय संस्क्ृति के आख्याता जयशंकर प्रसाद 
डा० एस० दो० नरपसिहाचारी 


सस्कृति शब्द व्यापक और विशिष्ट दोनो अर्थों में प्रयुक्त होता है। व्यापत अथ में धम, दर्शन, 
सामाजिक सस्कार और मायताए , पारिवारिक सम्बंध और आदर्श, प्रकृति सौदय और उसके प्रति प्रेम 
ब्यक्ति-मन की चेंतना और अनुराग करुणा और मानवता, भनुष्य की सृजनशीलता अर्थात्‌ साहित्य और 
ललित क्लाए' आदि सब को सस्कृति की परिधि में लिया जाता है। इस व्यापक व्याख्या में मानव जीवने 
का राजनीतिक पक्ष ही छूट गया है। ऐसे आलोचक भी हैं जो प्राचीन और मध्यकालीन सस्ट्ृति की चर्चा 
में शासक और शासित या राजा और प्रजा के सम्बधो पर विचार करते हैं। प्रगतिवादी आधुनिक सन्दर्म 
में राजनीतिक चेतना को सस्कृति का निर्णायक तत्व मानते हैं। वास्तव मे सस्कृृति मानव-जीवन के इस 
सब पहलुओ का पर्यायवाच्री न होकर उनके माध्यम से अभिव्यक्त होने वाली सस्कारिता है। विशिष्ट अप 
में सस्कृति व्यक्ति-मन की सस्कारिता है। वह युग-जीवन के परिवेश मे मन वी चेतना की अभिव्यक्ति है । 
जीवन के विभिन्न सदर्भो मे मन की अनुकूल या प्रतिकूल प्रतिक्रिया होती रहती है। उसके सस्कार मत 
में बद्धमूल होकर आदर्शो मुख व्यवस्थित रूप में ससकृति था सास्कृतिक चेतना कहलाते हैं। इस तरह 
सस्कति का वे द्र विदु अतमु खी व्यक्ति मन की चेतना है। उसकी अभिव्यजना मानसिक-आध्यात्मिक घरातले 
पर भाव विचारो के माध्यम से होती है तो छौक्कि धरातल पर बहिम्रु खी सामाजिव जीवन-चेतना और 
सम्बघो के द्वारा । 
साहित्य का चरम रुक्ष्य सामाजिक या आध्यात्मिक न होकर सास्कृतिक चेतना का विकास है। 
साहित्यकार अपनी रचना में मानव-जीवन का चित्र प्रस्तुत करते हुए जीवन की सस्कारिता या सास्कूतिक 
चेतना को अभिव्यक्त करता है। लौकिक स्तर पर सस्‍्कति व्यावहारिक जीवन म॑ सस्कारिता है और 
मानसिक स्तर पर मन या आत्मा का उनयन है। प्रसाद-साहित्य मे सस्कृति थी इस अवधारणा का ही 
क्षाख्यान किया गया है । व्यक्तिवादी साहित्यकार होने के कारण उहोंने सास्कृतिक चेतना के विकास के 
मूल में मन की चेतना को सर्वाधिक महत्व दिया है जो भारतीय सास्कृतिक दृष्टि के अनुरूप है । 'कामायनी 
मे वार बार इस मानसिक चेतना के विकास वे' महत्व पर बल देते हुए उसी वे द्वारा जीवद का पूण विकास 
प्रसार सम्भव माना गया है--पूर्ण हो मन का चेतन राज ॥' 
ससस्‍्कृति देशकाल के अनुसार विधिष्ट रूप धारण वरती है। देश वा भौगोलिक स्वरूप औद 
सामाजिक जीवन उसकी मूलभूत तात्विक सास्व्ृतिक चेतना का निर्धारक होता है। बालक्रम मे सामाजिक 
सदभो के बदलने पर उसमे परिवतन हो जाता है । भारतीय सत्तति षी आधार भूमि प्रान्‍्टतिक सौंदयें, 
उसकी गहरी अनुभूति और उसका उदात्त रूप है। उस प्राइतिक परियेश से लौमिब' सामाजिक जीवन से 
दूर आश्रमो और ऐक्य्तिव तपोवनों वी स्थापना हुई । उनमे दत्ग निव चिता और आध्यात्मिक साधना 
में भारतीय सस्दृति को अतमु खो बनाया । आश्रम जीव ने लौविय और अलोबिब तत्वों भा समवय 
बरते हुए एवं व्यापक मानवीय दृष्टि और सवेदना का विवास क्या । भारतोय सस्यति ये सावभौमिक 
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मानवीय रूप धारण क्या । आध्यात्मिक और मानवीय चेतना ने छौकिक परिधि मे पारिवारिक और 
साम्राणिक मायताओ और आद्झशों वो निर्धारित विया । पुरुषाों मे धम को प्रथम स्थान देकर अथ और 
काम वा उससे अनुशासित होना आवश्यव' माना गया । अथ प्रधान सामाजिक जीवन में वर्णाश्रम धर्मों 
के आचरण पर बल देवार औचित्य, मर्यादा, संतुलन, उदात्तता आदि भावनाओं के माध्यम से बहिमु खी 
लोक्वि जीवन में सास्कृतिव' घेतना के प्रसार था मांग प्रशस्त क्या गया। धर्माश्रित काम, दाम्पत्य भाव, 
संयुक्त परिवार के सात्विव' अनुरागात्मव संम्बंधो वे द्वारा पारिवारिक जीवन में साह्झ्त्रिक गरिमा को 
स्थान मिला । सम्पूण जीवन में ऐसी आदर्शो मुख व्यवस्था की गई कि सभी के लिये साधना के द्वारा 
सास्द्ृतिबः उन्ननन सुगम हुआ । जातियत और आर्थिक वगगत सस्वारों के कारण भारतीय सस्क्ृति में 
स्तरीय अन्तर अवश्य था, लेविन अततिम लक्ष्य एक ही था। प्रस्ाद-माहित्य मं भारतीय सस्हृति की मूछ 
चेतना प्रतिफलित हुई । पर आधुनिक परित्थितियों बे स"दभ मे उसके व्यवस्थित सत्थापरक स्वरूप की 
या तो उपेक्षा बी गई या परिवर्तित रूप में स्वीवार किया गया। 
वालक्रम में विवर्तित और परिवतित भारतीय सस्क्ृति को चार युगां मै विभाजित कर सकते है-- 
प्राचीन विवास युग (प्रामंतिहासिक से प्रथम छाताब्दी तव), हिंदू प्रशासन में उत्तथ युग (प्रथम से दशवी 
घताब्दी तब), मध्यकालीन हासो मुख-युग (दस से उन्नोसवी शताब्दी तक) और आधुनिक नव जागरण- 
थरुग । प्राचीन स्स्व्रति प्रधानत वेदिक सस्क्षति थी, लेक्नि उसके विकास मे अनेक अनाय जातियो का विशेषत 
द्राविड और नाग जातियो का योग था । 'देवदासी बहानी में द्राविड संस्कृति वी ओर सकेत मात्र मिलता 
है। “जनमेजय का नागयज्ञर नाठक में सास्कृतिक संघय का विस्तार से निश्पण है। 'कामायनी' और 
तिब ध-सवलन से पता चलता है कि प्रसाद प्राचीन भारतीय सस्कृति को विविध जातियो और विभिन्न 
विचार धाराओं कै योग से विकसित मानते हैं। जातियो मे देव, गधव, असुर का उत्लेख हुआ है* भौर 
विचारधाराओं में आन -दवादी तथा विवेक्वादी दुखबादी का ।? उत्कप थरुर्ग में विकासशीछ सास्टतिक 
चेतना वो एंक व्यवस्थित और निश्चित स्वरूप मिला और सम्पूण भारत मे उसका प्रसार हुआ। अपने 
ऐतिहासिक नाटक, कविताओ, कहानियो और उपयास में हिंदू प्रशासत काल को प्रधानता देकर प्रसाद 
ने भारतीय सास्दृतिव घेंतना का ही नही, उसके बाह्य परिवेश का भी उज्जवल चित्र खीचा है। इस काल 
मे शक, हण आदि जातियो वा भारत मे प्रवेश हुआ, पर उनकी सस्क्षोति भारतीय संस्कृति मे अ तर्लीन हो 
गई। मध्यकाल में मुस्छिम सस्कृति के प्रभाव से भारतीय सस््रति मे कुछ परिवतन हो गया। लेविन 
धासको वी उस सस्हति की अछग स्वतज्र सत्ता भी बनी रही । श्ासको की सस्द्ृत्ति होने कै कारण उस 
वा जितना प्रभाव और प्रसार उत्तर भारत में हुआ उतना हिंदू राजाओं के सरक्षण में होने के कारण 
दक्षिण भारत मे सम्भव नही हो सका । विदेशी प्रभाव की बात छोड दें, स्वयं मध्यवारीन भारतौय 
सस्कृति रूढ व्यवस्थागत होकर 'हासो मुख हो गईं । भ्रसाद वी कुछ कहानियों और कविताओ म विदेशी 
सास्कृतिक प्रभाव, सघप और रूढिवादिता की भलक मिलती हैं। नवीन चेंतनां वे उमेष के साथ 
सास्कतिक उत्थान परिछक्षित ने होने के कारण अत्ताद इस काल की ओर अधिक क्राहृष्ट नहीं हुए । ऐश्वय 
वैभव और भोग बिलास मे ड्बा हुआ यह समय सास्ट्वतिक विकास ने लिए अनुकूछ नहीं था। धक्ति की 
उपासना, (सूय, प्रह्ति और आदि शक्ति की), धामिक-आध्यात्मिक दृष्टि और निष्काम क्मयोग एवं कतेंव्य 
भावना की उपेक्षा करके भारतीय जीवन भौतिव सुख के अवेषण मे सलग्न हुआ जिससे मानधिक और 
लोक्क दोना धरातलो पर सास्क्ृतिक चेतना नाम मात्र के लिए अवशिष्ट रह गई । सुख के प्रतीत चौंद 
की उपासता करने वाली मुस्लिम सल्कृति ते सास्कृतिक दिशा परिवतन और पतन को बढावा दिया। इस 
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सदभ म 'स्वग वे सप्डहर में! यहानी और 'प्रछय वी छाया! गविता द्र॒प्टव्य हैं। मध्यवाटीन रढ़ 
मानसिकता मे राजपूतो, मराठो और सिवसा से नवीन चेंतगा भरने या प्रयत्न गिया जिसे प्रसाद ने राष्ट्रीय 
और मानवीय परिप्रेदय म प्रस्तुत प्रिया | ऐडिन वैयक्तिए वीरता और धम ये! स्थात पर मजहवी प्र रणा 
से परिचालित वर्म सच्ची सास्मृत्वि स्फति और चेतना पैदा नहीं बर सवा । आपुनित काल में आवर 
विदेशी यूरोपीय प्रभाव ने जहां भारतीय जीवन पद्धति और सभ्यता को एवं हुद तय अभारतीय बर दिया 
वहाँ पाश्चात्य चिततन वे सम्पव और प्रभाव ने मध्यवालीन रमढ मानसिकता यो दूर वरमे सास्ट्ेतिक 
नवजागरण वा अव्तर प्रदात विया | प्रसाद ने पाश्चात्य चेतना यो मात्मसात बरने प्राचीन भारतीय 
सस्कृति वा नया आरपान किया और आधुनिक जीवन भें नई चेतना यो उदबुद्ध वरने वा प्रपत्त किया। 
इस शताब्दी के विवेकान-द, रवीद्ध, अरबि“द, आदि सभी मनीषिया ने अपने अपने ढग से भारतीय सस्ट्ृति 
की नयी व्याख्या वरते हुए भारतीय जीवन मे उसके प्रसार वी साधना यी। आधुनिक नवजागरण ने 
भारतीय सस्दृति के लोकिक और आध्यात्मिक दोनो पहलुओ मे समान रूप से नई चेतना वा उमेप किया । 
राजनीतिक, सामाजिक, और पारिवारिक जीवन म स्वच्छ-दता, उदारता, मानवीय सवेदना, उमुक्त प्रेम 
भादि भावनाओं को जम दिया । मानसिव स्तर पर आध्यात्मिक भावना में अधविश्वासा, मूढ, सस्वारो 
साम्प्रदायिक विचारी और मजहूवी व्यवस्थाओ से मुक्त होवर अतमु यी साधना, अनुभूति और सचेतनता 
वी ओर उमुफ हुई। प्रसाद साहित्य में सास्ट्वतिवः चेतना की दोनो दिशाओं का निरूपण किया गया है। 
लेक्नि भारतीय सास्द्ृतिक साधना के आ तम लट्ष्य को देखते हुए प्रसाद ने सास्वृतिव' चेतना के आध्यात्मिक 
रूप पर ज्यादा बल दिया है। इस शताब्दी मे सास्कृतिव नवजागरण के साथ साथ, विशेषत परवर्ती काल 
में, आथिक भौतिक दृष्टि मौर मूल्य भी भारतीय जन-जीवन में जमते गये और आज भी वे वम सत्रिय 
नही है। तकनीबी उन्ति, औद्योगीकरण और महानगरीय परिवेश मे वे अधिक पनप रहे हैं और धीरे- 
धीर ग्रामीण जीवन म भी प्रविपष्ट हो रहे हैं। सास्कृतिक विकास भें बवाघत' इन तत्वों की ओर भी प्रसाद 
का ध्यान गया है। वे भौतिष और आध्यात्मिक मुल्यों मे सतुलन के साथ सास्कृतिक चेतना के विकीस 
में मानव जीवन की पूणता देखते हैं। वदिक, ऐतिहासिक और आधुनिक सभी प्रवार के जीवन परिवैश्ञो 
में वतमान सदभ की ध्यान में रखकर उहोने भारतीय सस्क्ृति वा आख्यान क्या है। 


प्रसाद की सास्कृतिक चेतना प्रेरणास्नोत और प्रृष्ठभुभि 


यावादी कवियों क॑, विशेषत प्रसाद के, भारतीय सस्क्ृति वी ओर उ मुखता के अनेक कारण 
है। वे भारत की सास्क्ृतिक नगरी काशी के रहनेवाले थे जिसकी दीघकालीन धामिक, आध्यात्मिक और 
सास्कृतिक परम्पराओ ने उनके व्यक्तित्व को वछासिकल रूप मे ढाला। धामिक और परम्परागत सस्कारो 
के अनुरागी वेश्य परिवार की ज मजात भावनाओ ने परिवेशज-य सास्क्ृतिक प्रेम को पुष्ट क्या । उस 
समय की अग्रेजी शिक्षा के स्थान पर भारतीय धम, दशन, इतिहास और सल्कृति के गहन अध्ययन और 
चितन के कारण वे भारत की सास्क्ृतिक आत्मा को पहचानने मे सफल हुए। उनके भावनाशील कवि 
हृदय ने उस चेतना को उज्ज्वल रूप प्रदान किया । उनकी दृष्टि मे सौंदय चेतना का उज्ज्वल बरदान है * 
तो उस चेतना और उसकी रूपात्मक अभिव्यजना की आभा सास्कृतिक है। प्रसाद साहित्य वी आंतर्थ्कि 
चेतना और बाह्य रूप-परिवेश दोनो म भारतोय सस्कृति की प्राण प्रतिष्ठा हुई है। उनके साहित्य के 
दाशनिक मनोवेचानिक, मानवीय, सामाजिक, पारिवारिक, राष्ट्रीय अनेकानेक पहलुओ की चर्चा की जाती 
है, कुछ आलोचको की दष्टि मे वे मूलत आध्यात्मिक दाशनिक कवि हैं छेकिन वास्तव में बे भारतीय 
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संस्कृति के आस्याता हैं। शेष समस्त पक्ष सास्यृतिक चेतना वी अभिव्यक्ति के साधन हैं या सहयोगी हैं । 
प्राचीन ऐतिहासिव परम्परा के प्रति उमुसता के कारण ही हम उनको भारतीय सस्द्ृति के गायक नही कह 
रहे हैं। आधुनिक जीवन के निरूपण में भी उनकी दृष्टि सास्कृतिक विकास पर के द्रत है। प्राचीन और 
नवीन दोनो सददर्भों में प्रसाद ने परम्परागत भारतीय संस्कृति को उठी रूप में ग्रहष ने करके उसकी 
विवासश्यील व्याख्या वो है । 

प्रसाद वा युग सास्दृतिक नवजागरण के लिए अनुकूल घा। भारतीय जीवन और विचारधारा 
परम्परावादी, सुधारवादी और पुनरत्यानवादी प्रवृत्तियो की पारकर नई दृष्टि और चेतना का अन्बेषण कर 
रही थी । राष्ट्रीय जागरण का प्रभाव फेवलछ राजनीतिक क्षेत्र तक सीमित न होवर सामाजिक, पारिवारिक 
ओर मानवीय सभी क्षेत्रो पर व्याप्त था । उस नवजागरण में आधुनिक जीवन सदर्भों के अनुरूप नये णीवन- 
मूल्यों का अवेषण हो रहा था। इस बाय मे राजनोतिवः उदारतावाद और दार्शनिक मानवतावाद ने पृष्ठ- 
भूमि प्रदान वी । वित्ञान और मनोविज्ञान ने यद्यपि प्रत्यक्ष रूप से भौतिक दप्टि को प्रोत्साहित किया, 
उनके' द्वारा मानव जीवन के अन्तदर्शन की जिज्ञासा भी पदा हुईैं। उपनिपदों और बौद्ध दशन ने साव- 
भौमिक, आध्यात्मिक एवं मानवीय आधार भूमि दी। स्वच्छादतावाद ने साहित्य के क्षेत्र में नवीन चितन 
के द्वार खोल दिये। इन सब है योग मे छायावादी सास्दृतिक दष्टि का विकास हुआ। छायावाद की 
मुख्य प्रेरणा घामिक ने होकर मानवीय और सास्ट्रतिक है। उसे हम बवीसवी शताब्दी वी वेशानिक और 
भोतिक प्रगति की प्रतिक्रिया भो कह सकते हैं ।/४  छायावादी युग के साहित्यकारों मे अ्साद ने आधुनिक 
भौतिक सभ्यता के परिवेश म॑ सास्ट्ृतिक मूल्यों के महत्व पर सर्वाधिक विचार क्या। 


ऐतिहासिक परिवेश और नया सास्कृतिक आर्यान 
प्रलय” 'वित्र मन्दिर! आदि प्रामेतिहासिव' कहानियों में जल-प्रढक्‍थ और उसके बाद जीवन में 
भूख एवं काम सम्बंधी आवश्यकताओं वी पूर्ति से धीरे-धीरे सभ्यता और ससहृति के विकास की ओर 
सकेत मिलता है। 'कामायनी”? मे मनु वी कहानी को भी आदि मानव की गाथा कह सकते हैं। ग्रुफा 
निवास, आखेंट, च्मवस्त्र धारण, मर-नारी साहचम, पशुपालन, हृषि, वस्त्र आविष्वार आदि सभ्यता 
के विविध चरणो वे' बाद बुद्धि की सहायता से सामाजिक व्यवस्था, भौतिक वैज्ञानिक उन्नति की स्थितियों 
को दिखावर प्रसाद ने मनु के जीवन की कहानी को आध्यात्मिक-सास्कृतिक आत्म-प्रसार पर समाप्त क्या 
है। भारतीय जीवन मे सस्कृति दे बिंदास की पहली अवस्था वेदकालीन परिवेश में दिखाई देती है 
जिसकी प्रतिनिधि रचनाएँ 'क्झणालूय! और 'कामामनी' हैं। उनमे वैदिक सल्वारों पर उतना बल नही 
दिया गया है, जितना प्राह्नतत्तिक रहस्यवाद, आध्यात्मिक चेतना, आत्म-प्रसार, मानवीय सवेदना, सावभौमिव 
समता आदि पर । स्पष्ट ही प्रसाद आय समाज आदि की तरह वंदिव' संस्कारों का पुतरुत्थान नही 
चाहते, बल्कि आधुनिक सादभ्भ में सावभौमिक वेदिक आत्मा (स्पिरिंट) के आधार पर मनुष्य की अ तमु खी 
चेतना वा प्रसार और सास्ट्रतिक उ नयन, उतकी साहित्य साधता का रक्ष्य है। वैदों की श्रवृत्तिमुलक 
विचारधारा, शैवागमो के समरसता एवं आनन्दवाद के सिद्धात तथा आध्यात्मिक साधनों मे श्रद्धा (आस्था, 
विश्वास और भावना) के महत्व का प्रतिपादन आदि जीवन में आतज्मिव धरावल पर पहुचकर भारतीय 
जीवन दृष्टि वे! अनुरूप सास्ह्ृतिक उन्यत में सहायक हैं। आधुनिक बुद्धिवादी युग भौतिक सभ्यता के 
परिवेश में लौक्वि सस्कृति तब अपनी दृष्टि की सीमित रखती है तो प्रसाद भारतीय परम्परा के अनुरूप 
उसे मानसिक-आत्मिक सस्कारिता के स्तर पर छे जाना चाहते हैं । 
प्रश्ा प्रदौप/३०९ 


पुराणों में वैदिक सस्क्ृति का भाष्य किया गया है। स्थूल दृष्टि यो अपना बर आम जनता में 
धामिक सास्द्वतिक सस्कारो का विकास बरना उनवा रृक्ष्य है। परौराणिव मूछ कयाएँ मियवीय और 
प्रतीवात्मक है। उस रूप मे ग्रहण बरने और सममभने पर ही उनवे द्वारा जीवन वा विवास-त्रम और 
मनुष्य की मानवीय कप जा गृतिक चेतना बोधगम्य होती है। वाल्मीकि रामायण में अवश्य ही आाध्याप्मिव' 
वेदिक सर्झृति के पूरक रैप मे सामाजिक और पारिवारिय जीवन में भारतीय सस्शृति या आदश्य रूप 
प्रस्तुत किया गया है। लेक्नि मध्यवालीन मानसिकता ने पौराणिव चेतना को कैवछ हयूछ रुप में लिया 
है। इस परम्पणा के कारण प्रसाद ने अपनी रचना मे पौराणिक वथाओं वी प्राय उपेक्षा वी है। उनवी 
कुछ आरम्मिव रचनाएं ही पौराणिश आधार पर हैं। “जनमेजय या नागयश यो मूल कथा 
पौराणिक होने पर भी उसे दो भिन्न जातियो के सास्कृतिक सघप के! रूप मे चित्रित क्या गया है। 
छायावादोत्तर काल में ही पौराणिक वहातियो को नवीन सास्मृतिक सादर में प्रतीवात्मकः रूप दिया 
गया है । 
प्रसाद की कई रचनाएं ज्ञात भारतीय इतिहास से सम्बाॉधित हैं। ऐतिहासिक परिवेश्ञ में 
उहोने वीरता, साहस और प्रेम का ताना बाना बुतवर 'रोमासो' की सृष्टि नहीं की । न उसेवी रचना का 
लक्ष्य बतमान जीवन सधर्षो से मागकर प्रतिक्रियावादी या पलायनवादी रूप में अतीत के आक्प्क और 
मोहमय कल्पनालछोको में (यूटीविया) पहुचाना है। प्रसाद वे ऐतिहासिक नायक व्यक्तिगत प्रेम में असफल 
होकर भी नियतिवाद का सहारा छेकर जीवन में कम ये पथ पर अग्रसर होते हैं। मह नियतिवाद उनकी 
निष्काम कम की प्रेरणा देता है। सुस ढुखों मे विचलित न होकर क्मंयोग द्वारा मानसिक सतुरूत 
भारतीय लौकियः सस्कृति की विशेषता है। प्रसाद वी ऐतिहासिक रचनाएँ भारत का सास्ट्वतिक इतिहास 
प्रस्तुत करती हैं। इतिहास के प्रति उनवा दष्टिकोण तात्विक और अत्यत स्वस्थ है। “वे इतिहास 
वी सूखी रूपरेंखा पर तत्कालीन व्यापक पद्धति, उन्नति या अवनति के कारणों और रहस्यो का रग चढा 
देते हैं। व्यक्तियों और समूहो की वृत्तियी का ही नही उन विचारधाराओ का भी उल्लेख करते हैं जिनका 
सामाजिक जीवन के निर्माण में हाथ रहा है। इस तरह जीवन वी अत प्रेरणा दशन को और बहिं 
विकास इतिहास को भानकर वे दोनो का घनिष्ठ सम्बंध स्थापित कर देते है ।!” भारत के गरिमामय 
सास्दृतिक इतिहास के प्रति प्रसाद वी श्रद्धा और अतुराग को अस्वीकार नहीं कर सकते। लेकिंत 
ऐतिहासिक परिवेश को रहस्यमयता ओर रसात्मक्ता पर ही उनकी दृष्टि नही है। उनकी ऐतिहासिक 
चेतना सशक्त और चेतन है जो नायक-नायिका परिकल्पना में सास्कृतिकः उदात्तता के रूप में प्रकट हुई है । 
आधुनिक संदर्भ मे उनकी ऐतिहासिक चेतना ने राष्ट्रीय भावना और भव जागरण का रूप ग्रहण किया है ! 
जो राजनीतिक न होकर देटा की मिट्टी और प्रकृति के प्रति प्रेम है। यहाँ तक कि विदेशी कार्नेलिया 
आदि भी उसकी राष्ट्रीय-सास्वृतिक गुण-भाथा गाते हैं--'अरुण यह मधुमय देश हमारा ।/ यह सास्क्ृतिव' 
घेतना भारत के इतिहास में हिंदू प्रशासन वाल वी है। प्रसाद ने परवर्ती मध्यवालीन सास्कृतिक चेतना 
को मुस्लिम प्रदासन में प्राय भोग विलास के कारण हासोमुख माना है। बही वही स्वच्छाद प्रेम 
( नूरी, दासी आदि कहानिया) और हिंदू नव जागरण ( शेर सिंह का दास्त्र समपण, पेझाला 
को प्रतिध्वनि आदि कविताएँ ) की ओर भी सकेत मिलता है। आधुनिक दृष्टि से मध्यकाछीन 
विलासिता के विरोध को प्रसाद की हिददु साप्रदायिक्ता समकनी नहीं चाहिये! उनकी सास्कृुतिक 
32३ और मजहवी साप्रदायिक सकीणता से मुक्त भारतीय आत्मा को प्रतिबिम्बित करने 
वालो है । 


३१०;/ प्रजा प्रदोष 


आधुनिक जीवन सन्दर्भ ओर साल्कृतिक घेतना 


प्रसाद-साहित्य मे जीवन वे! पारिवारिक सामाजिक पहचुआं का मिरूपण प्रधानत आधुनिक 
भारतीय जीवन के स-दभ में हुआ है। बेदित ऐतिहासिक प्राचीत भारतीय जीवन की अभिव्यक्ति मे केवल 
पारिवारिक सामाजिक चेतना की व्यजना करते हुए मानस्तिवा या आध्यात्मिक सास्टृतिक चेतना वे विकास 
के साथ उसका सम्बंध जोडा गया है। बहिमु यी जीवन के सत्कारों और सम्बधा को तथा पाश्चात्य 
सस्‍्वृति एवं चितन वे वारण उनमे परिवतन को आधुनिक जीवन की गति विधि से सबद्ध रचनाओ में रूप 
मिला है। विधाओ वी दृष्टि से बाब्य-नाटकों में पारिवारिक, सामाजिक और सास्कृतिक चेतता ओोर 
तात्विव चितन वी प्रधानता है जबकि उप यास वहानिया में रूढ परम्परा और नवीन चेतना वा सधष 
दिखाते हुए आधुनिक सदभ में आदर्श पारिवारिव' और सामाजिव व्यवस्था की ओर सकेत करते हुए नई 
सास्कृतिवः चेतना के विधास थी आधारभूमि प्रस्तुत की गई हैं। पारिवारिक सामाजिक जीवन मे 
सांस्कृतिक सस्‍्वारिकता का छोकिक रूप व्यक्त होता है जिसे आधार बनाकर मनुष्य भावात्मक और 
आध्याप्मिक साधना ये द्वारा उदात्त तथा व्यापत सास्कतिव धरातल पर पहुचता है । 
रूह भारतीय पारिवारिव व्यवस्था में प्रेम वे' स्वच्छ द प्रसार के लिये स्थान नहीं रह गया है। 
पति पत्नी सम्बंध ही नहीं आय पारिवारिव' सम्बाध भी बिंगड गए हैं जिनके प्रति ककाल' में विद्रोह 
हुआ है । सभ्य समाज से दूर रहने वाले कजरो, इरानियो और बजारो के उ मुक्त जीवव में कह के 
प्रसार का चित्रण वहानियों में है। प्रारिवारिव जीवन और उसमे तेजस्विता नारी वी भूमिका का चित्र 
'तितली' उपन्यास प्रस्तुत वरता है। नर नारी सम्बधा में प्रसाद ने पाश्चात्य व्यक्तिवादी दृष्टि का विरोध 
ब्रवे' भारतीय दम्पति भाव को ही स्वीवार क्या है । छेकित वेवाहिक व्यवस्था की अपेक्षा प्रेम के 
आधार पर दोनो वे सहमाव वो अधिव महत्व दिया गया है । 
मध्यकालीन दृष्टि, मानसिकता और ससस्‍्कारो वे! कारण आधुनिक भारतीय सामाजिक जीवन 
अस्त-व्यस्त और बिकूत हो गया है। उसमे मानवीय सवेदना वे छिये स्थान नही रह गया । पाश्चात्य 
व्यक्तिवादिता ने उसे और एक घकवा दिया है। सामाजिक विवति 'क्काछ' मे प्रस्तुत है तो 'बामायनी' 
के इडा और सघप सर्गों मे सामाजिक विपमता वे कारणों पर विचार करते हुए समरसत्ता की आवश्यकता 
का प्रतिपादन कया गया है। खौविक स्तर पर बौद्धशन का आधार लेक्र करुणा, विश्व मानव भ्रम 
ओर मानवता के द्वारा सामाजिब जीवन वी विपमता को दूर करने का प्रयत्त किया गया है। साधु 
सायाध्तियी वी कहानियों मे, बौद्ध धर्म और दर्शन से सम्ब[ धत नाटकीय प्रसगों एव कहानियों मे यह बात 
देखने को मिलती है । यह सही है विः आर्थिक मावसवादी दृष्टि से यह सामाजिक समस्याओं का अप 
घान नही है। प्रसाद वी भारतीय दृष्टि उसे स्वीकारने के लिये तैयार नहीं है। इस स दभ में यह भे 
घ्यातव्य है कि प्रसाद ने नारी को चेतनामयी वहते हुए भी उसे क्रुणामयी और सेवामयी रूप में चित्रित 
किया है और उसके द्वारा सामाजिक जीवन की समस्या का समाधान क्या है--'आसू के भीगे 8४ हर 
मन का सव बृछ रखना होगा ।/< प्रसाद वी नारी घर से वाहर मिक्लती है, पर सहगामिनी 3 
उसकी सामाजिक भूमिका स्पष्ट नही है । सामाजिक जीवन सभप के आधथिक आधार पर ध्यान 


उहहोने पराश्वात्य व्यक्तिवादी चेतना को अपनाकर भारतीय आध्यात्मिक दृष्टि से उसे भिलाते हुए र्ब्यक्त 


चे बिखर पड़ा 
गौर समाज में समरसत्ता स्थावित करने का प्रयत्न क्या है--चेंतना समुद्र में जीवन लहरो सा 


ः रहता सह 
है, कुछ छाप व्यक्तिगत अपना निर्मित आकार खडा है ।” सब में घुल मिलकर रसमय रह है, यह 
भान चरम है ।६ 


प्रज्ञा प्रदोष/३१११ 


प्रसाद वी दुध्ठि सामाजिक चेतना से, पारिवारिव सम्ब'घो से भी अधिय स्वच्छद प्रेम भावना 
पर वेरद्रित है। भारतीय सास्वृतिव भावना में बहिमु सी जीवन वी अपेक्षा माउत्तिव चेतना पर अधिक 
बल है। इसी दृष्टि से प्रसाद-साहित्य वा अनुशीलऊन होना चाहिये। प्रसाद ने आधुनिक सदर्भों को 
भुरावर भौतिव जीवन की उपेक्षा वी हो, ऐसी बात नही है। उनवा कहना है कि “तप नहीं केवछ 
जीवन सत्य” है!* और "तू मनशीर कर बम अभय! )११ "यह प्रद्ृति परम रमणीय अखिल ऐश्वय 
भरी शोधक विहीन, पुम उसवा पटल सोरने मे परिवार वसवर बन कमेलीन ।”(९ लेमिन श्रद्धाहीन 
तामसी और राजसी कम से मनुष्य वा वल्याण नही हो सवता ।” वुद्धिवाद वे विवास में, अधिक सुर 
की खोज में, दुख मिलना स्वाभाविव' है ।/९१ प्रसाद वा आधुनिक बोध भारतोय सास्ट्ृतिव साधना में 
निष्काम या श्रद्धामय कमयोग तक सीमित हैं। उससे आगे भौतिव सामाजिक सस्वारिता को वे स्वीकार 


नही करते । वह भौतिव सभ्यता मात्र है| 


भारतीय सल्कृति का नया आएपान प्रसाद का वेशिष्ट्य 

सामा-य दष्टि से देखने पर प्रसाद साहित्य की पृष्ठभूमि ऐतिहासिक या आधुनिक प्रतीत होती है । 
उस पृष्ठभूमि पर चित्रित जीवन वी गति-विधि वी गहराई में जाने पर स्पष्ट पता चलता है कि प्रसाद 
वस्तु और उसके बाहरी स्वरूप को साधन मान कर व्यक्तिवादी और आत्मवादी दृष्टि से सास्ट्तिक चेतना 
भौर उसके विकास को अभिव्यक्त करना चाहते हैं। जीवन बदरूता जाता है। उसकी पहले की स्थिति, 
इतिहास वो और जाने से ही कोई साहित्यकार परम्परावादी नही हो जाता। आधुनिक सदर्भ को सम- 
भने वे लिए इतिहास वा आकलन आवश्यक है । “है परपरा छग रही यहां, ठहरा जिसमे जितना बल 
है”'१४ कहते हुए अपने पात्रों के क्‍मठ जीवन के द्वारा क्ममय जीवन का स देश देनेवाला साहित्यकार 


कल्पना छोको मे विहार बरनेवाला नही हो सकता । कम के द्वारा भौतिक मानव-जीवन का, उसवी 


सभ्यता था विकास होता है। साथ ही भौतिक परिविश के अनुरूप मानसिक सस्कारिता या सास्क्ेतिक 


चेतना का विवास होना जाता है । इस सत्य को पहचानते हुए प्रसाद ने अपनी रचना में सभ्यता और 
ससकृति के विकास वी कहानी प्रस्तुत वी। प्रसाद की सास्कृतिक अवधारणा कैवल प्राचीन भारतीय 
संस्कृति पर आधारित नही है और न आधुनिक जीवन में उसका आग्रह करनेवाली पुनरत्यानवादी है । 
प्रसाद ने जीवन के बाह्य परिवेश और आन्तरिक चेतना का, सभ्यता और सस्कृति का स्पष्ट 
अ-तर क्या है । सभ्यता का रुढ्ष्य भौतिक आवश्यक्ताओ की पूर्ति है। प्रागंतिहासिकाल मे भूख और 
काम की आवश्यक ताओ से आरम्भ होकर (चित्र मदर) वाएक्रम में वे आवश्यकताएं' बढती गई । उनके 
कारण जीवन में सघर्प बढ़ता गया और बार-बार प्राइतिक प्रकोप और ग्रल्य हुए। मनुष्य की महत्वावाक्षा 
वी कोई सीमा नही रह गई । “अब तो भाव और भाषा भे कृन्रिमता आ चली ।”१९ इसलिए कवि वहते 
हैं कि “लोट चला उस भैंसगिक जीवन की ओर, क्यो उधिमता वे' पीछे दौड छुगा रहे हो ।7९६ सन्यता के 


उजिम वातावरण से सास्दृतिक चेतना के विवास की बहुत कम मु जाइश हैं । 
सभ्यता के आडम्बरा वे वातावरण में सच्ची सास्ट्रतिक चेतना के. थेः लिये प्रसाद 


आधुनिक प् 

ने प्रह्ृति की और पुत्र प्रस्थान और प्राइृतिक नेंसगिक जीवत वा आवाहन हम मूल प्रेरणा 
रोमाटिक स्वच्छदतावाद से हो सबती है, लेकिन प्रसाद ने परिधि मे, 
उमवे अनुरूप ग्रहण किया । स्वच्छ दतावाद ने मानद ज को सकता 
+ या धैः 


और आधुनिवकालीन औद्योगिक परिस्थितियों तथा 


३६१२[प्रज्ञा प्रदोष 


विरद्ध विद्रोह बरवे' मावव मन और जीवन ये उमुक्त प्रसार वे लिए आवश्यक अनुक्छ चेतना भूमि दी! 
भ्रश्ेतिव साहचय ने भाव-विचारों वा नैसगितः विकास बरते हुए सास्कतिक विवास का मांग सुल्म कर 
दिया। श्रसाद ने “ले चल यहा भुलावा देवर, मेरे नाविव ! धीरे धीरे” कहकर प्रकति की ऐक्तिक 
गांद में पहुंचने पी रोमाटिय भावना व्यक्त वी तो सामाजिक और आध्यात्मिक जीवन के सधिस्थछ आश्रमो 
एवं आश्रम जीवन तथा आध्यात्मिक साधन मे वेद्ध तपोवनों की भी बारवार चर्चा की। यही भारतीय 
सस्कृति पनप वर लौविक पारिवारिक और सामाजिक जीवन वी ओर प्रसरित हुई। व्यावहारिक धरातल 
पर उसने जीवन को घमबद्ध और सस्वृत बनाया । 'वामना साटवः में प्रसाद ने सास्कृतिक विषास में 
प्रकति वी सच्ची भूमिया यो स्पष्ट धब्दो में व्यक्त विया है। बह भोग विछास और प्राकृतिक पदार्थों वे 
रुप में ऐश्वय वी प्राप्ति बा साधन नही है--/'उदार प्रकृति बछू, सौंदय और स्फूर्ति के फुहारे छोड 
रही है ।/(० 
प्रसाद ने आधुनिव भारतीय जीवन के सादभ में परपरागत भारतीय सस्द्ृति का जो नया 
भासयानव किया, वह संतुलित और वालोचित है । उसमे परम्परा और नवीनता का सामजस्य स्थापित 
हुआ है। एक ओर प्राचीन रूढिवादिता वा विरोध है तो दूसरी ओर नवीन विश्यू खल॒ता का भी समथन 
नहीं है। मध्ययुय और आधुनिक बाछ में विदेशी और पाश्चात्य सभ्यता तथा सस्कृति का जो गहरा 
अवाछनीय प्रभाव भारतीय सह्द्ृति पर पडा है, प्रसाद ने उसे नकारा है। यह प्रभाव भारतीय सस्कृति 
वो भोग विलास और भौतिकता वी ओर ले जाने वाला है ।१८ “सोने के लिये सथ पाग्रल हैं। अक्ारण कोई 
बैठने नही देता । जीवन मे समस्त प्रश्नों ने मूल में अथ वा प्राधाय है ।१४ आजकल सास्द्वतिक विकास 
के छिये जो घातव' तत्व भारतोय जीवन में प्रविष्ट हुए हैं, वे इस प्रकार हैं--१ अतिवादी व्यक्ति स्वातत्य 
जो सामाजिक जीवन में समरसता को समाप्त वर देता है। व्यक्तिवादी होकर वयक्तिक चेतना, साधना 
भोर मूल्यों पर बल देते हुए भी उहोंने व्यक्तिवादी विश्श ख॒ता को अस्वीकार कया है। २ भारतीय 
दम्प्ति-भाव वो ही आदर्श मानवर पाएचात्य प्रभाव से विकसित नारी जीवन में वेयक्तिव विश्य खल्ता 
और स्वत-जता की भावना का विरोध क्या है। ३ सस्ट्ृत्ति मन को चेतन और स्पदनशोल बनातो है । 
भांग विलास मन वो दुबलू करता है। ऐश्वय वे वातावरण मे प्रेम के नाम पर व्यक्ति का ही नही, 
जाति वा भी पतन होता है। प्रसाद ते प्राचीन भारतीय जीवन और सस्क्ृति मे, मध्यकालीन ह्ासोस्मुख 
जीवन ओर मुस्लिम सस्द्ृति में तथा आधुनिव जीवन में काम सम्व धो की विक्ृति के दुष्परिणामा को 
(वामायनी, स्वग के खण्डहर मे और कवाल) दिखाते हुए भोग विलास को सास्कृतिकव विकास में सबसे 
अधिक वाघक तत्व माना है। ४ जैसा कि ऊपर कहा गया है प्रसाद ने आधुनिक भौतिक विकास, अथ- 
प्रधान व्यवस्था और व्यापारी दस्ठि वे कारण आधुनिक जीवन को दुखमय माना है। कामता का 
प्रतिषाच भौतिक सभ्यता बनाम सस्कृति का 66 है। बामायनी में बुद्धिधाद और वैज्ञानित उनतति का 
विनाशकारी रुप दिखाकर भौतिक सभ्यता और सास्कृतिक चेतना में सन्तुलन पर वछ दिया गया है ! 
'वामना' 'कामायनी' आदि बुद्ध रचताआ। मे प्रसाद का रचनात्मक स्वर दार्शनिक या आध्यात्मिक 
हो सकता है, लेकिन उनके समस्त साहित्य का परिवेश और छक्ष्य अ्धानत सास्कृतिक है। उक्त दोनो 
कतिया मे जीवन-दर्शन और चिंतन के द्वारा वैचारिक धरातल पर सस्कूति के स्वरूप और महँत्व का प्रति- 
पादन किया गया है तो आय रचनाआ। में उसके आधारभूत तत्वी और पहलुआ वी अभिव्यक्ति हुई है। 
ऐतिहासिक दच्टि को अपनाकर सस्कति की विशिष्ट भारतीय धारा का आधुनिक सदभ में नया आख्यात 
भसाद साहित्य की सबसे बडो उपलब्धि है। उसके मुख्य बिदु इस प्रकार हैं--(१) भारतीय सस्कति 
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बह का इृद के साथ समवय हो णाता है?) जिसे प्रसाद रहस्पवाद वहते हैं। व्यक्तिवादी और आत्मवादी 
भसाद की दृष्टि में व्यक्तिमन ही सास्वतिक विकास का केद्र है। व्यक्तित्व वा प्रौढ, सतुल्ति और समग्र 
विवास, सास्व्‌ तिव विकास वा--पूर्ण पुरुष हौने या--द्योतक है । आत्मवादी दृष्टि में व्यक्ति मन पदाय 
था परिस्थिति को अभीष्ट रूप में ठाल़वर गतिशीरू और विकासक्लील होता है। मन की चेतना जीवन की 
नियामिका शक्ति है। उसके जाग्रत होने मे मनुष्य के सास्कृतिक और आध्यात्मिक विकास वा रहस्य छिपा 
है। प्रसाद बे अनुसार यह श्रद्धा अर्थात्‌ आस्था, विश्वास और भावना के द्वारा ही सम्भव है। 

प्राचीन भारतीय परम्परा वे प्रति अनुराग रखते हुए भी प्रसाद रूढ परम्परावादी या पुनरु(्थान- 
वादी नहीं हैं। भारतीय सस्ट्रति थे सम्बन्ध में उतका दृष्टिकोण ऐतिहासिक और विकासवादी है । 
उहोने ऐतिहासिक दृष्टि से भारतीय सस्ट्ृति थे! विवास मो दिखाया है। उनके उत्थान और पतन की 
कहानी श्रस्तुत वो है। भारतीय सास्श्रतिव परम्परा वो उहोंने नये भाववोध के साथ आधुनिक सदभ 
मे ग्रहण किया है। अपने आधुनिक परिवेश और उसम व्याप्त उदारवादी, व्यक्तिवादी, स्वच्छुदतावादी, 
मानवताबादी और आत्मवादी विचारा से प्रभावित होवर उहोंने भारतीय सस्कृति को नये रूप में देखा, 
परखा और उसके नये विकास यी प्रेरणा दी । 

प्रसाद की सांस्वृतिक चेतना वे” दो धरातल दिखाई देते हैं। एक लौक्कि धरातल है जिससे 
व्यक्ति मत और जीवन वी सस्वारिता पर बल दिया गया है। दूसरा आध्यात्मिक घरातल है। मन 
और जीवन के सुसकृत होने वे बाद मनुष्य अतमु खी साधना के द्वारा आध्यात्मिक भाव भूमि पर पहुचता 
है और उसवी सास्कृतिक चेतना उदात्त रूप धारण करती है। प्रसाद की दृष्टि मे सास्कतिक विकास 
वी चरम रूप आध्यात्मिव है । 
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के धामिक आधार को तात्विव' रूप देते हुए रुढ़ व्यवस्थाआ और बाह्य सस्यारा का विरोध किया गया है। 
हि हू, बौद्ध, मुस्लिम, सिक्स, ईसाई सभी धर्मों वे ग्रुण दोषा बी आलोचना थे साथ सच्ची मानवीय 
धामिक चेतना वो उद्बुद्ध करने वा प्रयत्न किया गया। धामित खेतना वा एक पहलू मानवीय है तो 
दूसरा आध्यात्मिक दार्शनिक है। आधुनिव वैग्ानिव युग के तत्वा वेषण ये अनुरूप प्रसाद ने घामिव' भावना 
में मानसिक चेतना और उनयन का आग्रह विया है। (२) भारतीय ससस्‍्वूति म प्रवति प्रेम, सौंदर्य प्रेम 
और देश प्रेम वो आधुनिव राष्ट्रीय भावना और आदोलन ये सदभ मे राष्ट्रीय सास्वृतिया नवजागरण वा 
रूप दिया गया है। प्रावुतिव और मानवीय सौंदय भावना उदात्त तथा उमुक्त रुप मे प्रस्तुत हुई । 
(३) आधुनिक चेतना के प्रभाव के कारण पारिवारिक और सामाणिव सम्बधों में परम्परागत व्यवस्था के 
स्थान पर उ मुक्त प्रेम, सात्विक स्नेह और मानवीय सवेदना का आग्रह विया गया है। (४) प्रसाद की 
दाशनिक विचारधारा के तीन प्रधान वि दु नियतिवाद, समरसता और आन-दवाद यद्यपि मूल रूप मे भार 
तीय दार्शनिक चितन से लिये गये हैं, उनवी नवीन व्याख्या भारतीय ससकति को नवजीवन प्रदान करने 
वाली हैं। नियति मानव जीवन वी नियामिवा दाक्ति है। वह भारतीय निष्फाम वम या वेसयोग वा 
पोषक सिद्धात है। नियति को अपनाकर मनुष्य व्यक्तिगत जीवन में क्मठ होबर आगे बढ़ता ही है, 
राष्ट्रीय और मानवीय जीवन के विकास में भी वह क्रियाशील होता है। प्रसाद वा समरसता का सिद्धात 
केवल आध्यात्मिक नही है। वह मनुष्य के क्ममय जीवन को स“तुछित रखनेवाला है । इसल्पे प्रसाद ने 
जीवन के सभी पहलुओ मे-व्यक्ति मन, स्त्री-पुर्प सम्बाघ, ध्यक्ति और समाज, शांसव और झासित सभी 
मे समरसता आवश्यक माना है। आना दवाद भी आध्यात्मिक होने वे अतिरिक्त छौकिक भी है। “कम 
का भोग, भोग का कम, यही जड का चेतन आन द” है २९ जीवन में आनाद के स्रोत सौंदय, प्रेम और 
करुणा हैं। आध्यात्मिक दार्शनिक स्तर पर भी प्रसाद ने समरसता और आन-दवाद के सिद्धातों में छ 
मनस्थितियो और विचारो की अपेक्षा मानसिक चेतना को अधिक भहत्व दिया है। नियतिबाद, समरसता 
और आन दवाद तीनो प्रवृत्तिमार्गी कम सिद्धात कै प्रतिपादक हैं ॥ आधुनिक दृष्टि निष्क्रिय आन द प्राप्ति 
का नही, सक्रिय जीवन या कम का समथक है। प्रसाद ने भारतीय सस्कति वा जो नया आख्यान क्या 
है वह उदारतावाद, स्वच्छःदतावाद, मानवतावाद और आध्यात्मिक चेतनावाद पर आधारित है । 
प्रसाद की सास्कृतिक चेतना का एक विशिष्ट पहलू मन की सस्वारिता है। भारतीय सस्कति में 
ज्ञान, भक्ति, योग और निष्काम कम इस सस्कारिता के साधन माने गये है । प्रसाद ने उसे मनो र्वज्ञानिक 
रूप दिया है। कामायनीकार के अनुसार चिता, वासमा, ईर्ष्या आदि के द्वारा मन का पतन होता है और 
आशा, श्रद्धा, काए, लज्जा आदि के द्वारा सन का उत्यन । मनु की कहानी बे' द्वारा स्पष्ट होता है कि 
अनुदात्त भाव विचारों के परिष्कार और उदात्त भाव विचारो के प्रसार मे ही सास्कतिव विकास वी आधार 
भूमि तैयार होती है। मन की इस सस्कारिता मे मानव मन क्रमश सभ्यता से मानवीय सवेदना, भात्रा 
त्मक स्पदनशीलता और सौंदय-चेतना की ओर अग्रसर होता है और सास्वतिक विकास की नींव पडती 
है। मनुष्य के प्रत्येक कम में सौंदय दृष्टि सभ्यता से सस्‍्कृति की ओर प्रस्थान है-असाद वे झब्दो मे 
'सुदरता का कुछ बढे मान! ।२१ “कामायनी के पूर्वाद्ध में मनु के मन के परिष्कार, विकास और प्रसार 
वी कहानी है तो उत्तराद् मे उसके आध्यात्मिक उन्नयन की कथा है। अह कामवासना और स्वाथ से 
मुक्त होकर उममुक्त भावात्मक स्पदनशीलता भे मन के रागात्मक सम्बंध व्यापक बनते हैं। अपो और 
पराये के भेदभाव से ऊपर उठकर आत्मतत्व या सृत्टिव्यापी 'चिति” को पहचानने पर समस्त मानवता 
साथ हीं नहीं, मानवेतर प्रकति बे. साथ भी सम्बघ स्थापित होता है। जड और चेतन का अतर मिंटवर 


३१४(प्रशा प्रदीप 


बह का इद के साथ सम-वय हो जाता है* जिसे प्रसाद रहस्यवाद वहते हैं । व्यक्तिवादी और आत्मवादी 
प्रसाद की दृष्टि मे व्यक्ति-मन ही सास्कतिक विवास वा केद्ध है। व्यक्तित्व का प्रौढ, सतुलित और समग्र 
विकास, सास्कृतिव विवास का-पूर्ण पुरुष होने का--द्योतक है। आत्मवादी दृष्टि मे व्यक्ति-मन पदार्थ 
या परिस्थिति वो अभीष्ट रूप में ढालवर गतिशील और विकासद्यील होता है ! मन की चेतना जीवन वी 
नियामिका शक्ति है । उम्तके जाग्रत होने में मनुष्य वे सास्कृतिक और आध्यात्मिक विकास का रहस्य छिपा 
है। प्रसाद वे अनुसार यह श्रद्धा अर्थात्‌ आस्था, विश्वास और भावना के द्वारा ही सम्भव है । 

प्राचीन भारतीय परम्परा के प्रति अनुराग रखते हुए भी प्रसाद रूढ परम्परावादी या पुनरुत्थान- 
वादी नहीं हैं। भारतीय सस्टृत्ति के सम्बंध में उनवा दृष्टिकोण ऐतिहासिक और विकासवादी है । 
उहेनि ऐतिहासिक दृष्टि से भारतीय सस्कृति के विवास वो दिखाया है। उनके उत्थान और पतन की 
कहानी श्रस्तुत की है। भारतीय सास्कृतिक परम्परा को उहोंने नये भाववोध के साथ आधुनिक सन्दर्भ 
में ग्रहण क्या है । अपने आधुनिक परिवेश और उसमे व्याप्त उदारवादी, व्यक्तिवादी, स्वच्छदतावादी, 
मानवतावादी और आत्मवादी विचारों से प्रभावित होकर उन्होंने भारतीय सस्कति को नये रूप में देखा, 
परखा और उसके नये विकास की भ्रे रणा दी । 

प्रसाद वी सास्कृतिक चेतना के दो घरातछू दिखाई देते हैं। एक ठौकिक धरातरू है जिससे 
व्यक्तिनन और जीवन वी सस्कारिता पर बल दिया गया है। दूसरा आध्यात्मिक धरातल है। मन 
और जीवन के सुसकृत होने वे वाद मनुष्य अन्तमु सी साधना के द्वारा आध्यात्मिक भाव भूमि पर पहुचता 


है और उसकी सास्कृतिक चेतना उदात्त रूप धारण करती है। प्रसाद की दृष्टि भे सास्कृतिक विकास 
वा चरम रूप आध्यात्मिद है | 
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के धामिक आधार को तात्विक रूप देते हुए रूढ व्यवस्थाओ और बाह्य सस्कारो का विरोध किया गया है। 
हि दू, बौद्ध, मुस्लिम, सिक्स, ईसाई सभी धर्मो के गुण-दोपो वी आलोचना वे! साथ सच्ची मानवीय 
धामिक चेतना को उदबुद्ध करने का प्रयत्न क्या गया। धामिक चेतना वा एक पहल मानवीय है तो 
दूसरा आध्याप्मिक-दार्शनिक है । आधुनिक वंज्ञानिव युग के तत्वावेषण के अनुरूप प्रसाद ने घामिक भावना 
में मानसिक चेतना और उतयन का आग्रह किया है। (२) भारतीय सस्कृति में प्रवति प्रेम, सौंदय प्रेम 
और देश प्रेम को आधुनिक राष्ट्रीय भावना और आ-दोलन के सदभ म॑ राष्ट्रीय सास्कृतिक नवजागरण का 
रूप दिया गया है। प्राकतिक और मानवीय सौंदय भावना उदात्त तथा उमुक्त रूप में प्रस्तुत हुई। 
(३) आधुनिक चेतना के प्रभाव बे! कारण पारिवारिक और सामाजिक सम्ब"घो में परम्परागत व्यवस्था वे 
स्थान पर उ मुक्त प्रेम, सात्विक स्नेह और मानवीय सवेदना वा आग्रह किया गया है। (४) प्रसाद की 
दाशनिक विचारधारा के तीन प्रधान वि दु नियतिवाद, समरसता और आनदवाद यद्यपि मूल रूप मे भार 
तीय दार्शनिक चितन से लिये गये हैं, उनवी नवीन व्याख्या भारतीय सस्कूति को नवजीवन प्रदान करने 
वाली है। नियति मानव जीवन की नियामिका शक्ति है । वह भारतीय निष्काम कम या कमयोम का 
पोषक सिद्धात है। नियति को अपनाकर मनुष्य व्यक्तिगत जीवन में क्मठ होकर आगे बढता ही है, 
राष्ट्रीय और मानवीय जीवन के विकास में भी वह क्रियाशील होता है । प्रसाद वा समरसता का सिद्धांत 
केवल आध्यात्मिक नही है । वह मनुष्य के कममय जीवन को संतुलित रखनेवाला है। इसलिये प्रसाद ने 
जीवन के सभी पहलओ मे--व्यक्ति मन, स्त्री-पुरुष सम्बघ, व्यक्ति और समाज, शासक और शासित सभी 
मे समरसता आवश्यक माना है। आनददवाद भी आध्यात्मिक होने के अतिरिक्त छौकिक भी है। "कम 
का भोग, भोग का कम, यही जड का चेतन आन द” है २९ जीवन में आपद के स्रोत सौंदय, प्रेम और 
करुणा हैं। आध्यात्मिक-दार्शनिक स्तर पर भी प्रसाद ने समरसता और आन दवाद के सिद्धातो मे रूढ 
मनस्थितियो और विचारो की अपेक्षा मानसिक चेतना को अधिक महत्व दिया है। नियतिवाद, समरसता 
और आन दवाद तीनो अवृत्तिमार्गी कम सिद्धात के प्रतिपादक हैं। आधुनिक दष्टि निष्जिय आनाद भ्राप्ति 
का नही, सक्रिय जीवन या कम का समथक है। प्रसाद ने भारतीय सस्कति का जो नया आखझुयान क्रिया 
है वह उदारतावाद, स्वच्छ दतावाद, मानवतावाद और आध्याप्मिक चेतनावाद पर आधारित है । 
प्रसाद वी सास्कृतिक चेतना का एक विशिष्ट पहल मन वी सस्कारिता है। भारतीय सस्क्ति में 
ज्ञान, भक्ति, योग और निष्काम कम इस ससस्‍्कारिता के साधन माने गये है । प्रसाद ने उसे मनोवैज्ञानिक 
रूप दिया है। कामायनीकार के अनुसार थि ता, बासता, ईर्ष्या आदि के द्वारा मन का पतन होता है और 
आशा, श्रद्धा, काए, लज्जा आदि के द्वारा मन वा उनतयन । मनु की कहानीौ के द्वारा स्पष्ट होता है कि 
अनुदात्त भाव विचारो के परिष्कार और उदात्त भाव-विचारो के प्रसार मे ही सास्कतिक विकास वी आधार 
भूमि तैयार होती है। मन वी इस सस्कारिता में मानव मन क्रमश सभ्यता से मानवीय सवेदना, भावा 
प्मक स्पदनशीलता और सौंदय चेतना वी और अग्रसर होता है और सास्वतिव विकास की नीव पड़ती 
है। मनुष्य के प्रत्येक कम में सौंदय दष्टि सभ्यता से सस्कति की ओर प्रस्थान है--प्रसाद के शब्दों में 
'सुदरता का कुछ बढे मान! ।९९ _“कामायनी के पूर्वाद्ध मे मनु के मन के परिष्कार विकास और प्रसार 
वी कहानी है तो उत्तराद्ध म उसके आध्यात्मिक उतयन वी कया है। अह कामवासना और स्वाय से 
मुक्त होकर उमुक्त भावात्मक स्पदनश्यीरूता में मन के रागात्मक सम्बाघ व्यापक बनते हैं ॥ अपने और 
पराये के भेदभाव से ऊपर उठकर आत्मतत्व या सृध्टिव्यापी 'चिति” को पहचानने पर समस्त मानवता के 
साथ हीं नही, मानवेतर प्रकति के साथ भी सम्बंध स्थापित होता है। जड और चेतन का अतर मिट्वर 
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अह का इद वे साथ सम-वय हो जाता है? जिसे प्रसाद रहस्यवाद वहते हैं। व्यक्तिवादी और आत्मवादी 
प्रसाद वी दृष्टि में व्यक्ति-्मन ही सास्वतिक विकास का केरद्र है। व्यक्तित्व वा प्रौढ, सतुलित और समग्र 
विवास, सास्कृतिय' विकास बा-पूण पुरुष होने बा-द्योतव है। आत्मवादी दृष्टि में व्यक्ति मन पदार्थ 
या परिस्थिति वो अभीष्ट रूप मे ढाउवर गतिशील और विकासशील होता है । मन की चेतना जीवन की 
नियामिवा दाक्ति है। उसके जाग्रत होने मे मनुष्य के सास्कतिक और आध्यात्मिक विकास का रहस्य छिपा 
है। प्रसाद वे अनुसार यह श्रद्धा अर्थात्‌ आस्था, विश्वास और भावना के द्वारा ही सम्भव है । 

प्राचीन भारतीय परम्परा के प्रति अनु राग रखते हुए भी प्रसाद रूढ परम्परावादी या प्रुतरुत्थान- 
वादी नहीं हैं। भारतीय सस्द्ृति थे सम्बन्ध में उनवत दृष्टिकोण ऐतिहासिक और विकासवादी है । 
उहोंने ऐतिहासिक दृष्टि से भारतीय सस्कृति के विकास को दिखाया है। उनके उत्थान और पतन की 
बहानी प्रस्तुत वो है। भारतीय सास्कृतिक परम्परा को उहनि नये भाववोध के साथ आधुनिक सदर्भे 
में ग्रहण किया है। अपने आधुनिक परिवेश और उसमे व्याप्त उदारवादी, व्यक्तिवादी, स्वच्छदतावादी, 
मानवतावादी और आत्मवादी विचारों से प्रभावित होकर उन्होने भारतीय संस्कृति को नये रूप मे देखा, 
परसा और उसके नये विकास की भ्रे रणा दी । 

प्रसाद की सास्कृतिव चेतना वे दो धरातल दिखाई देते हैं! एक छौकिक धरातल है जिससे 
व्यक्ति-मन और जीवन वी सस्वारिता पर बल दिया गया है। दूसरा आध्याप्मिक धरातल है। मन 
और जीवन के सुसक्त होने वे बाद मनुष्य अततमु खी साधना के द्वारा आध्यात्मिक भाव भूमि पर पहुचता 
है और उसकी सास्कृतिव चेतना उदात्त रूप धारण करती है। प्रसाद की दृष्टि मे सास्कृतिक विकास 
का चरम रूप आध्यात्मिक है । 
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शरक्ीयर्कता 


राष्ट्रीय एकीकरण : छोक साहित्य का संदर्भ 
डॉ० विद्याविन्दु सिंह 


राष्ट्रीय एकीवरण की बात क्ये बिना यदि कही एक राष्ट्र की सत्ता वा बोध होता है तो या तो 
खेती और खेती के साधनों मे या मागलिक उपादाना में या फिर लोकसाहित्य के अभिप्रायों वे वण्य विपय मे, 
बुनावट में और रूय विधान मं । भले ही छोग वहे भोजपुरी लोकगीत अवधी छोकगीत, तमिल छोक्गीत, 
कश्मीरी छोक्गीत, परतु यदि व्याकरण का छिलका उतार दें तो भीतर सव वुछ एक है। जो भी क्षेत्रीय 
रगत है, वह ऊपर है, भाव और मातरिव गठन वे स्तर पर सब एक हैं। दूर से सुनने, भाषिक ध्वनियाँ 
मे सुनें केवल घुन सुने और देश के बाहर सुने तो पहचान हो जाती है, मेरे देश का गीत है या कि दुसरे क्षेत्र 
वा गीत भी यदि उसके अर्थ वा विश्लेषण करें तो लगेगा, अरे इस अथ का गीत तो मेरे क्षेत्र मे गाया जाता 
है । यह एकता वी पहचान बडे ही सहज और अचेत ढग से होती है और उसको अधिक होती है जो 
लोक मे रजित है, छोक से दूर नही है । 

राष्ट्र वा नाम भी वभी-क्भी ही आता है, अयथा एक व्यापक देश के रूप में देश वी बात होती 
है । एक गीत है जिसका भाव है--'क्या उस देश में कोयछ नहीं बोलती, पपीहा पी-पी नहीं पुकारता, यदि 
कोयल बोलती, पपीहा पुकारता तो मेरे प्रवासी प्रिय को घर वी याद कंसे नही आती, कैसे वे घर के लिए 
उत्कठित न होते ।!” लीक भीतो मे राष्ट्र की एकता वी पहचान इसी प्रकार की सग्रुण पहचान है, कोरी 
शाब्दिव' पहचान नही है, वहाँ कहने की जरूरत नहीं पडती कि राष्ट्र एक है, बल्कि वही भीतर अनुभव 
होता रहता है। जहाँ तक इस प्रकार के भाव हैं, वह सब एक हैं। दुसरे शब्दों मे--भावनात्मक स्तर 
पर एकता जब राजनीतिक होती है तो नही टिकती, भारतीय एकता कभी राजनीतिक नहीं रही। इस 
एकता की अवधारणा में मानवीय सम्बधो में निश्छल प्रेम की गहराई थी । 

लोकगीतो में राजनीतिक राष्ट्रीय एकता वी बात भले ही स्पष्ट रूप मे मुखरित न हो पर उसवी 
एक देश वी अवधारणा में भौगोलिक स्थानों वा महत्व तो है, पर अधिक महत्व का नहीं । महत्व अधिक 
है तो पवित्र तीथों का है। तीर्थयों वी अवधारणा चारो धाम के रूप मे वी गयी थी। भारत इन चारो 
धामो मे सिमट जाता था। सप्त नदियाँ उत्तर से लेकर दक्षिण तक भारत के भू भाग मे प्रवाहित हैं, पवतो 
में पश्चिमी घाट, सह्माद्रि, पूर्वी घाट, महृद्र, मलय पवत, सतपुडा पवत, विध्य वी शव खला राजस्थान से 
शुरू होकर मध्यप्रदेश, उत्तर प्रदेश से होती हुई बिहार तक फंली और ये पवत पूरे भारत का प्रतिनिधित्व 
करते है तथा देश वी एकता के प्रतीक हैं। तीर्थों वी अवधारणा ही इसीलिए महपियों ने की थी कि सभी 
एक जगह से दूसरी जगह तीर्थाटन हेतु भमण करें। आचाय और सत हर जगह घूमकर अपने आचरण 
का प्रसार करते थे और देश को एक सूत्र मे पिरोतेे थे। लोक मानस ने उ हैं सदा सम्मान दिया। 

दूसरा भावना के स्तर का उदाहरण है समूची प्रगति के साथ ओत प्रोत भाव, दूसरो को दुख न॑ 
देने वी भावना । एक लोकगीत का उदाहरण लें-- 
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अब मन राम नाम गन भाई । 
जय जाव पात ना तुरब, ना विरिधा के सताई । 
पात पात पर राम वसतु है वहहू का सीस नवाई ! 
तीरथ जाव पाँव ना धोटव, ना मूरति नहवाई। 
नदिया एक घाट बहु तेरे, काया के मरत्ि-मलि धोवाई । 
विसी पते को भी तोडकर ने सताना, क्याकि सबमे राम बसते हैं, मह व्यापव अनुभूति और तीप 
में जावर पर ने बांना, तीर्थों के प्रति सम्मात की परावाष्ठा है। एक ही नदी, अनेको घाट हैं निसमे काया 
के कजुप को सर मलछकर धोना है । यह भावना ही एकता के भाव को अक्षुण्ण रखती है । 
दूसरों का दुख न देने की भाववा का एक अय उदाहरण लें -- 
'निबिया के पेड जिन काटया ए बाबा, निबिया चिर॑या बसेर 
विटियन जिनि दुख देख मोरे बाबा, विटिये चिरंयत वी साय 
विडिया और बढियाँ एक सी है, इ"ह दुस न देने की सील व्यापक मानवीय सचेदना की साक्षी 
है। छोक' सस्क्ृति मे गया, वृक्ष, तुलसी भादि मनुष्य के जीवन के साभीदार हैं। सबके साथ ममता हैं 
त्तथा सबसे यह आादज्या है कि हमसे भगमता करेंग । यहाँ तक कि विरपले जतुओ वा भी आवाहन किया 
जाता है शुभ सस्कारो के अवसर पर । सृष्टि वी एक्सा और जीवन की एकता के स्वरूप के इस प्रकार वे 
उदाहरण लोक साहित्य में ही मिलते है । 
ऊपर से हर एवं जनपदीय सस्कृति के रीतिरिवाज, अनुष्ठान भिन भिन्न लगते हैं, उनमें स्थानीय 
रगा वी अलग-अलग छटा होती है पर जब गहराई में जायें तो भावना और अभिव्यक्ति दीनो ही स्तरी पर 
अद्भुत एकता दिसती है । 
हर क्षेत्र में किसी भी शुभ काय से पृव देवी-देवताओं का बावाहन करके देवी-देवो के गीत यागे 
जाते हैं। 
देवी का सम्बंध सभी जगह कसी वृक्ष, पहाडी, टोछा आदि से माना जाता है। निराकार रूप 
पर सवत्र बल दिया गया है, आकृति पर नही, भावना पर बल दिया गया है। पर सभी जयह छूवग्र से, 
फूलों से, हल्दी की धार से उनकी प्रजा की जाती है।.दंवी का आश्वासन देता हुआ रूप भौर भयावह 
रूप दोनों ही पूजा जाता है। जिसके आगे सभी बच्चे हैं। किसी प्रवार का भेदभाव नहीं। यह भी 
मात्र समोग नहीं वि देश वे हर भाग में प्राय देवी वी सेवा मे मियुक्त पुजारी ऐसे बग के होते हैं, जो 
पिछडे हुए बग वे हैं। दंवी की अशाधना वे' माध्यम से छोब मानस उरहे सम्मान दंता भागा है। इसी 
लिए लोक गौतो में यह प्राथता बार-बार दुहराई जाती है कि जो आश्ीवाद तुमते मालिन नॉडिन को दिया, 
जँसे उनको शीतल किया, बसे ही सभी का करना । जँसे प्रदृति को छुमने फल से पूरित विया, बसे ही 
मनुष्य वो भी पल देवा-- 
गह॒वर एपन मैया गहबर सेंदुर 
पघियना के घारि चढाओ मीरी माय । 
जैसे जुडवायू मइया मलिनी भेंटिनियाँ, 
वैसे सब जन जुडायें मोरी माय । 
जता पछ मैया मोरी अमवा वे दिह्य, 
बेंसे फ़छ भनई वे देहु मोरी माय | 
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यहि कठयुग मा तीन अमर हैं, 
पानी, पवन, गगा, घुरि भोरी माय ॥॥ 
पूरे देश के लोव साहिप्प मे सदृभाव के प्रति मगलमय अप्रतिहत विश्वास है, मंगल की अवधारणा 
भरे पूरेपन मे है। घर भरा हो धान से, चिडियाँ चहव रही हो, ऐसी कामना गीतो में बार-बार को 
गयी है। विवाह सस्कार के अवसर पर भोर जगाया जाता है जिसमे वम की प्रधानता और सुख-समृद्धि 
वी कामना की जाती है-- 
ऐ भोर भये भिनुसरवाँ, धरमर्वाँ के जुनियाँ, 
चिरंया बन बोलइ मिरिग बन चू गइ, 
ऐ हर लेवे' चले हरवहवा त बहुआरि जाते ॥ 
अरे जाई जगावा डिउहार बावा जासु दुह्ाई 
ऐ मचियहिं बइठी भवानी मइया दहिया बिलोरे 
ए दहिया त आव॑ क्मोरियन, दुधवा वे नारी बहैँ ।। 
भोर हो गयी, धम वी बेला है। चिडिया वन में बोलने लगी, पशु तृण चुगने लगे । हछ लेकर किसान 
सेतो वी ओर चल पडे, घर की बहुएँ चक्की पर बैठ गयी । जावर सभी कुछ देवताओं को जग्रा दो । माता 
भवानी मचिया पर बंठकर दही मथने लगी । कमोरे भरकर दही आ रही है, दूध की नालियाँ बह रही हैं। 
जिस भरे पूरेपन वी कामना की गयी है वह केवछ भौतिक रूप में ही नही मन से भी भरे रहने 
की कामना है। जिस घर मे स्वय अन्नपूर्णा हो, वहाँ तो समृद्धि होगी ही । 
लोक साहित्य में भन्‍्याय ये! विरद्ध सघप करपे सत्य की विजय होती है। केवल मंगल का 
विश्वास ही नही है, पूष्त सघप करके मगल या अभ्युदय का अवसर आता दिखाया गया है । 
अभिव्यक्ति के स्तर पर पूरे देश मे विभिन्न सस्कारो के अनुष्ठान, गीत एक से हैं। सवन्र मागलिव 
चिह्न ज॑से कलश, हल्दी, आम्र पल्‍छव, पान सुपारी आदि एक से है, पूजन सामग्री जल, दूध, दि, पुष्प, 
दूब, अक्षत, रोली, नारियछ, हवन आदि एक से हैं । प्रदेशिक्ता और जातीयता से ऊपर छठकर सभी लोक 
भीतो में एक सी व्यजना है, एक से बिम्व हैं। लछोकगीतो में पुरदन पात सा फेलमे और पान सा फेरा 
जाने का अभिप्राय सर्वत्र बार-बार व्यक्त हुआ है । पुरइन के पत्तो का फेलना समाज का फंलना है। पान 
के पत्ते सा फेरा जाना ऐसे स्नेह का सकेत है जो न अधिक ताप दे, न अधिक शीत । 
परिवार को स्नेह सूत्र से जोडे रहने वाली बात तो प्राय प्रत्येक क्षेत्र के लीकगीतो में व्यक्त हुई 
है। पारिवारिक सम्बधों वी यह गुढ व्यजना परिवार से गाँव, गाव से जनपद, जनपद से प्रदेश और 
प्रदेश से देश तथा आगे चलकर पूरे विश्व को एक घेरे मे, एक सूत मे आबद्ध करती है। जीवन वी सम्पू- 
णता भी व्यक्त करने वे” लिए अनेक उपादानो, रिश्ता को एक जगह इकट्ठा करती है। भावना के स्तर पर 
बडे बूढां के प्रति आदर, पूव पुरुषों के प्रति कृतचता के भाव आदि ग्रुणो का विकास करने का अवसर देती 
है यह परपरा जिससे राष्ट्रीय एकता को अप्रत्यक्ष रूप से सहारा मिलता है । 
सभी जगह के लछोक्गीता म॑ प्रश्नोत्तर शेली मिलती है । एक उदाहरण ले-- 
काहे बिनु सून अंगनवा ए बाबा, काहें बिनु सून लखराव, 
काहे बिनु सून दुभरवा ऐ बाबा, काहें बिनु पोखरा तुहार 
धिया बिनु सून अंगनवाँ ऐ बंदी, वोइलरि बिनु ल्खराब, 
पूत बविनु सून दुअरवा ऐ बंदी, हसा बिनु पोखरा हमार ॥॥ 
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यहाँ पुत्री पुत्र, आम वा पेड, वोयछ और हस पक्षी सभी में एवात्म भाव यो व्यक्त परते हुए 
सबके महत्व वो उजागर किया गया है। पुत्री ये! बिता आँगन सूना, पुत्र बे बिना द्वार। उसी प्रकार 
कोयल वे बिना अमराई और हस के विना पोसर सूना है । 
प्रश्नोत्तर शेली मे ही एवं दूसरा उदाहरण ले जिसमे पराथ जीवन थे! रूदय या स्वर गूंजा है-- 
पोखर, कुआ सोदवाना, बाग छगाना, छोक-मानस पुण्य या बाय समझता है वयोकि इससे राह- 
गौरो, पशु पक्षिया वो सुख मिलेगा | स्त्री वा जम तभी साथव माना है जब वह माँ बने । पुत्र वा जाम 
तभी साथक है जब उससे दुनिया आर्ना दत हो-- 
तिरिया ये! जनमे बवन फर, हे मोरे साहेव हो । 
पुतवा जनम जब लेइहैं, तब फल होइहैं हो 
पुतवा बे जमे वीन फल है भोरे साहेब हो । 
दुनियाँ अनद जब होइहूँ तवे फल होइहै हो । 
लोक मगर वी यह विराट भावना एकता वी अवधारणा को पुष्ट बरती है। पूरे देश वी लोब' 
क्धाओ में एक समानता यह भी है कि उसमे अधिवतर नाम या जाति वा उल्लेय नही मिल्ता। किसी 
नगर या स्थान का भाभम नही मिलता । बस एवं था राजा, एवं थी रानी या एवं आदमी था और एव 
सती थी ॥ उस प्रकार उनसे मानवीय संवेदना वा स्वर ही अधिव उजागर हुआ है | 
लोक साहित्य में एव देश वी अवधारणा है, भारत देश थी और उसवे लिए उत्सग करने वी 
भावना लोकगीत में सवत्र व्यक्त हुई है। एक्भोजपुरी गीत छे-- 
बड-बड भदलें जतनवाँ, उपड्या उपचरवा नु हो 
ललना जब रे किरपा भई राम के, गोदिया बालव खेले हो । 
पुतवा के देवा भारत मइया के, मतवा के सेउवा मे हो 
ललना पूत करिहूँ देसवा वे काम त जनम सुफल हांइहैं हो । 
मनवा म इहे अभिलाख, इहे एक साधि इहै एक सधिया नु हो । 
ललना पूत होइह देसवा के सेवक, राम से बिनती करो हो ॥॥ 
बडे बडे उपचार जतन हुए, प्रभु वी कृपा हुई तो पुत्र ने जम ल्यि । अब यह पुत्र भारत माँ का सेवक 
बने, यही राम से विनय है । 
लोक-मानस में राष्ट्र की परिक्त्पना सूक्ष्म रूप मे है, भोगोलिक ईकाई के रूप मे नहीं। वह 
राजनंतिक विभाजनो से भी ऊपर है। जहा जाम लिया उस मातृ भूमि के लिए तो चिता होठी ही है, 
वहा पूरे विश्व की चिता होती है। किसी वी भी विवश्ञता हो, मनुष्य पशु पक्षी या जीव-जतु, उसके 
प्रति लोक-मानस करुण हो उठता है । उसकी यह करुणा देश के निवासियों का एक दिशा देती हे, जिसमे 
देश वी भौगोलिक एकता या परस्पर सम्बद्धता की बात अधिक महत्व रखती है। यह परस्पर सम्बद्धता 
देश वी भौतिक सस्दृति और आध्यात्मिक सस्कृति के बीच होती है तथा प्रदेश और देश व्यापी सस्क्ृति के 
बीच होती है। लोक साहित्य वी कलात्मक सम्पत्ति की व्यापक्ता से भारत की एक अखण्ड सस्कृति का 
विश्वास मिलता है। इस अखण्ड सस्द्ृति म न तो हिंदू मुस्लिम सस्दृत्ति का और न ही अय जातियो, 
सस्कृतियों का भेद हैं। बुदेली और ब्रज में जाहरपीर की ग्राथा है तो अवधी भोजपुरी मे हसन हुसेन के 
बलिदात की सा्भिक क्या दाहा' गीतो में गायी गयी है । इन गीतो में 'हसन हुसेन की विघवा मा 
धोकर, चडी फोडक्र विछाप करती है ॥ दो उदाहरण पर्याप्त होंगे --- 
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हसन बैठे चउबवा रे हाय, उपरा भेवर भहनाय 

पाँच मुसाफिर बंधिया मे उतरे । 

दादी बनके पृछ्ठे बाति, बह तू मुसाफिर करवल्ले के हलिया, 

हाज़ सबर नाही मिली । 

वा वही, दादी करवले वी हलिया, छासन के ढेर छगे । 

हम तो दादी सबर जनावइ । 

सिर जुदी मट्टी पडी, तीर चली है तरवार घलछी है, 

वरद्दी चली जव सिर बटे हैं । 

यतना सुनि थी दादी रोय पडी, दसइ दिनवाँ बी नाही दुरूहिनियाँ 
नवेठी दुलहिनियाँ रे अल्छा, नाहवइ से परिगे बिपतिया रे हाय 
मुडवा न वा है पायो, तेल न छगावे पाया, 

आई गई काफिर से सबरिया रे हाथ | 

सेहुरा भ लगाव पायों, मंगियो न भर पाया, 

आई गई मरन की हवलिया रे हाय ॥। 


हसन विवाह मे! चौकपर बंठे, तभी भंवरा भनक उठा । हसन को चौक से उठकर युद्धभूमि मे जाना पडा। 
पाँच मुसाफिर आते हैं हसन वी दादी उनसे करबला वा समाचार पूछती हैं। वे युद्ध की विभीषिका और 
हसन वे' शहीद होने वी खबर वहते हैं। दादी रो पडती है दस दिन को आई नहीं दुल्हन के सिर में 
तैल भी न छगा सकी, सिर के बाल मे संवार तकी, सिद्वर से पहना सकी और विपत्ति पड यई । 


हसम वे दादी चउव धरि रोवे जरं मौर जमिन असमनवा रे हाय । 

अगिया जी लागति जल से वुभवत्यो, 

दूध से चुभवत्यो, कोखिया अग्रिन के बुझाव॑ रे हाय । 

दादी थे' रोउबे भीज अंवरवा, भरिय है, दरिया, 

दादा के रोउबे घरती फाटे रे हाय । 

बनवा में रोवे वन वी हरिनियाँ, जग़रू के हरिनियाँ, 

जल मे रोवे मैना मछरिया रे हाय । 

मुहवाँ पटुक' देने” रोवें हसन के अम्मा, संयद के अम्मा 

अइसन हसन नाही पउये रे हाय । 

हसन के तिरिया लट छिटकाय रोबे, भाग से हर धोईइ रोवें, 

हाथ मेहदी पोदि रोवे, 

अइसन हसन नाही पउबे रे हाय ॥॥ 
हसन वी दादी चौक पक्डकर रो रही है, मेरी जमीन और मेरा आमप्तमान दोनो जल रहा है। और कोई 
जाग हो तो वह जल से, दूध से बुझ सकती है पर कोख की अप्नि कैसे बुझे, कौन बुकाये। दादी के रोने से 
आँचल भीय गया, दरिया बह चलो, दादा के रोने से तो घरती फट रही है। बन में हिरनी रो रही हैं, 
जल में मछली री रही है, मुख पर वस्त्र डालकर हसन की मा रो रही है ऐसा पुत्र कहा पार्जंगी। हसन 
थी स्त्री बाल विलेरे सिदुर धोकर, चूडी तोडकर, हाथ की मेहदी घोकर रो रही है, ऐसे प्रिय वो अब नहीं 


प्रज्ञा प्रदोष/३२३ 


५ 


पाऊंगी । औसान देवी वी पूजा दोनो सस्क्ृतिया मे वी जाती है। 'भौसान! का अथ है सबट ॥ सबटा देवी 
और ओऔसान देवी दोना एक ही हैं । 
औसान देवी की पूजा मुस्लिम स्त्रियों से हिंदू स्त्रियों में आयी। आज भी गावों में ताजिए 
पर हिदू स्तिया चादर चढाती है। हिंदू ताजिए वा ढोल वजाते हैं, मुसठमान होली दशहरे या गाव में 
दोनो की भाषा एक है । सारे मतभेद जो दिखते हैं ये वाहरी दवाव ये कारण हैं। गाँव में कहीं कोई 
सशय या अतविरोध नही है । 
मैंने लखनऊ में गोमती नदी के किनारे एक मजार देखी है जिसमे मृतक के' नाम वे! पूव और अत 
में खुदा है। “3 श्री--बाबा की जे । यह एवात्म भाव ही भारतीय सस्शृति की भीतरी पहचान है । 
किसी भी वस्तु को प्राणवान भावनात्मक प्रवाह के रूप मे लोक साहित्य मे देसा जा सकता है। 
वहा तक की अपेक्षा भाव अधिव प्रवलू है। देश की व्यापक अवधारणा ये साथ समाज वी अवधारणा 
जुडी है। लोक दृष्टि म॑ं समाज केवल आदमियो वा समूह नही है, आदमी और आदमी वे बीच रिश्तों का 
निरा सघटन भी नही है वह सम्पूण चर अचर, जड चेतन ससार के! सदस्यो वो एक दूसरे से जोडने वा 
भाव है। छोक की भावात्मक एकता वी जो सहज दृष्टि है उसका व्यापक प्रभाव ही आज के समाज और 
देश वी बिखर जाने वाली सस्कृति के भय को दूर कर उसे एक करने मे सहायव हो सकता है । 
राष्ट्र को यदि जीवित सत्ता के रूप मे देखना है तो इन भावात्मक विदुओ वो उठाना चाहिए 
और भेदो को मनुष्य के स्वभाव की एकता की भिन्न रगतो के रूप में देखना चाहिए । 
इस सक्षिप्त निदर्शन से अपने आप यह वात रेखाकिति होती है दि लोक्गीतो वी बडी ही 
जवदस्त भूमिका राष्ट्रीय एकता वी भावभूमि तैयार करने मे हो सकती है। शत इतनी है वि छोकगीत 
भारतीय लोकगीत के रूप मे प्रस्तुत हो, केवल आचलिक सम्पदा के रूप में नही । भारतीय छांवगीता का अथ 
सहित ऐसा सकलून तंयार होना चाहिए और ऐसे क्सेट तंयार होने चाहिए जिनमे प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष 
रूप से देश वी प्रकृति और देश के मनुष्य के रागवोध और परस्पर कुटुम्ब भाव अभिव्यक्त हो और जिसमे 
एक दूसरे को आर्मा त्रत करने का हृदयस्पर्शी भाव हो । इसका समृह सचार साधनों द्वारा यदि उचित 
प्रसार हो और इन पर विज्ञाल और व्यापक दृष्टि से व्याय्यायें प्रस्तुत वी जायें तो बहुत सी स्वीर्णताएं 
शमित होगी और देश बी भावना जीवन वा अग बनेगी । ७ 
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राष्ट्रीय एकता में सन्त कवियों की भूमिका 
डॉ० मिथिलेशकुमारी मिभ 


राष्ट्रीय धाब्द बडा ही ध्यापत है । यह वह ध्ाब्द है जो सम्पूर्ण देश दी विविधताओ मे एक्ता वी 
धादया स्थापित बर, इसे एक्त्व वे महापारावार मे अवगाहन करने का सुअवसर देता है। राष्ट्रीयता, 
व्यक्तियों वी व्यप्टियो थी बहुरूपता में भी एक्त्व वी निमल भागीरणथी प्रवाहित करती है।॥ राष्ट्रीयका एवं 
अभेद्य दुर्ग है जिसके बन जाने पर राष्ट्र, धक्तियों से सबक और घन धायो से प्रबक जीवन का मे गार बन 
जाता है। राष्ट्र वा बलेवर दीघभाय हो या रूघुकाय, राष्ट्रीयतारूप कवच से इसकी दीधकालीन सुरक्षा 
होती रहती है। दीघंदाय राष्ट्र भी, राष्ट्रीयता के अमाव में ननु-नच का आखेट घना रहता है। जन-जीवन 
वी शातति, भू वी सुरक्षा तथा भौतिव-आन्तरिव विकास के परिपूर्ण रूप तभी प्रोश्नत होते हैं जबकि राष्ट्री- 
यता वी अमोघ बवच दाक्ति राष्ट्र को प्राप्त हो । 
राष्ट्र वा निर्माण जिन तत्वों से होता है--वे तत्व हैं-सस्ट्ति, भू-भाग, जन-सख्या तथा स्वाव- 
लम्विता। ये घारो तत्व यदा-बदा विश्य खले होने वी स्थिति में भा जाते हैं--और विश्व खल हपो के 
समावयन वे! लिए समय-प्तमय पर राष्ट्रीय प्रचेतको वी अवतारणा होती है जो समय की भ्रतिकूलता को, 
राष्ट्रीय एकता की सुरभियो से सुरभित कर, राष्ट्र को विरुजता प्रदान कर, स्वस्थ मनोबछू, सबलू भुज बल 
तथा प्रशस्त ख्याति-बर्छों वी अस्मिताओं से राष्ट्र को विभुषित कर, इसे महिमा, गरिमा और अरूणिमा 
वा र्यात बना देते हैं। ये तपस्वी होते हैं, संत होते हैं और होते हैं स्वाथ की विभूति, पराथ की प्रायवत 
प्रतिमा तथा परमाथ वी निश्छल अमल विमल ख्यातनामा सुमन सुरभि ! पदों वी वाद्धा, वैभवों की 
आवाक्षाओं से रहित ये महापुरुष मात्र स्वानुराग के समान देशानुराग को भ्रस्फुटित करने की टेक मे तल्‍लीन 
रहते हैं। जीवन से पलायन नही,समस्याओ से क्तराते नही, स्वार्थ की मजूपाओ मे आवद्ध होकर सडन 
या अनुभव नहीं करते, सडाघ जीवन विताते, अपितु समता वे महासागर मे, शब्ट्र के प्रतिव्यक्तियों को 
सम्प्रवेश वा अवसर प्रदान करते हैं। एकता की अद्व तता की धारा मे, सम्पूष जन जीवन को समाहित 
वरना ही सती और तपस्वियो वी साध होती है। जातियो के पैशाचिक ताण्डव-नतन, छुआछूत के घिनोने 
नारवीस अभिनय, ऊच और नीच वे क्रीडा पाश्ष तथा वाणिक विषम वैविध्यो के अतराल में वे नही जाते। 
लोक जीवन की सदाराधना ही स'तो की उच्चतम आकाक्षा होती है । 
मैं अपने ही राष्ट्र वी बातें करती हु। प्राचीन काल से लेवर आधुनिक काकू तक के परिवेश्ञो 
में बदा-वददा समस्याओं वी तरगमालाए” छठा करती हैं, उठा करती थी और उन तरगमालाओ वे समाधान 
के लिए ही सतत तपस्वी शतसकल्पित होकर, राष्ट्रीय जीवन वे सवतोमुसी कल्याण के लिए प्रयत्नशील 
रहते थे । वे सत ओर तपस्वी विभिन क्षेत्रों के थे--उनवी परिधियाँ भी विभिन्न थी, वे विभिन विचारों 
भौर मायताओं के मनस्वी थे। इन सारी मानसिक विविधताओो के होते हुए भी उनने राष्ट्रीय एक्ता के 
लिए जो आयास प्रयास किए वे हमारे जाधुचिक जन-जीवन के प्राणवत उदाहरण हैं। उनकी चिरतन 
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भाव धाराओ के विमछ वारि-प्रवाह मे, जो आज भी, मुसरित हैं, फत्गु वी तरह प्रवाहित हैं, हम छउ-छप्मों 
के द्वद्वात्मकः अरि-निचयो वो, इन घवल्ल निमऊ प्रवाहो में अथगाहन बर, मानसिकता ये दौवल्यों वो सब 
राष्ट्रीय चेतय के बलाघातो से सबल बनाने का उपक्रम बरे। 
हिंदी के आदश सतो वी परम्परा वा वाल जयदेव से प्रारम्म होता है। जयदेव कोमल वात- 
कमनीय पदावली के गायक ये । गीत गोविद वे! अमर रचयिता सत जयदेव ने जो भक्तिमूलय भाव घारा 
की तटिनी का वचस्वछू उत्स उपस्थापित विया उसी वे! फलस्वरूप संत तपस्वियों वी एवं प्रथव्‌ एवात्मव 
भावधारा निर्गत हुई जो आग्रे चलवर राष्ट्रीय एकता वी चेतनात्मव वगरण वनी और अनेवः प्रवार के 
सतो तपस्वियो के उद्गमन वी उपादान बनी । इन सबववी एव्रत्मव भाव धाराओं वे सबल प्रवाह मे जो 
राष्ट्र का विरज क्लेवर उपस्थापित हुआ वह हमारे राष्ट्रीय गौरव थी अर्णिमा वा पूण परिचायवः है। 
हि दी के सःतो की परम्पराएं बडी उच्च ओर गरिमा मडित हैं । 
इनके साहित्यो मे छोक-कल्याण की ध्जीव चर्चा-अर्चा सवत्र प्रमुफता से परिलक्षित होती है। 
सामाजिक जीवन मे जो वेपम्य के प्रवछ बात्याचक्र थे, दुरभिसाधिया थी और थे मति वैविध्य--इन सारी 
कुब्यवस्थाओं वी कुहेलिकाओं के निराकरण के छिए सतत ववियो, चितको तथा तपस्वियो वी भूमिवाएँ 
अतीव स्तुत्य रही। सतो वी परम्पराओ की सबछ धाराओ मे सर्वोच्च स्थान महात्मा वबीर वा है। 
इनके स्वरो में जो ओोज और ऊर्जा थी, सस्कारिता थी और साहसिक्ता के सत्‌ प्रयास थे-वे हमारे राष्ट्रीय 
जीवन के प्राणाधार हैं। प्रस्तुत प्रसग मे तपस्वी और सत वे अथदृत पाथकरयों वो समझ लेना आवश्यक 
है। तपस्वी वे हैं जिनने पठन-पाठन, चिन्तन-मनन, तपश्चरणों तथा पुरश्चरणो से आत्मा को निष्वलुप 
तथा निद्व द्व बनाने के भायाम कर, स्व को सस्कृत करने का प्रयास क्या । सपस्‍्वी वे हैं--जि होने व्यक्ति- 
ग़त आत्म हित, कामनाओ वे' हेतुपावव आचरणो के सेतु निमित किए । सत वे हैं जिहोंने तपस्या वी 
सिद्धि के अन तर प्राप्त उजस्वल विचारो को जन-जीवन के कल्याण हेतु विसजित किया | बहुतो ने व्यक्ति- 
गत आचरणो को पवित्रता पर बल दिया और अनेको ने प्राप्त ज्ञान वा, समीहिंत प्राप्त पाथेय का, जन+ 
वल्याण मे विसजित क्या । अनेक तपस्वी घनकर ही रहे और बहुतो ने तपस्वी के रूपो की सत बनकर 
विस्ेर दिया। इन सतो ने क्थनी और करनी को, ज्ञान को और कम को, जिजीविपा और मानसिकता 
वी सबल छवि को राष्ट्रीय उच्च एकता वा ही स्वर नही दिया, अपितु एकात्मक भावात्मक अतर्जविन वी 
एक ऐसी सुरभित आलोक रश्मि भी प्रदान की--जहा न कोई उच्च है और नही छरूघुता की क्षुद्रता का 
उपहार है और न तो रूप, वण, नाम, गोत्र तथा छल्ना प्रपचों के स्वर निनाद हैं। मानवीयता के व्यापर्क 
पावन परिवेश में केवल समता वी स्वर-लहरिया ही हैं-नही हैं कटु-कटुक हनन-हत्याओ के स्वरनिनाद । 
भौलिक्ता और अभिव्यजना की दष्टियों से ये सत साहित्य अतीव प्रेरणादायक महिमाव-त भागीरथी 
जह्नुतनया वे निमल-उपकूछ हैं--जहाँ विचरण करने पर सत्‌कामनाओ के पुलक्ति सुमन सौरभ ही सम्प्राप्त 
होते हैं ॥ 
वे साधु सतत परहित-चितक थे। निजता और छघुता के द्वद्व-कक्‍लहो से दूर थे। उनवी 
सज्जनता और साधुता भे शालीनता थी। वे बाहयाडम्बर के अरि थे । वे कृत्रिमता के छऊ छल्मो के 
ओऔपचारिव वाधनो वे विरोधी थे । भाषागत क्ट्टरता तथा जातिगत दुबछता उनमे न थी। वे भौगोलिक 
सीमाओ के ब घनो को खण्डित वर, एक राष्ट्रीय भावधारा का निगमन चाहते थे। साधु सतो की वाणी 
वह बाणी थी--जिसमे उनकी अनुभूति, चिततन के महिमामय उपस्थापन तथा सुनिश्चित भान घाटा की 
एवात्मव भावधारा थी । भारत की घरा पर पाल्ति पोपित एवं उत्पन्न होने के कारण उनमें भारतीय 
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सम्पूण चराचरो के प्रति हादिवता थी । वे सवहितवाद में व्यक्तिवाद वो विस्नजित करने के पक्षपाती थे । 
वे दोनो हो साधु ओर सत निर्मीक्ता वे प्रधर पक्ष बे पोपष थे । वे ईश्वर की एक्त्व रूप परिधि के 
आवेष्टन में राष्ट्रीयदा को एयात्मक भावधारा के पोपव थे । वे पार्थक्य वी फूड-फाक से दूर थे। वे 
भारतीय मानसरोवर यो एवं ऐसी ज्योति प्रदान वरना चाहते थे जिसमें सभी एकात्मकः रूप मे 
आसित हो । 
सत्तों वे रुप बड़े ही रोयक तथा प्रभावोत्पादव हैं। रूपको के आवेष्टना में स्वानुभूत विपया 
यो अभिव्यक्त कर, समाजगल्याथ उनकी कामना थी । वे ऐसी कसी भो धारा के विरोधी थे जो राष्ट्रीय 
जोवन को क्षत-विक्षत वर दे । उनमे सवीणता की उभन-चुमन नहीं थी। वे सण्डन-मण्डन वे बुक 
स्पर्शाणातों से दूर थे। वे मात्र भक्ति, साधना, भावना और उपास्य के क्षेत्रों को एकात्मक बनाना चाहते 
थे। वेद्वंतादंत, अद्व त, विधिष्टादत और शुट्धाद्व त वे पूववर्तो घानात्मक प्रवाहों को सबलू एकात्मक 
प्रवाह देना चाहते थे---जिसम मानवता पुलक्ति हो, पशुता सडित हो और राष्ट्रीयता का एक भास्वर रूप 
निमित हो। संग्रण और निगुण की भेदक ज्ञान घाराओ वे मध्य वे एक ऐसी आ-तरिक भावात्मक 
चेतनात्मव अद्वंतता वी मिमल पान धारा प्रवाहित वर सके जिसके कारण भारतीय विविधताओ की 
बहुरूपिणी धाराओं को एवात्मव ज्ञानघारा मिल सवी और राष्ट्र-शकट-्यान द्वाद्व के समस्त व्यवधानां से 
अलग होवर चलता रहा । साधू और सत घम वी जटिलता नही चाहते थे, कम वी विश्ञालता चाहते थे। 
वे जोवन की बटुता और विपमताओ वा निराकरण चाहत थे । उनमे मात्र तक-प्रधान होकर एक दूसरे 
के' मतो का सण्डन करने की शक्ति न थी। उनने सत वी ओर ही अपनी-अपनी दृष्टियाँ फेलछाई थी। 
सत्‌ की वास्तविक प्रभा वे! कारण ही वे सत बहे गए । एक ही सत्‌ को उन सबने अनेक नामों से सम्बोधित 
विया । उन सबने सत्‌ को कमी ब्रह्म कहा और वभी खुदा । इसी एक्ट्व वे वे परिचायक थे। इनमे 
मनोवादछित धारणाओ वो जीवन मे उतारने की अपूब क्षमता थी | थे महाकवि वनने की औट म कथ्य को 
आवृत वरना नही चाहते थे । वे सत्‌ चित्‌ आन“द की वास्तविकता को जीवन पर उत्तारना चाहते थे। 
वे उपदेशव थे। बुछेक ही ऐसे वन सवे जिनवे रचना-कलापो में काव्यत्व की छठा के भी दर्शन होते हैं। 
वे अनुभूत विपयो को वाणी के माध्यम से जनजीवन मे विखेर देना चाहते थे । साधु-सतो की वाणियों को 
तत्कालीन जन-जीवन ने पवित्र ईश्वरीय वाणी के रूप में स्वीकार क्या । यही कारण हुआ कि तत्कालीन 
राष्ट्रीय जीवन अत्यधिक वैचारिक विविध सक्रमणो के अन्तराल में रहकर भी, स्वस्थता वा अनुभव करता 
रहा। यह सवयथा ध्यान रखने की बात है कि नीति हमारी मानसिकता की दुबरू भावनाओं को परिष्दृत 
कर सदाशयता वा बीज वपन वरती है, वितु राजनीति शुप्वता के पटल पर अवस्थित होकर, हमारे 
भौतिक पक्षो के विविध वेषपम्या का निराकरण करती है और साधु सतो की वाणी--अजत पटी में अवस्थित 
समल दुबल वाल॒ष्यपूण वेपम्यों का दमन कर, एक ज्योतित भास्वर साम्यमुलक सदभावना की सामजस्य 
पृूण आमा प्रदान कर, राष्ट्रीय चेतना को ऐसी सदाशयता वा पयोधि प्रदान करती है--जिसमे भ कही 
दुराव होता है, न कही फरेव होता है और न तो वुत्नापि खण्डक मनोभाव। अब मैं कतिपय उन सतो 
वी ओर ध्यान आकृष्ट करती हूँ जिनके पावन आखूयान के कारण जीवन पुनीत वेंभव बन सका। क्वीर-- 
स्वाभी शवराचाय ने अपने काल के' परिवेश मे एक विलक्षण निनाद क्या । उनके अद्व तवादी विचारों के 
प्र*'श में परवर्ती कवियो और आचारयों ने भी सहयोग दिया। वेदादि धा्मिक ग्रथो के प्रति इन सब की 
मिरतर आस्था वनी रही । बौद्धो एवं जनो के सुधारक सम्प्रदायो तथा नाथ-योगी सम्प्रदायो के लोगो को 
वैदादि प्रामाण्य ग्रथो वी आवश्यकता न रही । इस प्रकार सुधारक सम्प्रदायों के दो दल बन गये । वुछेक 
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पूव निर्दिष्ट विचारों वे आवेष्टनों मे चछते रहे और बुछ्ठेत स्वत व्ररुप से सवमा“य रूप देने या प्रयत्न वरने 
लगे। द्वितीय ने रूढि, परम्परागत आदर्श और धामिव' आडम्बरों वा विरोध बर मानव टारीर यो ही सत्य 
का सवश्रेष्ठ मा दर समझा । इस प्रवार मानव चेतना वा स्वतन्न आत्म विश्वास, आत्म-गौरव तथा 
स्वाचलम्बन वी स्वाभाविव चेंतनाआ वा स्वस्थ विवास हुआ और परमुसापक्षिता थे प्रसर पाशा से सामा- 
जिक' जीवन को धोडी बहुत मुक्ति मिल्ली । 
स्वामी शक्राचाय तथा प्राचौनतापरव' आचार्यों ने विचारो वे! अभिव्यजन में सस्हृत भाषा वा ही 
आश्रय लिया, वितु सुधारवादी सातो ने तत्वालीन प्रचलित जन-भाषाओ का ही आश्रय लिया--अपने 
वेचारिक मतव्यो के अभिव्यजन में । प्रथम ने अपने मतव्यो वी पुष्टि के छिये प्रामाणिव एवं माय ग्रयो 
के उद्धरण प्रस्तुत किए और द्वितीय ने स्ववीय अनुभव तथा साधारण सबेतो पर आधारित रूपकों और 
उदाहरणो का ही उपयोग विया । इसी प्रकार वे द्वद्वात्मक परिवेशा में, साम्प्रदायिक प्रवियाओ से मुक्त 
होकर, कबीर ने मुक्त भावना या मुक्त होकर प्रचार-प्रसार किया जो राष्ट्रीय जीवन वी एकात्मव प्रशस्ति 
वा कारण बना । 
वबीर के समय मे अनेक प्रकार वे' घामिक मत वंविध्य थे । हिंदू, मुसलमान ही नही, अपितु, 
सयासी, घाक्त, जेन, शेख, एवं काजी सवत्र अपनी अपगी विभुता की प्रभुता दिसाना चाह रह थे। 
सामाजिक जीवन में छत्त-अछत की समस्या विक्राल रूप धारण कर रही थी । छुलना प्रपच, आाडम्वर, 
विद्े प तथा स्वाथपरता वी पराकाप्ठा सी हो मई थी । बबीर ने उन सारे प्रपचात्म/ अनछ कणों से 
सामाजिक जीवन वो बचाने का प्रयास क्या जिनवे कारण राष्ट्रीयता वी सद्भावना वी एक्ट्वमूछव सुरभि 
विश्वत हो रही थी । कबीर ने अनुभव, अनुभूति, प्रचा, शक्ति मेधा तथा स्वाभाविक मनीषा वा आश्रय 
लेकर जो ज्ञान दिशा तथा क्तव्य दिश्ञा प्रस्तुत की उसी के फलस्वरूप सामाजिक जीवन में एवं शा तमूठक 
आज्ञा का स्फ्रण हुआ जो विश्वास, आस्था और निष्ठा का भव्य रूप प्रस्तुतवर राष्ट्र को सबझ पाथेय दे 
सवा | कबीर वी वाणी स्वानुभूति पर आश्रित है। क्‍्चीर ने स्वानुभूति को ही बाह्याभिव्यक्ति का रूप 
प्रदान क्या । कबीर की ज्वालामयी वेदना, आत्म तत्व के गहन शीतछ जल-कणो को प्राप्त कर शात हो 
गई। कबीर वी सहजात अनुभूति वी वाणी देखिए -- 
तन भीतरि मन मानिया बाहरि कहा न जाई। 
ज्वाला में फिरि जल भया, बुभी बल ती लाई ॥। 
अनुभूति वी तीब्रता की गहनता की आलोक्मयी स्फूरतियों की एक भलछक और देखिए । 
कहे कबीर यहु अकथ कथा है, वहता कही न जाई। 
सहज भाई जिहि ऊपज-ते रमि रहे समाई ॥। 
बचीर ने अगम्य अगौचर एव ज्ञानातीत की गरिमा का आभास प्राप्त कर लिया था तभी तो वे कहते हैं 
लाली भेरे छाल की जित देखू तित लाल । 
लाली देखन मैं गई मैं भी हो गई लाछू || 
स्वामी रामानाद--उत्तर भारत की सतत परम्परा मे रामान द महाशय वा उल्तृष्ट स्थान है। इनके 
व्यक्तित्व-पूण मनुष्यत्व से तत्कालीन सामाजिक जीवन अत्यधिक प्रभावित हो उठा। सामाजिक जीवन की 
समुप्नति वे ल्यि इनका प्रयास प्रशसनीय रहा। लोक मगल की भावनाओ की दष्टियों से सममशील 
साधुओं की टोली को सगठित कर उह देश हिताय समर्वित भाव से काम करने की प्रेरणा देने वाला में 
शामानाद का स्थान सर्वोपरि है। रामानद पूण विच्च सत थे। रामानाद के शिष्य बारह वहे जाठे 
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हैं। बबीर, पीपा, रविदास, पन्ना, अनतानद, सुरसुरानद, नरहयतिद, योगानद, सुखानद, भवानाद 
एवं गाएवानद | इन सबने रामानदी विचारों वे प्रचार-प्रसार द्वारा राष्ट्र का अत्मधिक हित किया । 
पीपा-- इनके प्रधान गुर कबीर ही थे। पीपा ने सामाजिय जीवन के वल्याण वे: लिये अत्यधिक कारें 
किए । इनवी अवतारणा वा वाल सम्वत १४१७ है। पीपा साधुसेवी तथा पहुचे हुए भक्त थे । इनकी 
रचनाआ वा सम्रह पीपा जी थी वाणी नाम का एक्सग्रह है। पीपा ने छलना, छदूम, प्रपव, माया, 
छूवराइत वी घृणित भावनाओं से मानवा यो दूर रहने वा संदेश दिया। ये बडे ही निर्भीकः सतत 
थे। रंदास--ये सरलता वे उपासव थे। थाल्यावस्था से ही राम जानकी के उपासक थे। अभी भी 
इनवे' अनुयायी महाराष्ट्र और राजपृताने मं पाए जाते है। मीरा ने अपनी रचनाओ में रेदास को अपना 
युरु स्वीवार विया है। इनका जम वाल सम्वत १५३९ वहां जाता है इनवी भाषा में फारसी कया 
प्रयोग है । भान और तत्वानुभूति आपके जीवन वी आवाक्षा थी। जीव का स्थान सर्वोपरि रखने का 
सकेत आपने अपनी रचनाओं में दिया है। इनकी रचनाओ वा एक सप्रह रंदास की थानी नाम से प्राप्त है 
यथीर ने रंदास वो सत्य पथ दिगदर्शव कहा है। रंदास अप्टाग साधन के स्वीकृत उपासक थे। इनने 
साधना की इन कोटियो वा ही जीवन मभ प्रयोग किया-- गृह, सेवा, सत, नाम, ध्यान, प्रणति, प्रेम और 
विलय । रेंदास ने स्वस्थ विचारों वा प्रचार-प्रसार किया । जीवन वी बदुता विषमताओं से भिन्न होकर 
इनने तपस्या, साधना, सिद्धि और पविश्रता को ही जीवन का सर्वीच्च अवदान स्वीकार क्या। राष्ट्रोय 
जीवन मे हित साधन में रंदास वा सर्वाधिव महत्व है। समता वी एवं विराट अनुभूति इनकी रचनाओं 
वी खासी विशेषता है । 
नातव--गुर नानक सिसधम के प्राणाधार माने जाते हैं। इहों के कारण सिखधम सर्वाधिक 
उत्कप वो प्राप्त वर सवा। गुरुनानव वा जम सम्बत्‌ १५२६ से हुआ। इसके पिता था नाम वाछूच द 
था। नानक वाल्यावस्था से ही बडे श्ञा-त स्वभाव और भगवद भक्त थे । पजाबी, सस्कृत, हिंदी तथा 
फारसी का इनको सुदर पान था । धामिक सम्प्रयोग और आत्म चितन इनके जीवन के परम लक्ष्य थे। 
जीवन वे व्यावहारिव' खुखो कीं ओर भी इनका ध्यान गया, क्तु ससार वी विनाशशीलता देखकर इहोंने 
सकक्‍ल्पित होवर अविनाध्ली बे' चरणों पर अपने को विसजित वर दिया । नानक भ्रमणश्ञील व्यक्ति थे। 
इनने अनेव' स्थानों का भ्रमण विया और भ्रमण के माध्यम से स्ववीय ज्ञान निष्ठा विचारों का सम्प्रमार 
कया । नानक अत्यधिक उदार थे । इतवी अनुभूति अत्यधिक प्राणवत थी। अहकार, छलना और 
मायिक प्रपचों से दूर रहकर सामाजिक जीवन का वल्याण ही इनकी कामना थी! नानकजी ने समय- 
समय पर बहुत से पदो की रचना की ये सारे पद ग्ररथ साहिब में सकलित हैं | ब्रह्म, जीव, जगत, माया, 
भक्ति, क्षणभगुरता तथा चेतावनी इनके तपश्चरण के उद्दश्य थे। ये जीवन वी मगलकामना के सशक्त 
प्रहदी थे। ये छोक-वल्याण वी कामनाओ की टेक लेकर निरतर साधना के पथ को प्रशस्त करते रहे । 
जिन सत्यो की इनने अनुभूति बी उसको जन हित में बिखेर देना ही इनकी मनीपा थी। सम्धूण राष्ट्रीयता 
के हित साधन वी दिशा मे--ना हिंदू ना मुसलमान कहकर इनने स्वानुभूति को व्यापक दिश्षा प्रदान 
वी। पवित्रता, समानता, सहनशीलता तथा साधना तत्परता--नानक की मजिल थी। कूंट से भिन, 
फरेब से दूर, दुरभिसाधियों से अलग रहकर लोकहित साधन के माध्यम से राष्ट्र-हित थि तन करना नानक 
की अभीष्दि थी । नानक, सेवा वे भरूत्तरूप थे । भाषाओं के जटिल जजालो से प्रथक थे । सहानुभूति इनकी 
आधार झिला थी । सौजय इनकी भित्ति था। स्वाथ से भित पराथ और परभाथ इनकी एक्तत 
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उदाहरण--इस दमदा मैंनू परी वे भरोसा आया आया, न आया न आया। 
यह ससार रेनदा सुपना वहीं देखसा-वहिं नाहि दियाया। 
दादृदयाल--इनवा ज॑ भ सम्वबत्‌ १६०१ है। इनवा जीवन व्यावहारिय जीवन में भी एगा, 
क्ति अतिशीघ्र ये विरक्त हो गए। ये यात्रा के बडे प्रेमी थे। अवबर ने चालीस दिपो तव' इनवी संगत 
वी। इनवी अनेक महत्त्वपूर्ण रचनाएं हैं। यात्रा प्रसग में दादू ने परमाधिवः जीवन ये महत्वपूण उपदेश 
देकर लोक वल्याण वी वामनाआ वो अत्यधिवः प्रथय दिया । दादू वे पदों, सासियों और बानियों वी 
सख्या सर्वाधिक है। दादू के विचारा वी एक ऋूठक देसिए -- 
घीव दूध में रमि रहा व्यापक सबही ठौर, 
दादू बवता बहुत है मधि वाढ़े ते और। 
केते पारणि पचिमुए--गीमति वही ने जाइ, 
दादू संब हैरान हैं गूगे वा गुड याइ ॥ 


ये मोची जाति के थे। ये कबीर वे अनुयायी थे। ये भ्रमणशील थे ) इनका जम गुजरात ने 
अहमदाबाद नामक स्थान में हुआ। राजस्थानी ओर पश्चिमी हिंदी ही इनवी बानी वी भाषा है। नाम 
की महिमा, जाति पाति वा निराकरण, हिंदू मुसऊमानों वी समानता, ससार वी अनित्यता, इनके लक्ष्य 
के समीहित मनोबल थे । 


सुदरदास--ज म जयपुर राज्य मे--१६५३ मे । दादूदयारू के शिप्य। अध्यमन वे कारण 
विशेष पाण्डित्य, वेदा-त वी विशेष अभिरचि । व्यक्तित्व और मनुप्यत्व वा सामजस्थ। अभिव्यजन मं 
पाण्डित्य। छोक्‍क-धम के समथक। सुदर विलास नाम का प्रसिद्ध ग्रथ | भापा आलवारिक । रचनाओं 
वो एक भलक-- 


बोलिए तो त्तव जब बोलि को बुद्धि होय। 
नातो मुंख मौन गहि चुप होय रहिए ॥॥ 
तुक भग, छद - भग - अरथ मिले न क्छ | 
सुदर कहत ऐसी बानी नहिं कबहिए ॥ 
गुरु तेगबहादुर--२० साच १६६५ को गुरुगदी पर बेंढठे। इंह्े अनेकों प्रवार के जीवनगत 
सघर्षों का सामना करना पडा। ये अमणशील व्यक्ति थे। थानेश्वर प्रयाग, मु गेर, मादा, पठना और 
अनेकों स्थाना का इनने भ्रमण किया । कालातर में औरजेंव द्वारा गुरु तेगवहादुर वदो वनाए गए--और 
भीषण यत्रणाओ को सहन करते हुए इ'होने स० १७३२ सन्‌ १६७५ को अपना छारीर त्याग किया। गुर 
तेगबहादुर वीर, साहसी, धीर, गम्भीर और दयाडु प्रह्ृमति के व्यक्ति थे । ये सफल राष्ट्रीयताबादी चितव 
मानव थे | इनवी सु:दर रचनाएं गुरु प्रथ| साहिवे मे उपलब्ध है । 
गुरु गोवि-द सिह--गुरुगोवि-द सिंह वी बात्यावस्था पटना में ही ध्यतीत हुईं। बुछ समय वें 
बाद ये अपनी माता के साथ आन दपुर पहुचे । ये शारीरिक श्रम में निपुण थे । रगाशीलता और त्याग- 
शीलता के कारण इनको अत्यधिक ख्याति हुई । गुरुगोचिद सिंह ने सिखो में वीरता, प्रतिशोध और साहस 
को भावनाओं का सचार कया । इहोने सिखा का सगठन करके इनवी जाति पाति वी भावना विनष्टवर, 
इह घामिन एवता वे सूत्र मं आवद्ध क्या । इनने ही खालसा पथियों वे लिए कटार, क्घा, कच्छ, केश 
एवं पड़ा पहनना अनिवाय कर दिया। राष्ट्रीय जीवन वी सुरक्षा तथा खालसा-सम्प्रदाय के विकास से 
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इ होने महत्वपूण योगदान दिया । गुरगोविद सिंह वाव्यास्त्र में निपुण थे। इनके पावन आश्रय में अनेक 
कविगण पखते थे। ये सस्वत वे कवि भी थें। 
उदाहरण--- 
दीनन के प्रतिपाल करे नित सात उबार गनीमन गारे। 
पच्छी, पशु नग नाग वराधिंप सवसमै सब को प्रति पारे॥ 
वाह भयो दोउ लोचन मू द के बंठि रह्यो बक्ध्यान लूगायो-- 
“हात फिरो लिये सात समुद्रन-छोक गयो परलोव गेंवायों ॥ 


ये स्वतत्रता वे अनय उपासव थे। इनमे विलक्षण प्रतिभा थी | स्व वे प्रति उच्च कत्तंव्यभाव 
जाग्रत कर, देशानुराग वी भावना वा जागरण करना इनके प्रमुख लक्ष्य थे। ये धमगुरु होने के नाते, 
पूज्य नेता होने वे नाते श्रद्ध य तथा कवि होने के नाते प्रशसनीय रहे । इनकी उदारता तथा साहसिक्ता 
ने सम्पूण जीवन को प्रभावित विया । 
सतत दरियादास-- इनका जम सवत्‌ १७३१ मे, बिहार प्रात्त मे हुआ। जम एक मुस्लिम 
परिवार में हुआ । इन पर कबीर वा प्रभाव अधिक पडा । ये भ्रमणशीछ सत थे। इनकी रचनाओ के 
नाम हैं--दरियासागर एव ज्ञान दीपक | ये दोनो ग्रथ बडे ही उपयोगी हैं। इनके सिद्धांत भी कबीर के 
समान ही हैं । 
उदाहरण-- 
पेड को पकड जब डाल पाली मिले-डार यहि पकड नहि पेड यारा । 
देख दिव दृष्टि असमान में चद्र है--चद्र की जोति अनगिनित तारा । 
सतो को सख्या इतनी है कि उनके सारे उल्लेख सम्भव नही, केवल सक्षेपत यह सकेत करना है कि सतो 
ने मूलत राष्ट्रीय एकता का प्रयत्न नही भी क्या हो, कितु गौषत उनसे धम कम, आचार विचार, भाषा 
व्यावहारिक जीवन के क्टुव' बाह्याडम्बर आदि अनिवाय जौ राष्ट्रीयदा के' पोषक तत्व हैं--इन सबदवे 
माध्यम से होते रहे । यही कारण हुआ कि विविधताओ का देश अपना राष्ट्र भारत एकता वा रखात्मक 
अनुभव करता रहा । 
सतो वी भाषा विषयक धारणाएँ सवथा उदार थी। स"तो की काव्य भाषा में अनेदा' घोलियो 
का सर्मा वत रूप सम्प्राप्त है । उनकी काव्य भाषा मे अवधी, ब्रज, राजस्थानी, मैथिली, बु"देलखण्डी आदि 
शब्दों का आश्चयजनव सम-वय है। भ्रमणशील जीवन होने के कारण सतो ने सरल विविध भाषाओ के 
सम्पुटित रूप को ही अपने उपदेश और काव्यात्मकः अभिव्यक्तियो का माध्यम बनाया। सतो ने सरल 
भाधा मे कठिन से कठिन भावो, दार्शनिक विम्बों तथा उपदेश्य विषय वस्तुओं के प्रतिपादन का छक्ष्य 
अगीकृत किया । क्वीर ने तो भाषा की एकता वी विशाल समावत गगरी ही अस्तुत की, जहाँ भोजपुरी 
वी महिमा, ब्रज की गरिमा, राजस्थानी की छालिमा, फारसी वी घवलिमा, अरबी वी अध्णिमा तथा खडी 
बोछी का विवासशील रूप परिलक्षित होते हैं। नामदेव ने व्रज अवधी, खडी बोली का विवासशील 
रूप। रंदास ने सस्कृत वे तद्भव शब्द, ब्रज अवधी, खडी बोली, अरबी फारसी। मानक ने पजादी, 
गुरुमुखी, खडीवोली, दरिया साहव ने श्रज, भोजपुरी अवधी, एवं इन सभी सतो ने भाषाओं वी उदारता 
का एक व्यापक परिचय देकर, राष्ट्र का व्यापक हित-साधन क्या । 
अब मैं कतिपय स तो वे काव्यादर्श प्रस्तुत कर रही हूँ । इनसे यह परिभात होगा कि सतों ने 
किस प्रकार राष्ट्रीय जीवन का सव॒हित कल्याण क्या । साथ ही सतो ने किस प्रकार शैव, घाकत, वेष्णव 
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का 


तथा अया य विविध मतवादो के व्यूहो मे अवस्थित राष्ट्र का बहुविध वल्याणवारी आयाम प्रस्तुत कर ऐसा 
उपकार किया कि भारतीय जन-जीवन मे विद्व प के पावक, कदुता के ध्यायक, तथा विविधता के खलनायको 
के शमन हुए और सम्पूण देश को विविध बाह्य छुठझन-खलन के मध्य भी, एकता की भागीरथ की प्रवाहित 


जरू-धारा मे अवगाहन करने का शुभ अवसर मिला ! 
उदाहरण- 
हमन है इश्क मस्ताना, हमन वो होसियारी क्‍्या। 
रहें बाजार या जग भे-हमत दुनिया से यारी क्‍या। 
जो बिछडे हैं पियारे से-ममदकते दर व दर फिरते। 
हमारा यार है हममे, हमन को इ तजारी क्‍या । 
५ 0 09 
कौन ठगवा नगरिया लछूटल हो । 
चन्दन काठ के बनल खटोलना तापर दुलहिन सूतछ हो । 
उठोरी सखी भोरी माग सवारो दुलहा मोसो रूसल हो । 
आये जमराज परम चढि बेठे--नेनन आसू टूटछ हो। 
चारि जने मिलि खाट उठाइन चहुदिशि धू-धू ऊठल हो । 


तन्र गहन को नाम है, भजि लीजे सोई । 
लीला सिंध अगाघ है, गति लूखें न कोई। 
कचन मेरु सुमेर द्य, गज, दीर्ज दाना | 
कीटि गऊ जो दान दे नहिं नाम समाना | 
जोग जग्य से कहा सर तीरथ ब्नत दाना । 
झभीसे प्यास न भागि है--भजिये भगवाना । 

'नामदेव' 
रामहि पूजा कहा चढाऊे फल अरु फूल अनूप न पाऊ । 
मनहि पूजा मनहि धूप मनही से सेकठोँ सहज सरूप | 
पूजा अरचा न जानों तोरी कह रेदास कौन गति मेरी ॥। 
मलया गिरि वेधियो भुवगा विप-अमृत बराइ एक सगा। 


सव कुछ जीव को व्योहार । 

माता, पिता, भाई, सुत बाँधव अर पुनि गृह वी नार। 
तनते प्रान होत जब “यारे टेरत प्रेत पुकार। 
आधघ घरी वोऊ नहिं राखे परतें देत निकार॥। 
मृंग तुस्ता ज्यो जग रचना यहू, देखो द्रद विचार । 
यह नानव भजु रामनाम नित, जाते होत उधार ॥। 
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'क्बीर' 


“रंदास' 


गान 


प्रानी नारायन सुधि लेइ । 

छिनु छिनु औधि घटे निसिवासर वृथा जात है देह । 
तरुमनायो विणियव स्पा खोबो बालापन अज्ञाना। 
बिरध भयो अजहूँ नहि समझे कोन कुमति उरभाना। 
मानुस जम दियो जेहि ठाकुर सोते क्यों बिसरायों। 
मुबति होति नर जाके सुमिरे निमख न ताको गायो। 

“गुरु तेगबहादुर' 
दीनदयाल सुनी जबते तबते हिय मे क्छु ऐसी बसी है। 
तेरो कहाय के जाउ कहाँ मैं तेरे हित की पट खेंच कसी है। 
तेरीई एवं भरोस मलूक को तेरे समान न दूजो सी है। 
एहौ मुरारि कहो अब मेरी हंसी नहिं तेरी हँसी है। 
नाम हमारा खाक हे--हम साकी बदे। 
खावहिते पंदा क्ए अति गारफिल मन्दे। 
क्बहु न बरते बदगी--दुनिया मे भूले । 
आसमान को ताकते छोडे चढि फूले। 

“मल्‌क्दास 
अजहू न निक्‍से प्रान कठोर । 
दरसन धिना बहुत दिन बीते सु“दर प्रीतम मोर । 
चार पहर चारहु जुग बीते रंनि गेंवाई भोर। 
अवधि गए अजहू नहिं आये कतहु रहे चितचोर। 
कबहू नैन निरखि नहिं देखें मारग चितवत तोर। 
दादू अइसहि आतुरि विरहिनि ज॑ंसहि चन्द चकोर। 

'दादुदयाल 
केचित कहे सस्कृत बानी कठिन श्लोव सुनावहि जानी । 
केचित वाद विविधमत जाने पढिए व्याकरण चातुरी आनी। 
केचित कविता कवित्त सुनावे वुण्डलिया अरु अरिल बनावे । 
केचित छद॒ सर्वया जोर जहाँ तहा के' अक्षर चौर। 
केचित वीण वेणू वदीता ताल भृदग सहित सम्रीता ॥ 


सत सु दरदास 
सुदर समुभि करि कहिए सरस बात । 
तबही तो वदन कपाद गहि खोलिए। 
सुदर सुवचन सुनत अति सुख होत। 
वुवचन सुनतहि प्रीति घटि जात है। 
सात सुदरदास 


कोई वार कहे कोई पार कहै उसका वहू वार न पार है रे । 
कोई मूल कहे कोई डार क्है उसका वहू मूल न ढार है रे। 
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पोई सूय पह गोई धूछ यहू यह सूय है पृ विराला है रे। 
योई एप यहै गोई दोइ बहै पहिं सुदर द्वद छगाए है रे ॥। 
गुदरदास! 
सठ तजि नाम जगत सग राचो । 
जेहि यारन बहु स्वाग पद है चौरासी ता परि धरि याची । 
गभ माहि जे जनम कियो थे एय्हुयार भयो तहि साथों। 
स्वारध यीही उठि-उठि घाव राम भजन परमारपष गायों । 
सतन वी टवसाल चडोना, गुर वी हाट यबहू पहि जाचो ॥। 
'सहजोयाई' 
उक्त उद्धर्णों और पावन उत्तिया ये! उदरण या तात्पय यह है वि सता ने अधिछ मानवात्माओं 
के पल्याण के लिये ही विचार, भाषा, बेविष्य और प्रपधा यौ वास्तवियता वी परसयर एवं ऐसे सामरूहितः 
आदर्श वी ओर सवेत बिया जहाँ न योई विपमता है और न दुरभिसाीय। इाहीं गारणी वे प्रश्षय पर 
अपना राष्ट्र एवं स्वस्थ प्राणवान स्वास्थ्य वी अनुभूति वरता रहा । 
मेरी उक्त विचार परम्परा वा तात्पय यह है वि सत चितव-तपस्वी तथा सांघुओं ने टास्ट्रीय 
हित साधन के जो स्वर निवादित किए, उही थे! फलस्वरूप राष्ट्र अनेषताओं वी ख्यापव घाराओ मे मध्य 
एक व्यापक एकता वी धारा वी अनुभूति बरता रहा । इन धाराओ ने, जन जागरण थे स्वर, विचारों 
बै' भालोक बतव्यवोध तथा ध्ाीत ऊछाम बरने वी एक आशा दिशा प्रस्तुत वरने वा ऐसा भगीरय प्रयात्ष 
क्या कि प्राची, प्रतीची, उदीची, तथा समभीची ये व्यवधायवः तत्व एवं भाषा, घम, यम, मत-वंविध्यो के 
मभावात, राष्ट्र को क्षीणकाय नही वर सवे' और आतरिवा एकता तथा थाह्य सुनीतता वी व्यापक अनुभूति 
करता हुआ भारतीय जनपद, परमाथत अप्रतिहत गति होकर समुप्नत पथ वा प्॒रथिक बनवर प्रशस्त 
गिरितु गे झ्ू ग पर समारूढ़ होता रहा | हि 
ये सन्त तपस्वी मात्र अनुभूति के ज्ञाता, कतव्य वे! साधव, विचारों वे” उदगाता, कम के भ्रचेंतत, 
अनेक्ताओ के समावयक, राष्ट्र के चितक तथा मानवता के सवविध पोषवः थे---जिनने स्वार्थ को बेलुपित 
वृत्ति, व्यष्ठि की करपणता, भाषा का ऋभट, काया के सवठ, आराघना साधना वे कटक सकट एवं छंडता 
प्रपच की सृष्टि वृष्टि कर राष्ट्र को बौना नही वनाया, अपितु राष्ट्र को ऐसी गरिमा महिमा प्रदान वी कि 
मातृभूमि को क्रिया वी एक्त्मक सहजानुभूति के भास्वर-स्वर मिलि दो की ऋतियों की फ्रुहारें मिलती 
रही और हम पारमाथिक सुख, व्यावहारिक शाति सुख तथा एवात्मक स्वाभाविक सहजानुभूति 
करते रहे । 
आज के सकीण विकीण परिवेश, क्षत विक्षत आवेष्टन, ध्वस्त तन्रस्त स्थितियाँ तथा आपन्न 
परिस्यितियों के भातराछ में भी, ऐसे ही सत साधुओो की आशवश्यक्ता है जो पदा की आकाक्षा, स्वाथ की 
जिघासक' बाछा तथा भाषा विवाद की दल-दली भूमियों की बिक्ट शकट यात्राओ से दुर रह कर, मार्ते 
जन-सैवा की भावनाओ से राष्ट्र की अर्चा करते रहें । ७ 
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राष्ट्रीय एकात्मता में महिलाओं का योगदान 


डॉ० सीता राठौर 


हमारी सम्पता ये आरम्म से और जो इस विश्व वी सबसे पुरानी भाषा और साहित्य है और 
उस माध्यम से एग बहुत विवश्तित सभ्यता का स्वरूप उमरता है, उसी आरम्भिक बिदु से राष्ट्रीय 
एवात्मता मे महिएाओं वा योगदान समान स्तर पर स्पष्टत दुष्टिगत होता है। राष्ट्रीय एकात्मता के 
विविध क्रोण हैं, विविध विदु हैं, हए बार राष्ट्र या नाम लेना आवश्यक नहीं है। मानवीय सवेदना, 
आदर्श अथवा वस्तुगत जीवन दृष्टि, ज्ञान, कम, साहित्य दर्शन आदि इसी क्षेत्र मे आते हैं। ये चीजें मनुष्य 
से मनुष्य यो जोडती हैं और राष्ट्र को भी एवत्म सूत्र मे वाघती हैं। महिलाओ वी रचनाएँ और काय 
वेसे प्रदाश और प्रेरव' स्तम्भ हैं जो हर अवस्था में माग्र को आलोवित परते हैं मौर हीनता से मुक्त करये' 
चक्ति तथा सामथ्य को इ गित यरते हुए आगे बढ़ने को प्रेरित वरते हैं। यह प्रवाण् और प्रेरणा केवल 
महिलाओ मे लिए ही नही, पुरुषों वे लिए भी समान स्तर पर है क्योकि दोनो (स्प्री-पुरप ) जीवन थे 
हर क्षेत्र मे एक दूसरे कर पूरव हैं। इसवी सम्यकः पूति से ही दोनो पूणता बा भनुभव करते हैं तथा इससे 
वंपक्तिक जीवन के साथ सामा जिक एव राष्ट्रीय जीवन विवसित एवं समृद्ध होता है। भारत वी यही 
दृष्टि थी। जब से यह दृष्टि क्षीण हुई, भारत भी क्षीण होता गया । फिर भी आछोक स्तम्भ बुझे नही, 
वबोच-बौच में प्रसट आलोव' से अपने जिंदा होने का एहसास दिलाते रहे। इतना भी कम मूल्यवान 
नही है । 
मु वेद पर भारत वो बहुत गौरव है और इतना अधिक है वि' भारतीय दर्शनों मे उसे आप्त वाक्य 
और स्वत प्रमाण माना है। उसी वे आधार पर भारत का विकास हुआ, वही भारत का मूलाधार है। 
वेदों में ऋग्वेद सर्वेप्रषम है। उसमें सत्ताइस महिलाएं हैं जो ऋषि कोटि की (ऋषिका) हैं जिनमे कुछ 
मिथ वी देवियाँ वन गई, कुछ मानवीड्ृत होकर भाव प्रतीवः बन गई , शेष दस ग्यारह ऐसी हैं जितने 
नाम से क्रचाएँ हैं जिहाने ऋषियों के समान ऋचाओ वी रचना बी। वुद्ध ब्रह्मवादिनी हैं। बसे तो 
सभी ब्रह्मवादिनी हैं वितु यहाँ तात्पय उनसे है जि होंने ज्ञान का साक्षात्कार तो तदवत क्या है कितु 
ऋचाओ थी रचना नहीं भी वी । आवश्यकता पडने पर शिक्षण निर्देशत अवश्य बरती हैं ! 

जो देवी रूप बन गई और आगे चलकर जिनवा प्रयोग मिथ की देवी रूप में होने छमा उनमे 
भदिति, जुहू, इद्बाणी, सरमा, उवशी, रात्रि, सूर्या आदि मुख्य हैं। समव है ये वभी वास्तविक भी 
रही होगी । 
कुछ जो मानवीय विचारो और भावो बे' प्रतीक रूप मे अधिष्ठित हो गई उतमे श्री, मेथा, 
दक्षिणा, श्रद्धा आदि का नाम लिया जा सकता है। । 

जो हर हालत में मानवी हैं और जि“होने ऋचाओ की रचना वी और णो ऋषि रुप मे हैं, 
ब्रह्मवादिनी हैं उनमे लोपामुद्रा, अपाला, विश्ववारा, सिकता निवाबरी, घोषा, गोरा, छाश्वतती, रोमश्या, 
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मानधात्री और वाक के नाम उत्लेखनीय हैं। इसी त्रम में वाडवां प्रातिथेयी था भी नाम लिया जा 
सकता है। उपनिषद्‌ की दो महिझाएं वाचकनवी गार्गी और सुरुमा मैश्रेयी बहुत महत्त्वपृणण हैं। 
जो मानो के साक्षात्तार वरनेबाली, ऋचाओ। वी रचयित्री, ब्रह्मयादिती, मबयित्री वे रूप में 

प्रतिष्ठित है और जिनकी ऋचाए" मिलती हैं उनमे वाव इस दप्टि से विशेष ध्यातव्य हैं कि उनका 
साक्षात्वार ज्ञान का चरम विदु है और उनया सूक्त ही वह आधार है जिससे भारत में झक्तिरूप--देवीरूप 
का इतमा विवास हुआ। वाक्‌ के पिता का नाम अम्भृूण ऋषि था। इसलिए सूक्त को वागाम्भूणी भी 
कहते है। वाक के इस व्यापक आत्मबोध और शक्ति रुप मे सव व्यापिनी अनुभूति वे कारण यही वाक, 
सभव है सरस्वती वे' रूप मे प्रतिष्ठित हुई हो। यह वागाम्भूणी यूक्त ऋग्वेद के दशम मण्डल का एवं सौ 
पच्चीसवा सुक्त है। सूक्त इस प्रकार है 

अह रुद्र भिवसु भिश्चराम्यहमादित्येद्त विश्यदेये । 

अह मसिन्नावरुणोभा विभम्पहमिद्वाग्गी अहमश्विनोत्ता ॥ 
(मैं सद्रो के साथ, वसुओ के साथ चलती हूं, आदित्या और विश्वदेवताओ बे' साथ भी चलती हूँ । मैं मित्र 
तथा वरुण दोनों की उठाती हूँ, इ-द्र तथा अग्नि को और दोनो अश्विनो को भी उठाती हू । 

अह सोममाहुनस बिभम्यह त्वष्टारमुत पुषण भगम | 

अह दधामि द्रविण ह॒थिष्मते सुप्राब्ये ३ यजमानाय सु बे ॥॥ 
मैं समृद्ध सोम को बहन करती हू । मैं त्वष्टा को, पृषा और भग को वहन करती हू । हविप्रदाता वी धन 
देती ह, सोमाभिषवण करनेवाले को, यजमान को और अच्छे होता को धन देती हू ! ) 


अह राष्टोी सगमनी वसूना छिकितुपो प्रथमा यज्ञियानाम्‌ । 

ता मा देवा व्यदधु पुरुत्रा भुरिस्थात्रा भुयविशय तीम्‌ !॥ 
( मैं शासक हूँ, धन को एकत्र करनेवाली । मैं ज्ञात्री हु, यज्ञाहों में प्रथम | देवताओं ने मुझे कई स्थानों में 
बादा हैं, मेरे कई आवास हैं, मैं कई रूपो वाली हू  ) 

मया सो अप्नमत्ति यो थिपश्यति म प्रणिति य ई श्ृणोत्युक्तम्‌ | 

अम-तयो मां त॑ उप क्षियात श्रुधि श्रुत भरद्धिव ते बदामि ॥ 
( मेरे द्वारा कोई अन ग्रहण करता है, देखता है, सास छेता है, कहें हुए को सुनाता है। भनजाने ही वे मुझ 
मे रहते हैं। बहुश्रुत ! सुनो, मेरा कथन सत्य होने वे कारण श्रद्धं य है । 


अहमेद स्वयभिद वदाभि जुष्ट देवेभिरुत सामुषेसि ) 

य कामये ततसपुग्र कृपोमि ततब्नह्माण तर्माष त सुमेघाम्‌ ॥ _ 
( मैं कहती हू, जो देवताओ और मनुष्यों को प्रसन करता है, मैं उसका पोषण करती ह्‌। मैं जिसे श्रम 
करती हू उसे शक्तिशाली बनाती हूं, उसे ब्रह्मा, ऋषि और सुमेघा बनाती हू । ) 


अह्‌ रुद्राय धनुरा तनोमि ब्रह्मद्वर्ध द्वारवे हुतवा उ। 

अह जनाय समद छृणोम्यह द्यावाप्रथिवी आ विवेश ॥ 
( मैं रद्र के लिए धनुप खीचती हो जिससे वाण म-तद्वेष्टा का सहार करे। मनुष्यों में मैं प्रतियोगिता 
उत्पन्न करतो हू, मैं द्यावापृथिवी में व्याप्त हू । ) 

अह सुबे पितरमस्य मृुधन्मम योनिरप्स्वत समुद्दे ॥ 

ततो वि तिष्ठे धुवनानु विश्वोताम्‌ था वष्मणोप स्पृशामि भा 


हैँ 
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( मैं इस विश्व पे उच्चतम स्थान में पिता (यो) वा प्रसव करती हू। मेरा उद्भव जलो मे है, समुद्र मे 
है। यहाँ मैं सभी भूतों में फछ गई हू। मैं अपो सिर से आनाश् का भी स्पर्श बरती हैं।) 
अहमेय यात इय प्र वाम्यारध्माणा भुवनानि यिश्वा । 
परो दिया पर एना पृथिय्येतावतो महिमा स बमूथ ॥ 
(सारी सृष्टि वी हृस्तगत परती हुई में ही वायु यी तरह बहती हू । आवाध्म से परे, पृथ्वी से अपनी शक्ति 
से में ऐसी हुई है । ) 
यह स्वरी-दक्ति बे भाव विवास या अक्षय प्रवाश है । समग्र सृष्टि के साथ ऐसी एकात्मता की 
अनुभूति था यह उत्पर्ष है। 
पोषा, वक्षीवान्‌ वी पत्नी थी। वेद वे दशम मण्डल वे” उनतालीसवें मौर चालीसवें यूक्त उसके' 
नाम हैं। उसने मंत्र साक्षात्वार के बल पर अश्विन के अनुग्रह से अधिक उम्र हो जाने पर भी विवाह 
पा सुस प्राप्त किया था । विश्ववारा भी विवाहिता है। उसने गृह-जीवन के हर्प विषाद और नारी" 
जीवन ये आतरिय भाव पी अभिव्यक्ति दी है. अपाला विवाहिता थी और चर्म रोग से पीडित हो गई 
पी, उसने घरीर पर रोम नही उग रहे थे तथा उसये पिता सत्वाट हो गए थे। उसका पति उससे प्रेम 
नहीं मरता था। उसने इद्र वे लिए सोम, तैयार किया और अपने दाँतो के द्वारा तैयार क्या। इन्द्र 
में उसये होठों से सोम-पान विया। इद्र ने तीन वरदान दिए जिससे उसके रोग दूर हो गए, उसकी 
त्वचा बहुत सुदर हो गई, अग्रो पर रीम निकल जाए, पिता के सिर पर भी केश हो गए । पत्ति का प्रेम 
भी प्राप्त हो गया । ऋग्वेद थे दशम मण्डल वे' एक्यानवे सृक्त वी रचना अपाला ने की है । 
गोधा और मानपघात्री ने जो साक्षात्वार किए वे ऋचाए' इंद्र से सम्बाधित हैं। छोपामुद्रा, 
शश्वती और रोमश्ा प्रच्यात ऋषिकाए' हैं। उदहोने दाम्पत्य जीवन में पत्नी वी आतरिव' भावना और 
अपेक्षा वी सूद्षम तथा अतरग अभिव्यक्ति दी है। छोपामुद्रा अमस्त्य वी पत्नी थी। उसने पत्ति की 
साधना मे बहुत सहयोग बिया था। पति वी नीरस साधना से कुछ ऊब सी गई थी और स्वाभाविक 
अपेक्षाओं की उपेक्षा से दुसी हो गई थी। इससे सर्म्बा घत तथ्य उसने उदघाटित किए। अगस्त्य ने 
अनुभव विया और अपेक्षित कतव्य पूरे किए । ये सभी महिलाएं मात्र साक्षात्कार करते वाछी ऋषिकाए" 
हैं। इसी कोटि मे जुहू, माधवी, दशिप्रभा, अनुलक्षमी, रेवा पहायी, रोहा के नाम हैं जिनगी ऋचाए' हैं । 
ऋग्वेद म वीरता से परिपूण महिलाएं भी हैं जिहोने युद्ध मं भाग लिया है। विश्पछा और 
मुद्गलानी वे नाम ऐसे ही हैं जिहाने थ्रुद्ध क्षेत्र में अपने पत्तियों वे साथ शब्रुओ से युद्ध किया था और उ!हें 
विजयी बनाया था । 
उपनियद्‌ काल मे मैत्रेयी और गार्गी दार्शनिक उपछब्धियो के लिए प्रसिद्ध महिलाएं हैं। वे 
अतिशय विदुपी और भान सम्पन्न थी। आध्यात्मिक और दार्शनिक गरुत्यियो को सुलमाना उनके लिए 
बहुत सहज था। मैत्रेयी मे तत्वज्ञान का तोप उतर आया था । वह महपिं याज्ञवल्क्य की पत्नी थी। 
महपि याचवल्वय की दो पत्नियाँ थी मैत्ेयी और वात्यायनी । महूपि ने अपने वाधवय मे व्यावहारिक्ता 
को देखते हुए दोनो के' थीच बाँट देना चाहा । मैत्रेयी ने कहा, जिस घन सम्पत्ति से अमरत्व नही मिकू सकता 
उससे क्‍या लाभ ? उसे लेबर क्या करूगी ? ( येनाह नामृता स्याम कि तेन दुर्यामिति ) । 
गार्गी उच्चस्तरीय और निग्रुढ दार्शनिक चर्चा के लिए प्रसिद्ध हैं। भरी विद्‌वत गोप्ठी मे अनेक 
तत्वज्ञानियां को उ होने अपने तकों से निरस्त कर दिया था। महपि थाज्ञवत्वय से भी शास्त्राथ क्या 
था और अपने तवों से चमत्वत वर दिया था। वाडवा प्रांतिथेयी भी ब्रह्मवादिनी हैं। 
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बेदिक काल के आखिरी हिस्से तक महिलाएं उपाध्याया और आयचार्या थे रुप में परूण प्रतिष्ठित 
थी । किसी वी पत्नी होने के नाते उनवा महत्व नहीं था अपितु स्वय मे तत््वतान और विद्या वे! वारण 
उनका महत्व और प्रतिष्ठा थी। वे शिक्षा देती थी, तत्त्व ज्ञान प्रदान बरती थी। राष्ट्रीय विवास और 
एकात्मता मे उनका पर्याप्त योगदान था । 
आग्रे कै काछो मे--विशेषत महामारत थी गाथधारी, यु ती, द्रौपदी, धतु तठा, सुछभा, विदुरा, 
दमयती, साविन्नी आदि, रामायण वी अनसूया, शबरी, स्वयप्रभा, अहस्या, सरमा, मंदोदरी, तार, 
फंकेयी, कौशल्या, सुमित्रा, सीता, उर्मिछा आदि, पुराण वी मदालसा, देवहृति, उमा, शव्या, शर्मिप्ठा, 
देवयानी, सुनीति आदि, विज्ञान और दर्शन क्षेत्र वी प्रस्यात विदुपी छीलावती, क्षणा, उममारती आदि 
तथा ऐतिहासिक प्रशासिकाओ में वावाटव वश मी प्रभावती गुप्त, भौमवर राज्य वी तरिभुवन महादेवी, 
गौरी महादेवी, वश्मीर वी दिद्ा, मुगल शासिवा रजिया सुल्तान, पिछली झताब्दी वी छक्ष्मीवाई आदि वी 
चर्चा अपेक्ष्य होते हुए भी उनकी चर्चा यहा नहीं की जाएगी, यहा वैवल रचना बारने वाली बृधयिश्रियां 
की किचित्‌ चर्चा की जाएगी क्योकि इस लेख के सीमित विस्तार भे इतना ही सम्भव है ! 
यद्यपि वेदिक काल के वाद भारियो को बेद के अध्ययन से वचित कर दिया गया, नाना अकार के 
निरथक नियम-प्रतिबन्ध छमाकर उ हे बॉधकर वादनी बनाने का पूरा प्रयास क्या थया, शिक्षा से सवा 
दूर करके एक क्रीत पदाथ की तरह उनके साथ ध्यवहार किया गया, उहे वश्ञ-वृद्धि का साधन और सुर 
भोग वी जीवित ललित सामग्री के अतिरिक्त और कुछ न भाना गया और दीघवाछ वा आरोपित एवं 
अभ्यस्त सस्कार स्वय उह ( नारियों को ) भी छीछाआ की मूर्ति बना गया, फिर भी बीच-बीच में शर्क्ति 
वे' स्फूलिंग दिखाई पड़ते हैं, जिससे इतना ही आभास होता है कि समाप्त होने पर भी स्परदन बचा है, 
बुभने पर भी अनल-क्ण वुछ शप हैं । 
सस्द्वत साहित्य वी सुदीघ परम्परा में अनेक ववयित्रियों बी नाम सिलते हैं, यत्र-तत्र विखरी हुई 
कुछ रचनाएँ भी मिल जाती हैं कि-तु सुव्यवस्थित पुस्तक नही मिलती! इसके कारण में भी उर्ते 
मायता का प्रभाव हो सकता है। घनदेव, राजशेखर आदि कवियो ने इनके विषय में झुछ महत्त्वव्‌ग 
सूचनाएं दी हैं तथा सुभाषित सम्रही में इनकी कुछ कविताएँ ( श्लीक ) सकछित हैं। 
दघधारगधर पद्धति मे धनदेव की थक्ति है-- 


शीलाविज्जामारलामो रकाद्या , 

काव्य कत्त' सांति विज्ञा स्व्रियोईवि | 
विद्या वेत्त, बादिनो निजेतु , 

विश्व चकतु य प्रवीण स बदच्य ॥ 


शीला, विज्जा, मोरिका, मारुछा आदि स्त्रिया परम विदुषी और समथ क्बयित्री है, इसलिए 
वन्य हैं । राजशेखर ने शोला भट्टारिका, विकटनित्तम्बा, विजया, प्रभुदेवी वी बहुत प्रशसा की हैं। उपयुक्त 
शीला भट्टारिका, विज्जका, मोरिका, मारुछा, विकटनितम्बा, प्रभुदेवी, के अतिरिक्त फल्युहस्तिनी, सुभद्रा, 
इदुलेखा, देवकुमारिका, मधुरवाणी, रामभद्राम्वा, तिरुमलाम्बा, गगादेवी चाण्डातविद्या, जघनचपला, 


प्रियवदा, वेजय/ती उप्पाया, लखिना, भिवेणी, ऊक्ष्मी, सुदरवल्ली, ज्ञानसुदरी, अवातिशु दरी भादि 
बवसिन्रियों के नाम मुख्य हैं । 


यद्यपि इन क्वयित्रियो वी उपलब्ध रचनाओ का मूल्भाव झ यार है, कितु रह गार महाभाव है । 
उसवा मूठ भाव-स्थायीभाव रति व्यापक है, वात्सल्य और भक्ति इसी के अतगत आ जाते हैं। यह मदुष्य 
से मनुष्य को जोडता है और दूर तक भावात्मक सामोप्य की अनुभूति से भरता है । 
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यह दुर्भाग्पपूण और दुसद वात है कि सस्दत में इतनी कबयिश्रियों के होते हुए भी आज उनके 
माम से अपरिचय-सा है। एव तो उनवी रचनाएं ही बहुत कम मिलती हैं, प्राय सो गई कितु थोड़ी 
णो मिलती हैं उनका भो थोई सम्पवा संवलन नही निया । यहाँ सभी वा परिचय और उनकी रचनाओं 
पा उत्लेस बरना सम्भव पही, वैयछ बुद्ध था परिचय और कुछ एक वे' श्लोको को उद्धृत करवे' संतोष 


परना पड़ेंगा | 


विन्जका 
विज्जवा आठवी धताब्दी के उत्तराद्ध और नवमो शताब्दी के पुर्वाद्ध वी हैं। उनको रचनाओं 
रो आदचाय मम्मट, मुबुरू भट्ट और घनिय ने अपने प्रो मे उद्ध त क्या है। दण्डी से व्राव्यादश के 
मेगलाचरण में सरस्वती मे! लिए 'सव शुबज़ा सरस्वती” वहा थां। इस पर विज्जका ने कहा है कि 
मीलवमल दे पत्र थे सदर श्याम बात वाली मुझे बिना जाने ही दण्डी ने व्यय ही सरस्वती को 
सर्वेभुक्ला वह दिया है । 
मोलोत्पलदलश्यामां॑ विज्मकों मामजानता । 
पृर्यंथ दष्डिता प्रोक्त सबधुकक्ता सरस्वतों॥ 
वह कवियों और भाववा वे लिए बहती है कि सच्चे कवि या अभिप्राय अभिधा से व्यक्त नहीं 
होता अपितु रमाद्र पदों वे प्रयोग अर्थात्‌ व्यजना से होता है। भावक भी उसम डूबकर मौन भाव से 
अग्ो बे रोमाच से हृदय वे! आनद की सूचना देता है । 
कवेरपरिप्रायमदग्दयोचर हफुर"तमादपु पदेषु _केवलम्‌ 
यददिभरग कृतरोमविश्यिजनस्थ तृध्णी भवतोः्यमक्जलि ॥ 
बिसी मुग्धा दे अतिशय सुददर मुस वो देखवर कमल ने उस पर सदल-बल आत्रमण कर दिया 
पर बुछ्ध न हुआ, बह हताश वापस लोट गया । उसका भुस, वमरू की अपेक्षा सु दर ही बना रहा । 
कीप स्फीततर स्थितानि परित पतन्नाणि दुग जछ, 
मेंत्र. मण्डलमुग्जल चिरमघों नोतात्तथा कणष्दका । 
इत्याश्ष्दशिलीभुजेन. रचना. झत्या तदप्पद्भुत, 
यद्पद्मेन जिमौपुणापि ने शित सुम्धे ! त्वदीय मुसभ ॥। 
हे चम्पक वृल | तुम्हें यहां दुष्ट जनी के गाव वे' पास वाली वाटिका में किसने रोपा है ? तुम्हे 
धाव सममसवर गाय से तोडी गई चहारदीवारी की तरह तुम्हारे पलछबो को लोग नोच डालेंगे । 


केनात चम्पकतरों यत रोपितो$सि, 
कुग्रामपामर जनातिक बाटिकायाम्‌ । 
यत्नप्रस्ठमवशाकविवृद्धिक्रो मात 
गोभग्नवाठघटनो चित पहलबो$ति ॥ 


| 


सुभद्रा 
सुमदा के लिए कहा गया है वि जिस प्रकार सुभद्वा ने अपने अप्रतिम सौ दय के कारण अजुन 
के मन में स्थान पाया था उसी प्रवार इस सुभद्वा ने अपडी वविता बे वचोवृत्तियातुय के कारण कवियों 


है 


के हृदय में स्थान पाया है । 
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पायरप सतरत्ति श्यान लेसे फू सुपद्रया॥) 
फदी्ना च्र॒ वचोपृत्तिचातुर्पेण. सुप्द्षमा ॥ 
सुभद्रा स्नेह से होने वाले वृध्ट वो एवं रूपन में बहती है वि. दुंघ थो स्नेह (थी) मे लिए 
क्‍या कया नहीं भेजना पडता है । 
दुग्ध च यत तदनु यद पवचित तो नु 
माधुयमस्य दृतमुमधित ्॑र॑येगात्‌ 
जात पुनप तड़ते नवनोत्वृत्ति 
स्‍्तेहों. निवरधनमनर्भपरम्पराणाम्‌ ॥ 
मोरिका 
मोरिका फे विषय में परिचमात्मक जानवारी नहीं मिलती । घनदेव वो उक्ति में मादर फे साथ 
उसका नाम लिया गया है । वह काव्य-रचना में बहुत निपुण थी। विदेश जाते हुए पति से उसकी प्रेमिका 
पत्नी जो कहती है वह मोरिकवा की संवेदनशीलता और वठ्पना-वैमव वी पहचानने के लिए पर्याप्त है । 


मा गच्छ प्रमदाप्रिय प्रियशतंभू यह्रवमुक्तो सभा 
बाला प्रांगणमागतेन भवता प्राप्नोतति निष्ठों पराम ) 
कि धायत कुश्रभारपीडनसहैयत्लप्रवर््ध रपि 
तुट्पतृकष्म्वुक्भालकरमुदिन नि सूदत्रमस्मद्गहम्‌ ॥ 

( प्रियत्तम | सी बार कहा, तुम मत जाओ। तुम जाने के लिए आँगन में पाव रखोगे, अमी 
इतना ही सोचने पर कसी तरह स्तनों के भार का सहन करने मे समथ और प्रयत्मपृवक बाघी गई कचुकी 
टूटती जा रही है। उसके सीने के लिए घर मे सूत भी शेष नहीं है। अभी यह हाल है ती आगे क्या हीगा । 
सारुला 

माइला की प्रतसा भी घनदेव वी उक्ति से प्राप्त होती है। इनमे कविता की प्रीढि भोर 
निपुणता अचानक नही आई होगी और विद्धत्‌ू जनो मे एक हो श्लोक के आधार पर इतनी प्रतिष्ठा 
नही सिली होगी। कितु एक्से अधिक उपलब्ध नहीं है। मारुझा ने नापिका की मुग्यता को 
सहज और मामिक चित्र खोचा है कि बोई सगदिल भी पानी पानी हो जाए । 

कृशा बेनासि स्व 7? प्रकृतिरियमद्भ स्थ नतु मे 
सलंधू प्रा कक्मात ? गुरु़तगहे पाचकतया) 
स्मरत्यस्मान्‌ कच्चित्‌ ? नहिं नहिं भहीत्पेवममभत्‌ 
हमरोत्कम्प बाला सम हृदि निपत्य प्ररुदिता ॥ 

(नायव ने पूछा, तुम दुवली क्यों हो ? नायिका ने कहा, शुरू से ही शरीर ऐसा हैं। तायक-ढैस 
मैली क्यो दिखती हो ? तायिका-ससझुर के घर मे खाना पकाने के कारण । नायकक्‍-तुम मुझे कभी मादे 
बरती हो ? नायिका “नही नही कहती हुई स्मर-पीडा से कापते छगी और उसके हृदय से छगकर जोरों 
से रोने छगी ।) 
विकटनितम्या 

विवदनितम्या काफी प्रतिष्ठित और ल्यात कवमयित्री हैं। स्थान और समय का निश्चय नहीं 
बि-तु राजशेखर से पहले को हैं। राजशेखर ने कहा! है कि एसा कौन मनुष्य है. जिसे विवटनितस्था नो 
ललित बाणी वो सुनवर अपनी वकाता के मुग्ध-भछर वचन फीके न छंगने लगते हो । 
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के विक्टनितसम्थेन गिरांगुग्फन रभिता । 

निर्दात निभका तानां न मोग्ध्यमधुर घच ॥ 
पवयित्री ने भौरे को सम्योधित वरमे महा है 

अपासु तायदुप॒ादसहासु भड्ड 

छो८छ विनोदय मत सुमनोलतासु | 

मुग्धामजातरजस्त बलिफामकाले 

व्यय कदपयसि कि भवम्तल्लिकाया ॥ 


5 (भमर ! तुम्हारे मदन यो सहन करने याछी अय पुष्पछताओं में तुम अपने चचलछ मन को 
रजत बरो | इस नवभह्लिपा वी अनसिली कोमठ यली यो, जिसमे अभी वेसर भी नहीं आया है, असमय 


में व्यय गष्ट क्या पहुचा रहे हो २) 


फत्गुहस्तिनी 
फन्गुहस्तिनी अत्यात प्रतिभा-सम्पन्त कवयित्री हैं। उन्होंने आकाश में उदित प्रतिपद वे चद्भमा 
दे लिए वितमे-वितने रूपयो शी उद्भावना वी है। 
व्वितपनजटा यल्लोपुष्प सनोप्तवकामुक 
प्रहकिसततय सथ्यानारोनितम्ववसक्षतम्‌। 
तिमिरभिदुर ध्योग्न शव गे निशायदनस्मित 
प्रतिप्रदि नवस्य दोधिम्य सुख्लोदयमस्तु व ॥ 
(मह शवर यी जा वल्ली वा पुष्प है क्या, या वाभदेव का धनुष है ? ग्रहो का नया रक्तिम 
पललव है या सध्या-मारी वे नितम्ब पर छाल नप्तक्षत है ? अंधेरे को खत्म करने वाठा आकाश का शिखर 
है या निशा बे मुख वी मुसजु राहुट है ? प्रतिपद वा यह नया मनाहर चाँद आप छोगो के लिए सुखद हो ।) 


शीला भट्टारिका 
शीला के लिए राजशेयर मे वहा है वि शब्द और अथ फे समान भौर सगुफन को पाचाली रीति 


कहते हैं। ऐसी रीति यदि वही है तो झ्वीला वी कविताओं मे और वाण की उक्तियो मे। बाण के समकक्ष 
रसकर शीला की समता को स्वीकार किया गया है। उनकी कविताए' भी निश्चित ही स्तरीय है। 
प्रियाविरहितस्थाध हुदि चिता ममागता। 
इति मत्वा गता निद्रा के कृतघ्नमुपासते ॥॥ 
(प्रियठमा वे वियोग भे भेरे हृदय मे चिता घुस आाई। चिता के आते ही यह सोचकर कि चिता 
रूपी नायिका पास मे है तो निद्रा चुपचाप चली गई। श्तघ्न को भला कौन चाहता है ?) 
एक प्रसिद्ध श्लोव॒ जिसवा उपयोग आचाय मम्मट ने किया है। स्फुट अछकार न होने पर भी 
उत्तम काव्य के रूप में इसे प्रस्तुत विया है। 
थे कौमारहर स॒ एवं हि वरस्ता एवं चंत्रक्षपा 
ते चो-मौलितमालतोसुरसणय प्रोढा फदम्बानिला ॥ 
सा चंबासध्मि तथाषि तत्न सुरतव्यापारलोलाबिर्धाँ 
रेघारोधसि चेतसौतरुतले. चेत . पसमुत्कष्ठते ॥ 


भन्ञा प्रदौष/३४१ 


है. 3३ 


(वही मेरा प्रेमी पति भी है जिसने मेरा बौमाय भय विया थां। वही चैत की चाँदनी रातें हैं। 
खिली हुई मालती वी सुरभि से भरी हुई, कदम्व वी वही उमादव' हवा बहु रही है, और मैं भी वही हूं 
फिर भी ममदा वे तट पर उस बेंत वे पेड वे नीचे उन बाम-बेछियों फ़े लिए किए मन उलण्टित हा 
रहा है ।) 


इन्दुलेखा 


इदुलेखा था भी परिचम ठीक-ठोक प्राप्त नही होता । बल्लभदेव ने उनका श्लोव' अपनी पुस्तव 
सुभाषितावलि में दिया है ! सूर्य के अस्तगत होने पर बबयिश्नी ने बहा है-- 
एके घारिनिधो भ्रवेशमपरे लोषातरालोक्ग 
केधित्‌ पायकयोगितां निजगदु क्षोणेन्‍ह्धि चण्शचिय | 
मिश्या चेतदसाक्षिक  प्रियसि प्रत्यक्षत्रीक्षातप 
मयेह्‌ पुनरध्चनीन रमणो घेतोईपिशते रवि ॥ 


(कोई बहता है कि अस्त होने पर सूय समुद्र में समा जाता है, कोई बहता है दूसरे छोव' में चला जाता है, 
पुन कोई कहता हैं कि वह अप्नि भे चछा जाता है। कितु प्यारी ससी ! यह सब मूठ है। इसवा कोई 
साक्षी नही है। मुर्के तो मालम पडता है कि अस्त होने पर सूघ पथिकों वी पत्नियों बे! कोमल द्वृदर्स में 
शयन के लिये चला जाता है, तभी तो उनके हृदय में इतना ताप का अनुभव होता है |) 


ब्रिजया 


यह निश्चित नही हो सका है कि यह विजया और विज्जका एक ही थी या अछंग अछग। इसे 
क्नाटी कहा गया है और विज्जका भी दक्षिण की थी। दोनो की श्रतिभा पाण्डित्य और गर्वोक्ति स्तमान 
स्तर की मालूम पडती है। राजशेखर कालिदास के बाद विजया को ही स्थान देते हैं । 
सरस्वती तु फर्नादी विंजयाडवा जयत्यसों। 
या वेदभगिरां दास कालिदाप्ताइन'तरभ्‌ ॥ 
विजया स्वय को कर्णाट राजप्रिया बताती है और वह पूव के कवियों के प्रति तो अवश्य विनम हैं 
क्लु गद्यपद्य की रचना में स्‍्वय को असाधारण मानती है ! 
एको+$भून्नलिनात्ततश्च पुलिनाद वल्मीकतश्चापर 
ते सर्वे कवयों भर्वात्त गुरवस्तेम्यो नमस्कुमहे। 
भर्वाक्‍्ची यदि गद्यपच्चरचनेश्चेतश्चमत्कुबते 
तेपां मृध्ति दशामि वामघरण कर्णाद राजप्रिया शऐे 


गंगादेवी 


गगादेवी विजयनगर साम्राज्य के महाराज शुक्क के पुत्र कम्पण वी पत्नी थी।॥ उनमे असाधारत 
प्रतिमा थी। उहाने क्म्पण की विजय यात्राओ का सजीव चित्रण किया है । उनके वाब्य में साहित्यिक सौंदय 
भी है और ऐतिहासिक प्रामाणिक्ता भी । उनके दो वाव्य मथुराविजय और वीरक्म्परामचरित्र अधूरे रूप 


म॑ मित्ते हैं। प्रश्ति से भी उहूँ गहरा लगाव था। कमल के चारों ओर घूमते भौंरे और प्रहरी वी ठुलना 
बरते हुए एक इलोक है-- 
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घटमान दलाररोपुर नलिन मादिरमिरददिरास्पदम्‌ । 
परिपालयत्ति समर तिववणन्‌ परितो यामिकवमधकश्षत ॥ 


देवकुमारिका 


पह उदयपुर वे राणा अमरसिह वी पत्नी थी । इनका समय सतरहवी शताब्दी का उत्तराध और 
अठारहवी धताब्दी का पूर्वाध है। इंहोंने १७१६ में वेद्यनाथ की प्रतिष्ठा की थी और उनकी प्रश्नस्ति मे 
वाव्य छिखा 'वंद्यनाय प्रासाद प्रशस्ति' । उस काव्य वा ऐतिहासिक महत्व भी है। प्रशस्ति का एक एलोव 
जो प्राथना परक है-... 
गुष्जवद समत्‌ भ्रमराजि विराजितास्य 
स्तम्वेरमानवनमहु नितरां नमामि । 
मत्पाद पद्धूज परागपबितितानां 
प्रा व्यहराशय इह प्रशम प्र्यात॥। 
प्रियवदा 
यह बगाल वी सतरहवी छाताब्दौ वी ववमयित्री हैं। इनवे पति का नाम रघुनाथ था। इहोंने 
श्यामरहस्य लिखा है उसी का एक इलोव--- 
फालिदोपुलिनेषु केलिकलन कसपादिदंत्यद्रियम्‌ 
गोपालौभसिरमिप्टुत श्जवधू नेत्रोत्पलेरचितम्‌ । 
बहालफृतमस्तक सुललितंरज्ज स्विभद्धा भजे 
गोविद प्रजसुदर भवहर वशीधर श्यामलम्‌ ॥ 
लखिना 
रुखिना मिथिला की धी। उसने राशि चक्र के प्रतीव माध्यम से नायिका के रूप और स्थिति का 
बहुत सुददर चित्रण कया है-- 
आक्रास्ता बशसध्वजस्य गतिना सम्मूच्छिता निजले 
तुपद्वादशमद द्वितीयमतिम नेकादशामस्तनी । 
सा यष्ठी कटि पचमौ व मवमभुस्सप्तमो्जिता 


प्राप्नोत्पप्टमवेदना त्वमधुना तूण तृतीयों भव॥ 

वह चौहान वश की थी! वहें जैसी सु दरी थी वंसी 
प्राव्यमीमासा' में उसके मत का तीन बार उल्लेख 
क्ए हैं। राजशेखर 


अव_्तिसुन्दरी राजशेखर की पत्नी थी । 
वदुधी ओर कवयित्री भी थी। राजशेखर ने अपनी 
क्या है। हेमच-<द्व ने अपनी 'देशीनाममाला' में उसके तीन भ्राइत परद्भ उद्ध,त 
का समय दशवी शताब्दी है । 

राजशखर चरित में कामलीला, 


क्वसित्रियो के नाम मिलते है कितु किसी की रचना नहीं मिलती । 
स्पष्ट है कि महिमा रचनावारो की स य्या पर्याप्त है उनमे प्रतिमा एवं क्षमता कदापि -यून नही है 


उनके अनवरत योगदान को अस्वीकारा नही जा सकता, मुल्याकन की आवश्यक्ता है दूसरे-दूसरे क्षेत्रों में 
आम्रपाली से लेकर शारदा देवी तक अनेको महिलाएं हैं जिनका योगदान बक्षुण्ण है । आधुनिक काछ को 
छोड दिया गया है बयोकि वह अभी की बात है और सझ्या भी काफी है । 


सुनदा कनकवल्ली, मधुरागी, ललितागी, विमलागी जैसी 
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भारत के विभिन्न भागो मे, जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में तथा यहाँ की विविध भाषाओं में एवं से 
एवं स्तरीय महिलाएं हुई हैं जिन पर भारत यो गौरव है और जिनवा राष्ट्रीय एयात्मता में योगदान अक्षय 
है, उनवी चर्चा वी जानी चाहिए थी किन्तु यहाँ सम्भव नही है । अब बुछ एवं हिंदी यययिध्रियों वी र्चर्ना 
करके विरमित होना होगा वयोति छेय समापन-सीमा वे समीप पहुच रहा है | 
मीरा थाई वा नाम इतना सुप्रसिद्ध और सुपरिचित है वि उनवा विशेष परिचय देने की 
आवश्यकता नही । जोधपुर बे” सस्थापम' राठौर राजा जोधा जी के पुत्र दूदा जी वी वह पौन्ती थी और 
दूदाजी वे चतुथ पुत्र रत्वसिह वी एकमात्र सतान थी । इनका जम १४९८ ई० वे! आसपास हुआ था 
और देहान्त १५४६ ई० ये करीब । बचपन से ही उनकी छगन गिरिधर-गोपाछ से छय गई और ऐसी छगी 
कि वभी क्षोण नही हुई, और गद्दराती ही चली गई । उसी को वह बालपना की प्रीत कहती हैं। उनवी 
विवाह १५१६ ई० में मेवाड वे महाराणा सागा के पुत्र भोजराज से हुआ था ) वेसे मानसिक रूप मे 
उहोंने अपना विवाह श्रीकृष्ण से कर लिया था 
उहे कृष्ण की प्रेम-दीवानगी में ससुराल वे” कितने अत्याचार सहने पढे, रोगटे खडे कर देने वाले 
हैं, किन्तु मीरा जरा भी नहीं डिगी । अधविश्वासों से जडित जड परम्परा वी उहोने जरा भी परवाह 
नही वी और अतत मेवाड छोड दिया। फिर सारा देश, सारा ससार उनवा घर था और उनके शाश्वत 
पति ३प्ण थे ही--मेरों तो गिरिधर गोपाल दूसरा न कोय । 
प्रेम की ऐसी तमय गायिका मीरा के सिवाय दूसरी कोई नहीं हुयी । मीरा वा पद जब जन 
तक पहुँचा और हृदय मे बस गया । पूरे उत्तर भारत मे आज भी मीरा के पद गाए जाते हैं, दूसरी 
भाषाओ में अनुवाद के माध्यम से वह पढी जाती हैं । भावात्मक त-मयता से जुडे उनवे नाम वा ऐसा असर 
है कि आदमी कही का हो क्षण भर एक हो जाता है। मीरा को भारत कमी नही भूल सकता | 
पग थाध घूधर॒या णाच्यारी | 
छोग क्ह्मया मीराँ बावरी, सासु कह्या कुलनासाँ रो! 
विख रो प्यालो राणा भेज्याँ पीता मीरा हासाँ री। 
तण मण वार्‌याँ परि चरणामाँ दरसन अमरित प्यासाँरी ॥ 
मीरा रे प्रभु गिरिधर नागर, धारी सरणा आस्याँ री ॥। 
है है ५१ 
में मिरिधर के घर जाऊं । 
गिरिधर म्हारा साँचो प्रीतम देखन रूप लूभाऊं । 
रंण पड़े तब ही उठि जाऊं, भोर गए उठि जाऊं । 
रंण दिना वाके सेंग खेल ज्यों त्यो वाहि लुभाऊ । 
जो पहिरावे सो पहरू, जो दे सो खाऊ।॥ 
मेरी उणनी प्रीत पुरानी, छउण बिण पल न रहाऊ ॥ 
जहें बंठावें तितही बंद बेचे तो बिक जाऊं | 
मीरा के प्रभु गिरिधर नागर, बार बार बलि जाऊं । 
स्वताञ्रता आन्दोलन के बीच रास्ट्रीय आ-दोलन से जुडी हुई हिंदी की प्रथम और सर्वाधिक 
प्रतिष्ठित बवयित्री सुभद्रा बुमारी चौहान हुई । स्वत-श्रता आ-दोलन में भाग लेने वे कारण जेंल जाने 
वाली वह प्रथम महिला थी । उनका जाम ३९०४ म और देहान्त १९४८ में हुआ। उन्होंने शप्ट्री 


३४४|प्रज्ञा प्रदोष 


भावना से तादात्म्य स्थापित कर ऐसी बविताएँ लिखी कि रग वा ठढा लहे भी तप्त हो उठता था। इनके 
पति लक्ष्मण सिंह ने इनकी इृच्छाओ भे, इनके विवास क्रम भे वही बाधा नही पहुचाई थी, अपितु सहयोग 
किया था। इहोंने अपनी पुत्री सुधा चौहान वा विवाह प्रेमच-दजी के थधृश्र अमृत राय से किया था। 
वह वस्तुत मिथ्या बाधनो से परे केवल राष्ट्रीय थी । 
है। अपय 2038 4०48050536:08 हा स्वागत" “भाँसी की रानी! आदि उनवी अमर कविताएं 

आ रही हिमालय से पुकार, 

है उदधि गरजता बार बार । 

प्राची, पश्चिम, भू नभ अपार, 

सव पूछ रहे हैं दिग्‌ दिग/त, 

वीरो का बंसा हो वसत। 

( वीरो वा बसा हो बसत ) 


है सन्तप्त तदपि आशा से 
स्वागत आज तुम्हारा । 
एक बार फिर कह दो भद्ा 
ऊचा रहे हमारा । 
( सेनानी का स्वागत ) 
सिहासन हिल उठे राजवश्ो ने भृूकुदी तानी थी, 
बूढे भारत मे आयी फिर से नयी जवानी थी 
ग्रुभी हुई आजादी की कीमत सबने पहुचानी थी, 
टूर फिरगी को करने की सबने मन भे ठानी थी, 
चमक उठी सन सत्तावन में वह तलवार पुरानी थी | 
घुदेले' हरबोलो के मुंह हमने सुनी कहानी थी। 
खूब लड़ी मरदानी वह तो झासी वाली रानी थी ।। 
( भासी की रानी ) 
छायाबाद वाल मे महादेवी वर्मा एक ऐसी गरिमामय व्यक्तित्व से मण्डित क्वयित्री हैं जिनका नाम 
लेते भमहिला-ससार गोरवा वित हो उठता है । जिस वेद के पढने पर महिलाओ पर प्रतिबध लूगा था, 
महादेवी ने खास तौर से उस वेद को पढा था। उनमे अथाह करुणा भर गई थी और उस बि दु से फूटे 
उनके गीत चिर विरही की भाँति सतत जीवत और अमर हो गए। वह देश के प्राणों से जुडी हुई थी 
अमोधघ प्यार के साथ, क्तु उनके प्राण प्र १९८८ मे उड गए पर उनके रचनात्मक काय, उनका 
एल्ति गद्य और उनकी सासो की गध पिए उनके गीत सदा जीवित हैं । 
मैं अनत पथ में लिखती जो सस्मित सपनो की बातें । 
उनको कभी न धो पाएगी अपने आंसू से रातें॥। 
4८ 2 > 
ऐसा तेरा छोक, वेदना नहीं, नहीं जिसमे अवसाद, 
जलना जाना नही, नही जिसने जाना मिटने का स्वाद | 


प्रशा प्रदोष/३४५ 


और जीवन के हक के लिए अदम्य उत्साह से जूभने वाली मानवीय सच्चाइयों से वेहिचय' सून्य हे 


बया अमरा वा छोव मिलेगा तेरी रुझणा वा उपहार | 

रहने दो हे देव ! अरे यह मेरा मिटने या अधियार ॥॥ 
#+ ५ ५ 

वेदना में जम, परणा में मिला आवास, 

अश्रु चुनता दिवस इसवा, अश्रु गिनती रात ॥ 

जीवन विरह का जल्‍्जात ॥ 


होने वाठी अमृता प्रीतम की पक्तियों के साथ फिलहाल विशम॑-- 


३४६/प्रक्षा प्रदोप 


लाश वो एक छापद्व वी भूस़ होती है। 
लाश की पोख वाक नहीं होती। 
और मेटी छाज्न वी छाती से। 
दूध वी एक बूद टपवा पदती है। 


> हि 
दुनिया वी रोशनी से 
संदिया शिकवा करती हैं 
इस मुहब्बत के मौसम से 
तुमने नफरत का कैसे वो दिया ) 
4 #३ 


यह घरती एक सवसूरत किताब है 
चाद सूरज को जिल्दवाली 

पर ख दाया | 

यह भूख और गरीबी 

सहम भौर ग्‌ छामी 

बया यह तेरी इबारत है?े 

या तेरे प्रकाशक से रह गई 

प्रफ़ रीडिय की ग्रलतिया ? ७ 


पत्ञा-प्रात्राद के प्रभा-लोक से भारत का भरत-वाक्‍्य 
प० अक्षयचरद्ग शर्मा 


एक सद्‌ विप्रा बहुधा बदन्ति 


हुद्र मित्र वरुणमप्रिमाहरथों दिव्य स सुपर्णों गरुत्मान्‌ । 
एक सद्‌ विप्रा बहुधा वर्दात अग्नि यम सातरिश्वानमाहु ॥ 
ऋण० वे० १/१६४/४६ 
मत्र द्रप्टा ऋषियों ने अपनी स्वसवेद्य अनुभूतियों के प्रकाश मे एक विरादू सत्य का उद्घोष 
विया--एक सत्‌--वह एक ही सत्‌ है-सत यानी नित्य, एक रस, दिक-काल की सीमा से अतीत, चरम 
परम सत्य-पर, सत्यवाक विद्वानों से वह विविध रूपो में व्याख्याथित होता है। भारतीय धम, दशन 
एय सस्क्ृति की यही मूल सचेतना है--जो विचित्र वँविध्यो, विरोधो, परस्पर वाद विवादा, श्वास्त्रार्थों, 
नित नूतन स्थापनाओ और निष्पत्तियो के बीच अभय रह कर सबका स्वागत करती रही है। भारतीय 
मनीया ने हमेशा सबके अन्तराल मे अनुस्यूत एकता वे सूत्र को ग्रहण कर अपनी सात्विक बुद्धि का और 
इस रूप में अपनी सहिष्णुता का परिचय दिया है। विचारों की उदारता, व्यापक्ता और स्वतत्रता के 
कारण भारत चितन क्षेत्र में अपने वैशिष्द्य को विश्व के इतिहास मे सरदेव रेखाक्ति करता आया है । 
भगवान्‌ कृष्ण ने मीता मे वहा है-- 
मत्त परतर नायत्किचिदस्ति धनजय। 
मयि सवमिद प्रोत सूतरे सणिगणा इव 
-+अध्याय ७/७ 
--है अजु न ! मेरे सिवाय किंचित मात्र भी दुसरो वस्तु नहीं है। यह सम्पूण जगत सृत्र में सूत 
के मणियों के सदृद्य मेरे मे गर था हुआ है । 
भारतीय सस्व्ृति की दीघ प्रवाही सनातनता का रहस्य है-सीमा को छाँघ कर--असीम क्य 
सस्पक्य ! ज्ञात से अज्ञात वी ओर, देह से आत्मा की ओर, अधकार से प्रकाश की ओर, मृत्यु से अमरता 
की ओर, भेद से अभेद वी ओर--सतत गतिशील चरण ! 


य पश्यति स पश्यति 
सम सर्वेवबु भूतेषु तिपष्ठत परमेश्वरम्‌। 
विनश्यत्त्वविनश्यत य पश्यति स पश्यति ॥ 
गीताकार की दष्टि भे--उसी का दखना, सघमुच देखना हैं--जो विनाशशील पदार्थों वे भतराल 
में अविनाशी बैठा है, उसको निरतर दीखता है। सम्पुण विभक्तों में वही एक अविभक्त--अखण्ड 
शोभायमान है । “अविभक्त च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम ।* 


प्रता प्रदीप/२४७ 


हमारा विश्वास रहा है कि सात्विक ज्ञान हमेशा पृथक पृथक्‌ में बिसी अपृ्व्‌_ वो--विमक्तो मं 
किसी अविभक्त-को देखता है-- 


सवभूतेप्‌ येनेक भावमव्ययमोक्षते । 
अविभक्त विभक्त पु तज्ज्ञान विद्धि सात्बिक्म ॥| 


-गीता १८/२० 

हमने हमेशा अनुभव कया चारो ओर शोर है, उसके भीतर मौन वा देवता बैठा है, तरगठिछ 

सागर के भीतर कोई प्रशात भाव छिपा है । घट आदि नाम रूप--वाणी व्य बिजू भण मात्र है-मृतिवा 
ही सत्य है। यही मूल स्वर हमारे सतो वी वाणी मे भी कद्त होता रहा है-- 


। गहना एक फकनक में गहना, तामे भाव ने दूजा । 
कहुन सुनन को दुईइ कर यापे, इश” नमाज इक पूजा ॥ 


“कनक कुण्डल “याय' हमे पदे-पदे वंविध्यो के, भेदी के, घटाठोप मे उलमने नही देता ! 

हम देखते है-मभिन भिन्न गिरि शिखरो से विविधनामा नदिया बहती हैं, कोई सीधी, कोई टेढी 
पर, सभी सागर की ओर-एक लक्ष्य की ओर प्रवाहित हैं। मूल में उत्स एक, मध्य में भेद, अत मे पुन 
अभेद--इस व्यापक एवं समग्र दृष्टि के कारण हमारा दशन, हमारा घम एवं हमारी सस्कृति-हमेशा 
सम-वयकारी, सहिष्णु, उदार एवं गतिशील रहे हैं । 


रुचोना बेचित्यादजु कुटिल नानापथजुषा। 
नृणामेकी गम्यस्त्वमसि पयसामणव इब ॥ 
--परुष्पद /त 
प्रज्ञा के प्रासाद से प्रभालोक 
भारत ने चाहे भक्ति वी कितनी ही महिमा को उजागर किया हो, चाहे स्वानुभूतियी वी मह्ती 
को सादर सगव स्वीकारा हो और चाहे श्रद्धा के गौरव गान मे वह ग्दगद रहा हो पर, उससे प्रज्ञा मर 
गौरव को भी अक्षुण्ण रखा है। मनुष्य जीवन मे सर्वोपरि स्थान ही प्रज्ञा का है, बुद्धि का है--थुद्ध बुद्धि 
का। समाधिस्य स्थितप्रज्ञ-भारत की साधना और सिद्धि का सर्वोच्च उत्तुग श्वग है। गीताकार कें 
शब्दों मे--वबुद्धि के परे तो बस 'वह है/-फेवल 'वह' “बुद्धे परतंस्तु स ।॥” 
भारतीय चितन मे प्रज्ञा कोरी बुद्धि का विछास मान नही है, उस कोरी बुद्धि का जो शुष्क तक 
प्रवण, विश्लेषणास्मक या भावना विरोधी है-ऐसी बुद्धि प्रता से अभिप्रेत नही है। प्रता अथपत, भाव 
घन और सत्‌ असत्‌ को पृथक्‌ करने वाली, नौर-क्षीर को विछगानेवाली राजहस की विवेक पृत्ति है जो 
मुक्ति-मौक्तिक को चुगती है। प्रज्ञा का हस तो 'मुक्ताफल निद् द्व चुनेगा, चुन ले कोई शुक्तित ।' 
योग भाधष्य में प्रता के स्वरूप वी सम्यक विवेचना प्रस्तुत की गई है-- 
यस्त्वेकाग्र चेतसि सदभूतमथ प्रचद्योतयरति, क्षिणोति व कलेशात, 
कर्मंब-धनानि श्लययति निरोधमभिमुख करोति स सप्रज्ञातो योग इत्यास्यायते । 
महधि पतजलि ने योग सूत्र वे समाधिपाद मे प्रश्ञा बे स्वरूप वा वणन करते हुए कहा है- 
निविचार बेशारदेड5ध्यात्मप्रसाद 
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निवियार समाधि में प्रवीणता होने पर अध्यात्म ( प्रज्ञा ) की निमलता होती है। वृद्धि में जो 
प्रसमता या निमलता रहती है, यह अध्यात्म प्रसाद है। इस अवस्था में रज तमर रूप मल जौर आवरण 
का क्षय हो जाता है--इससे स्वच्छ स्थिरता रूप एकाग्र प्रवाह निरातर बहता रहता है--मही वैश्यारच है । 
थी व्यासली मे इस अवस्था वा वर्णन इस प्रकार विया है-- 


प्रमाक्‍्रापादमासह्मााशोष्य शोचते . णतानू । 
भुमिष्ठानिव शलस्प सर्वान्‌ प्राज्ञोडनुपश्यति ॥ 


प्रज्ञाख्पी प्रासाद ( महू ) पर चढ कर दोकरहित प्राज्ञ शीक मे पडे जनो को ऐसे देखता है, 
जैसे पहाड की चोटी पर पड़ा मनुष्य नीचे पृथ्वी पर खड़े मनुष्यों की देखता है । 

प्रशा-यह निर्मल शुद्ध प्रशा--ऋतभरा होती है-अर्थात्‌ इस प्रज्ञा में केवछ ऋत ही ऋत केवल 
सत्य ही सत्य घारण विया जाता है, इसमे भ्रा।ति, सशय वा विपयय ज्ञात का सवा अभाव होता है । 

ऐसे प्रशावान्‌ मवीपियी ने प्रज्ञा की सप्तघा प्रात भूमियो को आयत्त किया है--ऐसी ही प्रशा-- 
उच्च भूमिका पर प्रतिष्ठित होने से चतुदिक्‌ एक को ही विविध स्वरूपों में रूपायित देखती है। 


तस्य सप्तधा प्रान्त भूमि प्रज्ञा 

“निर्मल विवेक ख्याति द्वारा चित्त के अशुद्धि रूप आवरण-मल नप्ट हो जाने से दूसरे सासारिक 
ज्ञानो से उत्पन्त न होने वाली सात प्रकार वी उत्कप आस्था वाछी प्रज्ञा उत्पन्न होती है ! 

(१) हेमशूम अवस्था--“परिश्ञात दम मास्य पुन परिशेयमस्ति” जी कुछ हेय था जान छिया, 
भव कुछ हेय शेष नही रहा अर्थात्‌ जितना ग्रुणमय दृश्य है बह सब परिणाम, ताप और संस्कार दु खो तथा 
गुणवृत्ति विरोध से दु ख रूप ही है, इसलिये 'हिय' है । 

(२) हेयहेतु क्षीण अवस्था--''क्षीणा हैय 
थर्थात द्रप्टा और दृश्य का सयोग जौ 'हैय हेतु' है वह दूर कर दिया, 
नही रहा । 

(३) प्राष्यप्राप्त अवस्था--“साक्षात्कत निरोध समाधिना हानम्‌” जो साक्षात् करना था बह 
साक्षात्‌ कर लिया, अब कुछ साक्षात्‌ बरने योग्य शेप नहीं रहा । 

(४) चिकीर्पाशय अवस्था--“ भावितों विवेकस्याति रूपों हावोपाय ॥ जो सम्पादन करना या 
वह कर छिया अर्थात्‌ हान का उपाय निमलऊड्याति सम्पादन कर लिया, अब दुछ सम्पादन करने योग्य क्षेप 
नहीं रहा। यह प्रज्ञा पर वैराग्य की पराकाष्ठा है अर्थात्‌ बुद्धि व्यापार की प्ान्त रेखा हैं। 

(५) चित्तसत्त्व इृताथवा चित्विमुक्ति भ््ञा-/चरिताधिकारा बुद्धि । ” चित्त ने अपना 
अधिकार भोग अपवग देने का पूरा कर दिया है, अब उसका कोई अधिकार शेप नही रहा है । 

(६) गुणलीनता “गुणा ग्रिरिशिखरकूटच्यूता इव ग्रावाणो निरवस्थानां ही कारणे प्रलयाभि- 
मुखा सह तेवास्त गच्छीत । न्चपा प्रविद्लीनाना पुनरस्ट्युत्राद प्रयोजनाभावादिति । जिस प्रकार पवत 
वी चोटी के किनारे से गिरे हुए पत्थर बिना रवे हुए पूथ्थिवी पर आकर चूर-चूर हो जाते हैं इसी प्रकार 
चित्त के बनने वाले गुण अपने कारण में लय होने से अभिमुख जा रहे हैं, क्योकि अब इनका कोई प्रमोजन 
शेष नही रहा। 


हेतवो न पुनरेतेपा हातव्यमस्ति” जो दूर करना था 
अब कुछ दूर करने योग्य शेष 
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(७) आत्म स्थिति--"एतस्यथामवस्थाया गुणसम्ब'"धातीत स्वरूपमात्र ज्योतिरमछ बेवली पुष्प 
इति ।” गुणा के सम्ब”"ध से परे होवर पुरुष वी परमात्म स्वरुप स्थिति हो रही है। अब बुद्ध शेष 
नही रहा । 

( पातजछयोगप्रदीप, पृष्ठ ३३४-३ ३९ ) 

इससे स्पष्ट है वि भारतीय दृष्टि प्रज्ञा वो सम्बोधि तब, बुद्धत्व प्राप्ति तक, जीवन की इतायता 

या कृतइृत्यता तक थी प्रात भूमि तक छे जाती है--उस चरम सोपान वि*दु तव--जिसके सघन साप्रिध्य 
में केवल--कैवल “वह रहता है-वह भी नहीं-केवछ वा भाव 'बंवल्य ।' 


वाइमस्य का तप 


अनुद्दे मकर वावय सत्य प्रियहित च॑ यत्‌ । 
स्वाध्यायाभ्यसन चेव बाइमय तप उच्यते ॥ 


--गीता, १७/१५ 
भगवान कृष्ण ने वाइमय के, वाणी के, आज की दृष्टि में समग्र साहित्य बी सजना के मूल मे 
तप को स्वीकारा है। तप पूत सृजन मगलो-मुस होता है, वह सुरसरि सम स्वच्छ, स्वच्छाद एव लोक 
हितकारी है। इस तप के निव्प तीन थि दु हैं--'सत्य' [ दशन ], प्रिय” [ सस्ट्ृति ] और हित [ धम | । 
सत्य, प्रिय, हित आज की शब्दावली में सत्य शिव सुदरम्‌ के रूप में अनेक्धा चचित हैं और इही को हम 
ब्रह्म के स्वरूप निवचन में सत्‌ [ सत्य ] चित्‌ [ ज्ञान, बोध या धम ] आनाद [ सस्कृति ] रूप मे हृदयगम 
करते हैं। पचदशी में अस्ति [ सत्‌ ], भाति [ चित ] प्रिय [ आन द ] नामो से आख्यायित हैं । 
जीवन को हम अखण्ड प्रवाह वे रूप मे समभने का प्रयास करते हैं अत हमारी दृष्टि विच्छिनन 
न होकर समग्र सत्य को स्वायत्त करने मे अपनी साथकता मानती है। हम चेतना का भौतिक विभाग 
करना नहीं चाहते, क्योकि हम जानते हैं कि यह्‌ विभाग वरने वी खण्डदुष्टि हमे सत्य के लेश--अर्थात्‌ 
असत्य को, मिथ्यामयी मस्भूमि की भृग सारीचिका में भटकाती रहती है। महाकवि 'प्रसाद' को 
शब्दावली मे-- 
चेंतनता का भौतिक विभाग 
कर, जग को बाॉँट दिया विराग, 
चिति का स्वरूप वह नित्य-जंग्रत, 
यह रूप बदलता है शत - छत, 
कण विरह-मिलन-मय नृत्य-निरत 
उल्लासपूण आनंद सतत 
ततल्लीन - पूष है. एक राग, 
भकृत है केवल 'जाग जाग। 
जीवन वी धारा दशन, घम, सस्व्ृति को छिये मिरतर प्रवाहमान है--कविमनी पी की इस ?४वा- 
यीति में चिर मइत है। 
जीवन धारा सुदर प्रवाह, 
सत्‌ सतत, प्रकाश सुखद अथाह ! 
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दश्नन वी शुध्त शब्दावली मे जो सत, चित्‌, आनद है, यही ब्रह्म यहां जीवन में प्रिघल कृट-- 
ब्रह्मद्रवब-होकर “जीवन मे श्छेष मे जीवन और जल वो समेटे हमारे सामने एवं चाक्षप विम्ब डा करता 
है--जसे बिसी तु ग॒ गिरि-शिखर से उजली धारा आन-द को, रस को छिये सतत प्रवाहमान है--चारो 
ओोर है-- सु दर, सुखद परातावरण- फिर भी 'अथाह' मे' रूप में रहस्यमयी अग्रम्य तलूस्पशिता जो आने 
वाली प्रसर प्रतित्रा ये! छिये भी नित्य चुनौती बन प्रश्वात्मर' रूप से सडी है। 


दर्शन धर्म सल्कृति-स्पष्ट पार्थवय 


जब हम स्थल दष्टि से देखते हैं तो दर्शन, धर्म, सस्द्रति भि"न भिन्न माल्म होते हैं। इन तीना 
या क्षेत्र, इनभी स्थिति, इनवी प्रणाली और इनवी परिणतति या तिष्पत्ति-इतनी भित्र, कहना चाहिये 
इतनी विरोधिनी हैं कि तीनो पर युगपत्‌ विचार करना भी असगत असमीचीन प्रतीत होता है। पर जद 
हम गम्भीरता से चितन बरते हैं तो इन तीनो मे परस्पर तादात्म्य, एक-दूसरे से जुडे हुए--एक दूसरे से 
पूर्वापर रहते हुए, एय-द्रसरे वे” सहयोगी बन-पुरक घन सडे हैं। जब हम दशन वी ग्रुरु गम्भीर ऊहापोह- 
भयी विवट शब्दावली --याती गरिरि-बा तारो में उल्की, गुफाओ को गु जारित वरती--हर हर करती उफनती 
तोडतो जए की दुदम्य घारा--जहाँ हरेवा वी गरम नही, पहुँच नहीं, पर वह दशन वी गगोनी में रहने 
वाली, भगवान टिव वे जटाजूट में विल्‍लोल वबरने वाली आगे चछ वर पुष्यतोया भागीरथी वन कर 
हरिद्वार वी समभूमि पर उतरती है तो धम वा तप मधुर स्वरुप हमे मुग्ध मोहित कर देता है। हम 
यदि घम् के व्यापव अयथ मे ग्रहण करें तो कहेगे विचार पथ दशन व आचार पक्ष धम है। यदि दशन वी 
प्रमुखता देना चाहते हैं तो बहा जा सकता है--दर्शन वी क्ठोरता, मृदुलता बन कर धम बन गयी या धर्म 
वा भूल उदगम दद्न है। हमारी दाशनिवः चि/तन सरणिया अद्वत्त, दंत, विशिष्टाईत, शुद्धाहत, 
हू ताद ते, अचि त्यभेदाभेद प्रभूति--विभिन्न सम्प्रदायों बे आचारो का मुल उत्स बनी है। हम किसी भी 
अपने धामिव' अनुष्ठान वी कल्पना ही नहीं कर सक्‍ते--जिसमे हमारे विचार पक्ष वीं, चितन पक्ष 
की सुदृढ उच्चता था गम्मीरता न ही । 

धम हमारे लिये वेवल कमवाण्ड, वेवल श्रद्धा विश्वास, या पारलौक्षिक' पलायन या विधि निषेध 
का आचार शास्त्र मात्र नही है। हम धम को अभ्युदय और नि श्रेयस दोनो का सम्रम मानते हैं, वह हमे 
मुद-मगल देता है, वह हमे तप से सभी स्तरो पर समृद्ध समपणश्ील व्यक्तित्व के' निर्माण की प्रेरणा देता 
है, वह 'दान” वे” रूप में हमे समप्टि से--समाज से, सम्पृक्त करता है-यज्ञ के रूप से हम सारे ब्रह्माण्ड के 
प्रति अपने दायित्व को सँमालते हैं और अत मे चिदु-सिधु वा एकाकार होना-यही हमारा लक्ष्य है। 
हम धम को चार प्रस्पाथों से ओत प्रोत पाते हैं । 

बण पव मे श्रीश्षष्ण कहते हैं-- 

धारणाद्ममित्याहु धर्मों धारयते श्रजा ॥ 
यत्स्पाद्धारण सयुकत स धम इति मिश्चय ॥ 

“घम दब्द घ ( 55 धारण करना ) धातु से बना है। धम से ही सव प्रजा बँधी हुई है। 
यह निश्चय विया गया है कि जिसमे सब प्रजा का धारण होता है, वही धम है । यदि यह धम छूट जाय, 
तो समझ लेना चाहिये कि समाज के” सब बघन भी टूट गये, और यदि समाज के सारे बन्धन भी टूटे तो 
आक्पण शक्ति के बिना आकाश मे सूर्यादि अ्रहमालाआं की जो दशा हो जाती है, अथवा समुद्र मे मल्‍लाह 
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वे' बिना नाव की जो दश्शा होती है, ठीक वही दशा समाज वो भी हो जाती हैं। इसलिये उक्त शोचवीय 
बवस्था में पडकर समाज को नाश से बचाने के लिये व्यासजी ने कई स्थानों पर कहा है वि भदि अथया 
इब्य पाने पी इच्छा हो तो धरम के द्वारा! अर्थात समाज की रचना को ने पिगाडते हुए प्राप्त करो, और 
यदि प्राम आदि वासनाजों को तृप्त वरना हो तो वह भी 'घर्मं से ही बरो। महामारत के अत मे 
यही वहा है वि-- 

अध्वंबाहुविरोम्येष न च कश्चिच्छुणोति माम्‌ । 

धर्मादयश्च कामश्च स धम किन सेव्यते!॥ 


“अरे | भुजा उठाकर मैं चिटछा रहा हू, ( परवतु ) कोई भी नही सुनता ! धर्म से ही अब 
ओर वाम वी प्राप्ति होती है, (इसलिये) इस प्रवार के घम वा आचरण तुम क्यों नही करते हो ?* 
[ गीता रहस्य भ्रथवा वमयोग शासन, प्रृष्ठ ६६-६७ ह 
इससे स्पष्ट है कि घम्र एव ओर दशन से जुडा है तो दूसरी ओर हमारे छौकिक समाजिव जीवन 
से भी प्रगाढद भाव से सम्पृतत है। समाज निरपेक्ष धम की हम कहपना ही नहीं कर सक्‍ते-अभ्युदय 
एम वा एवं सहयपूर्ण उपादान अश हैं। 'सवभूतहितेरता ' रहकर घम अपनी घन्यता और साथवता 
मिद्ध वरता है। गीता के अय में 'धम क्षेत्र! में घम आता है और अत के एलोक में श्री, विजय, विभूति, 
धवानीति ज॑से ऐहिए सिद्धियों या रट्यों शो पदावली विजडित है ॥ 


यदब योगेश्वर कृष्णों यत्र पार्यों धनुघर | 
तत्न कोविनयों भूतिध् वा नौतिमतिमस ।॥ 
गीता १८।७८ 


सत्वृत्ति 


जहाँ सत्य या क्षिव सुदरता से ग्राँ घ-वाघन करते हैं, यहीं सस्दृति वी सुरभि घतुदिक व्याप्त ही 
जाती है। छावष्प जब अपने को तप उ" बनाता है यानी अपने घो विशुद्ध वस्ता है तब विवत्व से 
एकबार होगर अपनारीशवर ये रूप म चाहता प्राप्त वरता है। सस्दृत्ति म॑ सामहित मोद-प्रमोद वी 
छटा है, सस्यृति हमारे जीवन यो राहूज मधुर रूप मे, सह्यारित यरने वी, परिष्दृत वरने वी, माजने हे ४; 
एप मोह प्रत्रिया है। उलित वलाओ वे रूप में, ध्वनि में, रगों म, सत्य वी चारियों में, अगहयर्स मे 
अभि” होरर सामूहिप स्वच्छादता की एन छद प्रदाव वरती है॥ ऐसा छगता है--णों सुरगरिता बभी 
पिरि निएरा में हिमरानी रूप में थी जो प्रपष्ड प्रवाही थी, जिसके धरती पर, सम भूमि पर थारते ष्टी 
जीप यो संयमित करों यात्रे धम थी गम्भौरता लिये व्यक्ति सापेश थी-न्यही अब दूर दूर तव भरती 
वो उयर, दाश्य श्याम था बर पुष्पराजि वी पुटदित और को यो रस प्टावित बर रही है भौर धरती पुत्र 
शाय वी, हीप व भर बर एकचागा से मरा-न्यानाद में मोल धमोद मे भरा पाए उठा है-गीता मे उपह्ता 
है छपरा मा पुरण मे समा जाया यह आजनरिफ हर्पोस्टास--सग्यति पा स्वास्स्य है, साधुय है। गृराप 
ओवर ने चपद में उपय्ती विमयी सुधा घारा | सस्दति ये रस सीवर छिट्यकर हम अपी जीवन से 
इज त शर्क भ्रम मे भीपयाड एरल हैं) ने दशेन भो शुप्पहा है और 5 घर वी विधि निेषधयी थे राणा+८ 
दो से मुख पर दायों से झुक्त शक छगी सीगरी रगमयी अववॉरणा है-जिगे हम ध्ति साम मे 
अधि ित कर गशप है ।. एसा एछटवड है ञ-वीदा के तार वी भरार दर आरोहज वर था विधा, सम 
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गर्म, सभी दतरगी रूपा में थाया पृथिवी पर छा गये हैं। जो ग्रह्म सत्य, शान, अनत रूप में था, जो 
अवाइमनसागोचर था, जो मन वाणी से अगम्म अगोचर था, जो 'यतो वाचो निवतन्ते अग्राप्य मनसा सह! के 
रूप में जो दुरभिगम्प, बलष्य और अयाह था--वही 'रसो वे स ' के रूप मे घरती पर उतर तरगित होता है, 
जिसवी चारु चपल ऊमिमाला से जीवन-तट वी शुप्सा सिपता भूमि सिक्त हो जाती है। 

उठ उठ री छघु छपु छोछ लहर 

परुणा थी नव अंगराई-सी, 

मलयानिल की परद्धाई सी, 

इस सूरस तट पर छिठक छहर । 

छ 9 ७0 


तू भूल न री, पवज वन में, 
जीवन के इस सूतिपन मे, 
ओ प्यार पुलब' सी भरी ढुलूव' / 
आ चूम पुलिन वे! विरस अघर । 


( लहर ) 
अखण्ड महिमामय भारत 
स्वर्गादपि मरीयसी भारत की एवात्मता अंसण्डता और दिव्यता एवं ओर प्रकृति ने अपने 
उपादानो से निर्मित वी है तो दूसरी ओर मदथ्रद्गवप्टा ऋषियों ने, क्रातद्रप्टा कवियों ने, सतो, मुनियो, 
भक्तों एवं आचारयों ने अपनी साधना, आराधना तपश्चर्या और मृत्यु जयी सुरभारती से, छोक' भाषाओं मे 
छदो से रची है। बलाश पर योगमुद्रा मे आसनवद्ध भगवान शिव, दक्षिण म॑ रामेश्वरम, भगवान राम 
पी यश धवल पतावा से शोभित सेतुब'घ, क्षीरसागर में योगनिद्रा मप्न शेपशायी विष्णु, द्वारकाधीश की 
लीलाओ से तरगित, सिधुवेला पर स्थित द्वारवा, पुब म जग्न्नाथपुरी म विराजमान जगन्नाथ बलूभद्र, 
सुभद्रा वे विप्रह भ्रय प्रतिक्षण भारत की भव्यता एवं दिव्यता के सजग अ्रहरी बन अटल स्थित हैं। सस्वारों 
मे उच्चरित होने वाले मनन आसेतु हिमालय गु जरित वरते हैं सबचन्न एक ही स्वर, एक ही नाद | छोटे 
छोटे घामिक सबल्पा में भी जम्यूद्वीप के साथ भरत खण्ड कोटि-कोटि कण्ठो से उच्चरित होता है। 
भगवान राम, भगवान इृष्ण--भारत के कण कण मे व्याप्त हैं। सतान के समय थोड़े से जल में सभी 
प्रमुख नदियों का आह्वान किया जाता है । 
भारत वी सगीत नृत्य बला--मूलत धार्भमिक-क्थाओ से अनुप्राणित -भौतिकता से उठकर 
आध्यात्मिक अन/ःत आवाश वी ओर जाती है और ऊध्ब सतरण करती हुई--मेघमाला की तरह गिरि- 
शि्तरो, वनो, कातारो, ग्राम-नगरो, खेतो खलिहानों में अपना अभ्ृत रस वरसाती भारत की एकता वा 
सतत स्तवन करती है। अपसस्कृति से यदा-कदा विच्छिनता के बेसुरे स्वर सुनाई देते हैं--पर, ततीथों पर 
एकत्र होने वाली जनमेदिनी--उसे धृुलिसात करती निरतर राजपथो, र॒ब्यो, पगडण्डियों मे अपने तीथें- 
यात्रा निरभित्त गतिशील चरण-चापो से अखण्ड भारत की उदधोषणा करती है ! 
भगवान राम वे मुखारविद से नि सृत इन उदुगारों मे भारत का मानस स्पीदत है-- 
नेय स्वणपुरी लड्ा रोचते मम लक्ष्मण । 
जननी जभभूभतिश्च स्वर्गादषि भरोयसी | । 
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(विष्णु पुराण भारत वी महिमा वो प्रात स्मरणीय बनाकर हमारे हुदय थो प्रेम पीयूष से 
अभिषिक्त वरत्ता है--- 
गायन्ति देवा क्लि गीतफानि धस्यास्तुते भारत भुभि भागे । 
स्वर्गापिवर्गार्पदम्रार्म भूते भवन्ति भूय परुदधा सुरत्वात ॥ " 
(२।३।३४) 
सचमुच भारत भूमि की बेचित्रयमयी एकता था बज्चछेपी निर्माण क्या है, देवतात्मा गगाधिराज 
हिमालय 3, गभीर सागर ने, नितनीरा नदियों मे, आचायों की दार्शनिव चिताघारा ने, सतो की तपर्चर्या 
ने, तयवनो प, तीर्थों ने, त्तीथों को और अधिक तीथत्व प्रदान वरने वाले भक्ता ने, प्रेम एक्ता-स्नेह के 
लि मय सेतु बनाने बाले सिद्ध वाक भारती के चरद पुत्रों ने, बीतनवारा और शिल्पियो ने) ऐसा भारत सदा 


भा (प्रकाश), रत रहुता हुआ-विश्व को शारवि का सन्देश देता रहे-यहों भगवान का मौव भुखर 
आदेश है । 


सध्यवर्तों विन्दु-मानव 


भ हिं ध्प्त प्रतिशयात्रि किचिद, दप्त द्वार ह्यप्रतस्पेह वेद्मि। 
गुह्य भ्रह्म तदिद श्दीतमि, न हू सानुपाच्छ ध्ठत्तर हि फिलिचित्‌ ॥ 
(शाति पर्व २७६/१२०) 

“कोई भुझ पर रोप करे, मैं उस पर रोप नही करता । सव प्रवार अपने आप को बहा में 
रसना-यही भमृत द्वार है।यह अत्यन्त रहस्यमय ज्ञान तुमको बहता हू कि मनुष्य से बढ़कर और इुथे 
नही है ।” 

धम, दर्शन या सरकृति---जो भी हमारी दीघकालीत तपश्चर्या से प्राप्त उपलब्धियाँ है--उवकी 
धायता भानव जी ग्ृत्यु जयी सृजपधमिता के पुष्ट प्रमाण हैं। मानव हृदय में जो रस है, वही मस्तिष्क मे 
प्रज्ञा है, आासों मे लावण्य है, व्यवहार मे नैनिकता है और आदश में धम है । 

हमारे दर्शन वा उद्द श्य, घम वा लक्ष्य, बला का प्रयोजन या सरक्ृति का चरम शियर--एक है-- 
विश्व मगल, लोक सग्रह, सवभूतहिंत, भू भुव स्व पय/त व्याप्त शाति | हमारे सभी सस्कार, हमारे 
उत्सव त्यौहार, हमारे मोद प्रमो”-विनौद--सभी विश्व मगल की गुर गभीर ध्वनि से आद्य'त मुखरित हू 
क्षणिव सुप्ध नही--शापवत आन द यही घम हैं, यही दशन हैं, यद्ठी सस्‍्क्ृत्ति है । 


भरत दादयप 


सस्वत माठय बाइमय के समापन पर माटककार जो अत में भरत वाक्य प्रकट करते हैं, उम्तम 
भारतीय सस्कृति के शुभ, मगरुमय, स्वस्ति स्वत, शिव सवत्प जोर मवोराज्य से उद्भूत सवतोगद्रभरर् 
प्रबट होते हैं-ऐसा ऊगता है--मह भात्र भरत बावय नहीं--भारत की आत्मा का शाश्वत उद्यीव 
गान है, प्रणव नाद है या प्छूत ध्वनि से उच्चरित चतुष्पात्‌ ओवार है | 

(अ) प्रवततां प्रकृतिहिताय पांव सरस्वती श्रुति महतो भहीयताम । 
“+अभितान दादुन्तलम्‌ । 

धासय' सदा अपनी प्रज्ञा की मलाई में ऊये रहें । बडे बडे विद्वानों ववियां वी वाणी ना सेब क्द्टी 

शा्मादर हो । 


३५४ |प्रशा प्रदीप 


लेखक परिचय 


प्रो० कुबेरनाथ राय * (१९३५) एम० ए० (अग्नेजी) छलित निवधो पर उत्तर प्रदेश सरवार द्वारा 
पाच पुरस्कारों से सम्मानित । तेरह निवाध सगम्रह प्रवाशित प्रिया नीलकण्ठी, रस आखेटब, गधमादन, 


पण मुकुट, महाकवि की त्जनी इत्यादि । 'ब्रेता वी बृहत्‌ साम! निवाय सम्रह रामडुमार भुवालका पुरस्कार 
द्वारा सम्मानित | 


डा० एन० के० देवराज (१९१७) एम० ए० डि० फिल, वेदात शास्त्री, अध्यक्ष एवं निदेशक सेटर 
ऑफ एडवासस स्टडी इन फिलोजोफी (वी० एच० यू०) साहित्य एवेदमी मे पुरस्वार (हिंदी) प्रदान करने 
वाली निर्णायक समिति मे । बहुत से शोघफर्ता विद्वानों मे आपके मिदेशन में पीएच० डी० प्राप्त की । 
३० पुस्तक प्रकाशित 9|086ञाए ० ० रह ह79 कात्ठता/लाएत् 40 लध्वाए०४ सप्ाक्षाशा 
29॥9705०फ9 एश्ाह्ाणा घात एप्राणा८ ९० हिंदी भें काव्य सग्रह, निवध सग्रह एवं उपन्यास | 

डा० सुधाकर गोकाककर ( १९२ ०) एम० ए० थबी० एड०, पीएच० डी० प्ण्डित (पुर्ण 44 ९५५) 
पारगत (आग्रा १९५७) साहित्य रत्न (प्रयाग १९५९) उपाधिया से अलछृत । 


साहित्य कृतियाँ ८ ग्र-थ प्रकाशित, जिनमे दो पुरस्कृत | ४ पुस्तकों हिंदी से मराठी में तथा 'घोध विज्ञात 
कोश' मराठी से हिंदी में अनूदित । 


डाँ० नारायण विनायक कारबेलकर (१९१५ ) एम०एस०सी० (फस्ट वलास कस्ट ), पीएच०्डी० । 
विदभ एम०वी० के प्रोफेसर (केमिस्ट्री) चेयरमेन, बोड ऑफ स्टडीज, इन केमिस्ट्री, नागपुर विश्वविद्यालय 
प्रकाशित प्रथ॒स्कूलो वे' लिए रसायन शास्व पर छह पुस्तकें, डिग्री वे विद्याथियों के लिये नौ रसायन 
शास्त्र पर पाठय पुस्तकें, वई कहानियाँ, कवितायें, नाठक, उप"यास | सम्पादक, चिज्ञान तथा योग सम्बधी 
पत्रिवाओ के, पातजल योग सून पर दो पुस्तकें । 


डा० फेशव रामराव जोशी (१९२८) एम० ए० पीएच० डी०, घास्त्री, काव्यतीय, साहित्याचाय। 
सदस्य फंकक्‍्ल्टी आफ जाट से, अकादेमिक कौ सल, व सेनेट, नागपुर विद्यापीठ । 


प्रकाशित पग्रय॒सस्ट्ृत साहित्य पर कई ग्रथ, पाँच सस्क्ृत नाटिवाएँ, प्रवास वणन, चरित्र १०० संस्कृत 
निबाघ, शोध पत्र, अनुवाद आदि। 


प्रोफेसर के० एम० लोढा (१९२३) एम० ए० विद्यासागर (डिल्टि) साहित्य वाचस्पति, जोधपुर 
विश्वविद्यालय के पूथ उपकुलपति, कलकत्ता विश्वविद्यालय वे! सीनियर प्रोफेसर, हिंदी विश्वविद्यालय 
के हिंदी विभागाध्यक्ष (१९५९-१९७९), एशियाटिक सोसाइटी के पूव उपाध्यक्ष, अनेक विद्वत सस्थाओं 
पेः अध्यक्ष, द्ृस्टी, भारतीय हिंदी परिषद (इलाहाबाद) के अध्यक्ष । 


ज्स्व ह्त्य भे 
प्रकाशित प्रथ. कामायनी, प्रशाचक्ष सूरदास, बालमुदु द गुप्त, पुनमू ल्याकन, सवल्प, भारतीय साहिंत् 
राघां, आदि सम्पादित 


३५६]प्रज्ञा प्रदोष 


प्रो० भ्वानीशकर उपाध्याय. धम और मनोविज्ञान पर गम्भीर छेसन विशेष रूप से जुग और 
भारतीय चितन वा तुएनात्मफ अध्ययन । प्रवाशित पुस्तक काल गुस्ताव युग विश्लेषणात्मक मनोविज्ञान । 


डा० जनादन राव चेलेर (१९२७) एम० ए० (हिंदी, सस्हृत), पीएच० डी०। श्रीवेंक्टेश्वर 
विश्वविद्यालय, तिरुपति (आध्न) में अध्यापत एवं झोधवाय । 
प्रकाषन दो प्रय, ३ लेख । 'वृद भर उप्ा साहित्य” पर उ० प्र० हिंदी अवादमी वा पुरस्वार । 


डा० मारुति नन्‍्दन पाठक (१९४५) एम० ए० (सस्वृत एवं हि दी) पीएच० डी० (सस्द्ृत) मगध 
विश्वविद्यालय, वोधगया (गया) में सस्ट्रत विभाग मे' रीडर । 

भरकाशन डा» प्रभागर माचये सौ दृष्टिगोण, मालती माधव का साहित्यिव एवं सास्दृतिक अध्ययन । 
(घोष प्रवघध)--भवभूति सास्दृतिय अवदान इत्यादि । 


डा० धोमती चोणापाणि पाटनी (१९३२) एम० ए०, पीएच० डी०। शोध प्रवध “हरिवश्ञ 
पुराण का सास्शतिव' विवेचन! पुस्तव' रूप में प्रवाशित । अग्रेजी मे और सस्दृत में भी पुस्तकें प्रकाशित । 
दिल्ली वि० वि० के जानवी देवी महाविद्यालय मे वरिष्ठ प्राध्यापिका । 

डा० उमाशकर शर्मा 'ऋषधि”' एम० ए० पीएच० डी०। 

धी जपकिशनदास सादानी भारतीय सस्हृत्ति ससद से सर्म्बां घत । जयश्कर प्रसाद के महाकाव्य 
कामायनी एवं यण्ड वाव्य आँसू! या अग्रेजी पद्यानुवाद एवं सूरदास वे! पदो का पद्यानुवाद।॥ धम, दशन 
ललित बलाओ पर कई निय-घ प्रवाशित । 

डॉ० विश्वनाथ शुक्ला (१९२८) एम० ए० सस्हृत हिंदी, एल० एल० घी०, पीएच० डी०, 

डि० लिट७ (हिंदी) अनेक भाषाविद सस्व्ृत, हि दी, ब्रजभाधा में काव्य रचना, गुजराती, मराठी, बगला, 

तेलगू, उद्, अग्रेजी वा विशेष अध्ययन, छवग वी भाषा सिगलछी वा तान । 

प्रकाशित १२ रचनाएँ शोधग्र-य हिंदी भक्ति वाब्य पर श्रीमदूभागवत पुराण का प्रकाशन, भवित 

मीमासा उ० प्र० सरवार द्वारा पुरस्ट्ृत , भावलोक-क्विता सग्रह इत्यादि । 


प्रो० ना० नागप्पा ( १९२२) एम० ए० ( हिंदी ), १९३८ से १९७७ तक मैसूर विश्वविद्यालय 
बे हिंदी विभाग में अध्ययन, शोध तथा शोध-छात्रो का मागदश्नन किया। अनेक विश्वविद्याल्यों के 
प्ीएच० डी० के परीक्षक । 

प्रकाशित प्रथ॒ “व्यवह्यरिक हिंदी”, “अभिनव हिंदी व्यावरण 
दो अनुवाद ग्र-थ (अग्रेजी से हिंदी) और दो कन्नड से हिं दी ।--सम्पादक 
“त्रिमापा कोप समित्ति” (क्न्नड, हिंदी, अग्रेजी ) । 

थी केशवराम काशोनाथ शास्त्री ( १९०५ ) विद्यावाचस्पति, महामहोपाध्याय शुद्धई तालकार, 
पैदमश्री ( १९७६ ) पुरस्कार साहित्य सेवा के लिए “रजितराम स्वणपदक' द्वारा सम्मानित । 2008 
१० वर्षों तकः “अनुग्रह” का सम्पादन, “गुजराती साहित्य वी रूपरेखा' (दो खण्ड ) तथा के आम 
प्रकाशित । 

डा० इन्द्रसेन एम० ए० पीएच० डी० अरिविद साहित्य के 
आधम में कायरत | 


४ आदि अमेक अथ, शोध पत्र आदि। 
श्भापा पीयूष -- सदस्य 


मूधय मनीपी व चिःतक, पाडिचेरी 
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डा० जगदोश गुप्त (१९२६) एम० ए० डि० फिछ० प्रयाग गुतिवर्सिटी प्रषान हिंदी अध्यापव । 
बवि, छेपवा एवं चित्रवार, वाई वाब्य संग्रह प्रपाशित॑ गुजराती और ब्रजभाषा शष्ण पाय्य या छुएनात्मक 
अध्ययन, प्रागेलिहासिद चित्रपछा, पई कविता स्वरूप और रामस्याएं / कविता गृग्प, पाये के पाँव, 
शउत, छदशती, गोपा गोतम, बोधिवृक्ष इत्यादि । 

डा० श्यामप्रकाश एम ए० प्रीए7८ डी० । 


श्री गणंश ललवानी (१९२३) एम० ए० (घगरा भाषा] साहित्य, बा, सगीत, सित्रवला एवं 
प्रवारिता म विशेष बाय, आप को गृतिया शासित विजय जशञात-पीठ एय जिवेश्वर धुरस्थार निधि द्वारा 
सम्मानित श्रमण एवं जैन जब ये सम्पादव | 


डा० प्रेमलता शर्मा एम० ए० पीएच० दौ० उपयुशुपति दा दिरा कला संगीत महाविद्यालय 
खेरागढ, मध्यप्रदेश । 


डा० आर० सो० शर्मा (१९३६) इण्डिया स्पुजियम, वछयत्ता मे डायरेयटर--प्रायीन इतिहास तथा 
सस्कृत्ति मे एम० ए०॥। १९६७-६६ में पेरिस मे म्युजियोराजी में विशेष प्रतिक्षण। छस्तनउ उ०७ प१्० 
राज्य स्युणियम वे पूव डायरेवटर । 

प्रकाशित प्रथ भारतीय बला, भास्कयय मथ्रा स्युजियम आदि अनेक शोध ग्रथ । उतवा ग्रथ “बुद्धिप्द 
आट आफ मथुरा” इस क्षेत्र की सुप्रसिद्ध शृति है। भारत सरपार वे सास्यृतिव शिथ्टिमण्डलो वे 
प्रतिनिधि के रूप मे विश्व वे अनेव देशो में भ्रमण । 


डॉ० प्रभाकर माचवे (१९१७) एम० ए० ( दर्शन एव अग्रेजी साहित्य ) पीएच० डी० (हिंदी) 
हिंदी के मतर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त छेखप', कवि, समीक्षय एवं मापाविद , १९७२ में सोवियत छेण्ड नेहरू 
पुरस्कार, हिंदी साहित्य बे लिए उत्तर प्रदेश सरवार द्वारा दो बार पुरस्कृत, विसवाधिन एवं वैलिफोर्निया 
(अमेरिया) में अतिथि प्रोफेमर, के-द्रीय साहित्य अवादमी में २९ वप तब सचिव ये रूप मे, अंग्रेजी एव 
हिंदी में शताधिक प्रन्‍्यो के रचयिता । 
डा० सुसति अय्पर (१९५४) एम० ए०, पीएच० डी० हिंदी अधिकारी वमचारी भविष्य _तिधि, 
कानपुर । प्रकाशित पुस्तक कहानी सग्रह, १ कविता समग्रह और नाटव (प्रवाश्य) । तमिल और अग्रेजी मे 
अनेक उपन्यास, कहानिया, कविताएँ, जीवनी अनूदित । 

डा० उषा पुरी (१९३४) एम० ए०, पीएच० डी, विद्या वाचस्पति, प्रकाशित ३ उपयाशत एकं कविता 
संग्रह भकाशित शोध ग्रथ रीति कालीन कविता मे भक्ति तत्व, वृजभापा वाब्य मे राधा एवं मिथक साहित्य 
विविध सदभ (सम्पादित) भ्रह नक्षत्रों की आत्मवचा इत्यादि । 

को साधोदास सू धडा सस्थापक भारतीय सस्कृति ससंद ( कलकत्ता) सरक्षणः भारतीय बिया हक 
शोध सस्थान एव स्कूल (वीकानेर) विभिन सास्कृतिक एव सामाजिय सस्‍्याओ के ट्रस्टी, धम, द 
सस्कृति मे गहरी अभिरुचि । 

डा० एस० टी० नर्सिहाचारी एम० ए०, पीएच० डी०, उपाचार्य एवं अध्यक्ष वे रूप से ( ३७ वंष 


पक ०] के 
अध्यापन के बाद) १९८७ मे श्रोवेक्टेशवर विश्वविद्यालय से सेवानिवृत्त । प्राच्य विद्या सकोय 
अधिप्ठाता 


प्रथ 'सौदय तत्व निरूपण! ग्रगथ पर बिहार सरकार का पुरस्कार । 
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डा० विद्याविन्दु सिह (१९४७) एम० ए० (हिंदी, भाषाविज्ञान), बी० एड०, पीएच० डी० डी० 
लिट० हेतु घोष वायरत। प्रकाशित पुत्तर अवधी लोकगौत, समीक्षा, निवघ संग्रह, कविता संग्रह, 
अवधी स्पेवगीत सम्रह। ६ ग्राय मुद्रघाधीन, ८ प्रथ प्रवादन की प्रतीक्षा मे) 3० प० हिंदी संस्थान, 
लखनऊ में उपनिदेशक' पद पर फायरत ! 


डए० मिथिलेश कुमारों मिथ ( १९४२ ) एम० ए० [ हिन्दी ), एम० ए० (ब्राह्त एवं 
जन शास्त्र ), आचार्य ( साहित्य-सरात ), आचाय ( पुराणेतिहास ), साहित्यरत्न, सस्कृत-रत्त, कोधिद 
ठया सम्पादन कला विशारद 4 परीएच० डी०, डी० लिदू०। बिहार राष्ट्र भाषा-परिषद के अनुसंधान 
विभाग मे वामरत । 

प्रकाशित साहित्य हिंदी नाटव, हिंदी सण्ड याव्य, हिंदी महावाव्य, सस्दृत-काव्य, सस्हेत्तनउपयास । 
डा० सीता राठौड़ एम० ए० पीएच० डी० प्राध्यापक' मगरध विश्वविद्याल्य, बोध गया । 

१० अक्षयचन्द्र शर्मा सस्कृत्त एवं हिंदी ये प्राध्यापक, शोध-छात्रो के निर्देशक, नाथसाहित्य एवं 
मध्यवालीन हिंदी साहित्य, एवं दर्शन थे विशेषज्ञ ) असेव निवाघ प्रकाशित ) # 


